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जो सार्दभौम और शादवत होने के साथ-साथ मनोरम और श्रेयस्‍्कर है। इस दिशा 
में भारतीय भाषाओं के भक्त कवियों का योगदान बहुमूल्य है । 

उपर्यक्त तथ्य को सामने रखकर किये जाने वाले तुलनात्मक अध्ययन अच्स 
अध्ययनों की अपेक्षा अधिक मूल्यवान सिद्ध हो सकते हैं, क्योकि अन्य युगों की 
अपेक्षा इस युग के कवियों ने जीवन को अतल गहराई से लेकर उच्चतम ऊँचाईयों 
तक देखा है। इतना ही नही वरन्‌ जीवन के प्रति उनका हृष्टिकोर गम्भीर अनुभवों 


पर आधारित तथा वैचारिक आत्ममंथन का परिणाम है। अतः उनके काव्यीं में 
जीवन के मथन का नवबनीत प्राप्त होता है । 


उपर्युक्त भाव से प्रेरित होकर डा० नरहरि चिन्तामरिण जोगक्लेकरजी ने 
हिन्दी एवं मराठी के वैष्णव साहित्य का चुलनात्मक अध्ययन प्रस्तुत किया है । 
सह अध्ययन सागर विश्व-विद्यालय के अन्तर्गत अदम्य प्रतिभा-मडित एवं विवेक- 
भास्कर स्व० आचार्य पं० नन्ददुलारे वाजपेयीजी के निर्देशन में सम्पन्न हुआ है । 
डा० जोगछेकर इस विपय पर अनुशीलन करने के लिए पूर्णातया योग्य व्यक्ति है । 
इनके सास्विक संस्कार, साधनामय जीवन, शुरु-ज्ञानालोकित हृष्टि एवं अनवरत श्रभ- 
शीलता के परिणाम स्वेरूप यहू महत्वपूर्ण कार्य सम्पन्न हुआ है। हिन्दी और 
मराठी में समान गति रखने वाले तथा निष्ठा और भक्ति से सिक्त होकर जोगक्ठेकरजी 
ने जो अनुशीलन प्रस्तुत किया है, वह अत्यन्त रोचक एवं उपादेय है। अपने जीवन 
के उत्तम क्षणो में जहाँ एक ओर उन्होने ज्ञानेद्वरी की ओवियों से श्लोतप्रोत होकर 
कार्य किया है, वहो दूसरी ओर उनकी सहज भक्ति-भावना तुलसी और सूर के पदों 
को विभोर करने वाले स्वर मे भी निमादित होती रही है। अतः मैं कह सकता हूँ 
कि इस प्रकार के विपय के लिए डा० जोगछ कर के रूप में एक सर्वेथा योग्य व्यक्ति 


मिला तथा इस कार्य के परिणामस्वरूप उन्हे सागर विश्वविद्यालय ने पी-एच. डी. 
की उपाधि से विभूषित किया । 


आज इस ग्रन्थ को प्रकाशित देखकर मुझे बड़ी प्रसन्‍तता है। मेरा विश्वास 
है कि इस प्रकाशित अ्न्ध से इस विषय का अवभाहन करने वाले सुधीजनों को 


तुष्टि प्राप्त होगी ॥ इसके साथ ही मुझे आशा है कि डा० जोगछ करजी के द्वारा इसी 
प्रकार के अन्य सांस्कृतिक महत्व वाले ग्रन्थों का प्रशयन होगा । 


सागर मा 

अनंतचतु्देशी ० भ्ीरथ मिश्र 

प्दच्८ एम. ए., पी एच. डी., 
अध्यक्ष, हिन्दी-विभाग, 


सागर विश्वच्ियालय, सागर 


दो शन्‍्द 


मैंने डॉ० न० चिं० जोगलेकर का हिन्दी एवं मराठी के वैष्णाव साहित्य 
का तुलनात्मक अध्ययच शीपंक शोध-ग्रन्थ पढा । इसमें तत्वान्वेषी लेखक ने वैष्णव 
धर्म और दर्शन के क़मिक विकास और उसकी विभिन्न शाखाओं और सम्प्रदायों 
पर ऐतिहासिक दृष्टि से अच्छा प्रकाश डाला है क्‍योंकि इसी पृष्ठभूमि पर भारतीय 
वेष्णव साहित्य की विवेचना सम्भव हो सकती थी। ग्रन्थ दह्य अध्यायों में 
विभक्त है ! 

ग्रियर्सन और उत्तके सहचिन्तकों की यह घारणा अरान्तिपूर्ण है कि भारतीय 
भक्ति-साहित्य पर ईसाई मत्त का प्रभाव है। लेखक ने इस अ्रांत्ति का सप्रमाण 
खंडन किया है । हिन्दी-मराठी वैष्णव साहित्य पर किसी भी अभारतीय मत का 
प्रभाव दृष्टिगोचर नहीं होता । उनका विकास भारतीय चिन्तन का ही सुपरिणयाम 
है । लेखक ने हिन्दी और मराठी में बेष्सव-साहित्य के साहित्यिक और आध्या- 
त्मिक पक्ष की चिद्वत्तापूर्ण विवेचना की है। विभिन्‍न भारतीय भाषाओं के तुलना- 
त्मक अध्ययन से यह तथ्य बहुत भच्छी तरह से उभर कर सामने आता है कि 
भारतीय चिन्तन-घारा में कही विरोध नही है। भारत भौगोलिक और राजनीतिक 
दृष्टि से भले ही खण्डित रहा हो पर सास्कृतिक स्तर पर वह अखण्डित रहा है । 
उसमें भारतीय आचार-विचार की समता ( एज 7 79एछ०ा9ए ) ( विभिन्‍नता 
में एकता ) का अच्छा उदाहरण है । राम, कृष्ण और विद्ठल के प्रति श्रद्धा 
समन्वित' भावुकतापूुरा अभिव्यक्ति दोनों भाषाओं के साहित्य से विद्यमन है । इन 
दोनों पात्रों के ऐतिहासिक अस्तित्व में भले ही कुछ बुद्धजीवियों की संदेह हो पर वे 
भारतीय जन-जीवन में नेतिक और भाध्यात्मिक प्रेरणा के सतत स्त्रोत रहे है, इसमे 
तनिक भी संदेह नही । उन्होने नेराइ्य-अधकारग्रस्त जन-मन को सदा आशा की 
ज्योति से उललसित किया है। भारतीय भाषाओं के साहित्य का तुलनात्मक 
अध्ययन राष्ट्रीय एकता में सहायक ही सिद्ध होगा । इस दिशा में किए गए इस 
महत्व-पुर्णा और विदग्घभावपूर्ण कार्य का मैं हृदय से स्वागत करता हूँ। इस 
शोध-ग्रस्थ का साहित्य मे उचित सम्मान होगा, ऐसा मेरा विश्वास है | 
विनयम्रोहन शर्मा 
अध्यक्ष तथा प्रौफेसर : 

हिन्दी विभाग 


कुर्क्षेत्र विश्वविद्यालय, कुरुक्षेत्र 
( हरियाना प्रदेश ) 
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मध्यकालीन भक्ति-आन्दोलत की उन्मेपकारिणी काव्य-गज्भा ने भारतीय 
जन-जीवन और जन-भाषाओं के साहित्य को आप्लावित कर वैष्णव भक्ति साहिंत्य 
ज॑ना से भावनात्मक एकताके सांस्कृतिक अतलस्पर्शी तथ्यों को जीवना भिमुख 
बनाकर अभिव्यंजित करने की दिव्य प्रेरणा प्रदान की है। एक विज्ञाल महाद्वीप- 
वत्‌ इस भारत देश में निहित सावभोभ मानवत्तावाद वष्शुव साहित्य में पूर्ण रूप से 
गौरवान्वित और प्रतिष्टित हो उठा है। भराठो और हिन्दी के वेष्णुव कवि इस 
आस्था पूर्ण भक्ति आन्दोलन से पूर्णेब्पेण अनुप्राणित हो उठे हैं। अपनी-अपनी 
प्रादेशिक मर्यादाओं के रहते हुए भी वैष्णव साहित्य ने उच्चकोटि का प्रेम ओर 
सहानुभूति सारी मानवता को प्रदान करते में कोई कसर वाकी नहीं उठा रखी । 
सदाचार और नीति पक्ष के मानवी सांस्कृतिक मूल्यों के ठोस जाधार पर महाराष्ट्र 
क्षेत्रीय और हिन्दी भापी क्षेत्रों के जन-जीवन को हिन्दी और मराठी बेष्णव साहित्य 
ने सुरक्षित रखा । इसी तथ्य को समभने के लिए यह तुलनात्मक अध्ययन उपादेय 
ओर समयोखित सिद्ध हो सकेगा ऐसी लेखक की निजी धारणा है । 

प्रस्तुत प्रबंध की कालगत सीमा रेखाएँ विक्रमी १४ वीं से १७ दों विक्रमी 
शताब्दी का समय आत्मसात कर लेती है। इस युग में देशब्यापो भक्ति आन्दोलन से 
जनवादी परम्परा का जो सांस्कृतिक अभ्युदय उत्वान और विकास हुआ उसमें हिन्दी 
बौर मराठी के बेष्ण्व भक्त कवियों ने जो योगदाम दिया उसके आध्यात्मिक और 
साहित्यिक पक्षों का तुलनात्मक अध्ययन प्रस्तुत करने का अभिप्रेत लेक्ष्य लेखक का 
रहा है । मृलत: जिन चष्णव भक्त कवियों को लेखक ने अध्ययनार्थ लिया है उनमें 
हिन्दी के कवीर, तुलसी, सूर और मीरा हैं ओर मराठी के ज्ञानेश्वर, नामदेव 
एकनाथ, तुकाराम और 'रामदास हैं । 

मराठी ओर हिन्दो वेष्णव भक्त कवियों का उपास्य के नाते विष्णु के किसी 
न किसी स्वरूप से, मूर्ति विग्रह एवम्‌ अवतार से सीधा और प्रत्यक्ष सम्बन्ध रहा है । 
सर्वोपरि उपास्य के रूप में विष्णु! को यह स्थान कब और ऊेसे प्राप्त हुआ, अन्‍्य' 
देवताओं का उनसे बया सम्बन्ध था आदि बातों का ऊहापोह करते हुए “विष्णु 
शब्द की भाषा शास्त्रीय चर्चा प्रथम की गई है। विद्वानों के निष्कर्ष को हंस-क्षीर- 


न्याय से ग्रहण किया गया है। हिन्दी मौर मराठी के वैष्णव भक्त कवियों की 
परम्परा इतना व्यापक, वृहद्‌ं और क्रमचद्ध है कि उन सभी वैष्णव भक्तों की 


[६ | 


सम्पूर्ण रचनाओं का चुलनात्मक अध्ययन एक ही प्रवन्ध में प्रस्तुत करना एक दुरूह 
एवं असम्भव कार्य है। अतः इस विशिष्ट काल के हिन्दी और मराठी भाषा-भाषी 
प्रदेशों के प्रतिनिधि नवरत्नों की साहित्यिक और आध्यात्मिक कान्ति की परख की 
गई है और इनकी साहित्यिक क़ृतियों को बंणष्णव भक्ति-सूत्र में पिरोकर एकन्र कर 
लिया गया है । 

अपने प्रबन्ध के लिये लेच्बक ने कुल ग्यारह अब्याय प्रस्तुत किये थे । परन्तु 
अब पुस्तक रूप में इसके केवल दस अध्यायों को ही लिया गया है । प्रथम दो 
अध्यायों में क्रमण: वेण्णव घर्म और विकास क्रम के साथ उसका स्वरूप विवेचन 
करते हुए वेष्णव मतों की विभिन्‍न णाखाएँ एवं सम्प्रदायों का हिन्दी और मराठी 
के क्षेत्रों में जो क्रम विकास हुआ उसकी मीमांसा की गई है । तृतीय अध्याय में 
हिन्दी और मराठी वंष्णाव साहित्य में अभिव्यंजित भारतीय और अभारतीय मतों 
के प्रभावों की परीक्षा की गई है । सग्ुण साधक, निग स्खोपासक, ऐकेश्व रवादी, 
वहुदेववादी तथा प्रेम की पीर से पीड़ित आदि सभी संतों और भक्तों ले भगवान से 
प्रेम का सम्बन्ध जोड़ा है । उपासना-परक पद्धतियों में भिन्‍नता होते हुए भी प्रत्यक्ष 
और अप्रत्यक्ष रूप में उनका पारस्परिक आदान प्रदान भी हुआ था | अतएवं लेखक 
ने इसका सम्यथक दिग्दर्शन करने का नवीन प्रयत्न किया है। चौथे और पाँचके 
अध्यायों में मराठी और हिन्दी बेष्णाव साहित्य के प्रतिनिधि भक्त एवं पंत कवि 
ज्ञानेशवर, नामदेव, एकनाथ, तुकाराम और रामदास तथा कबीर, टतुलसी, सूर और 
मीरा की काव्य रचनाएँ, जीवनी और साम्प्रदायिक मान्यत्ताएँ अंकित की गई हैं । 
साथ-साथ तदयुगीन सामाजिक जीवन में अभिव्यंजित प्रभावों का आकलन करने 
का लेखक ने प्रयास किया है । हिन्दी और मराठी बेणष्णव साहित्य का तुलनात्मक 
अव्ययन प्रस्तुत करते हुए लेखक का अभिप्राय हिन्दी और मराठी के उस वैष्णव साहित्य 
से है जो वैष्णव भक्त कवियों द्वारा रचा गया है। स्पष्ट ही है किये विष्णु के 
उपासक थे तथा इनका आचार घर्म वष्णवों का था। अतः “वैष्णव” संज्ञा के वे 
पात्र णे १ किसी भी जीवधारी के प्रति भत्सर न रखते हुए जीवनयापन करना 
सर्वेश्वर की पूजा है ऐसा अटल विद्ववास श्री वेष्णव भक्त कवियों का होने से इन 
सब में परस्पर मंत्रीमाव विद्यमान था। प्रस्तुत अध्ययन में जाये हुए मराठी हिन्दी 
के वैष्णव भक्त कबियों के पूर्व सूरियों में प्रथम वे बष्णवाचार्य आते हैं जिन्होंने 
संसक्तत भाषा में उसके आध्यात्मिक एवं दाशेनिक गारत्रीय उपासना-परक नसिद्धान्तों 
और आचार पक्ष की बातों को प्रतिण्ठित किया | इसके बाद वे वेप्णाव भक्त कवि 
हैं जो'समाज के सभी स्तर के व जाति के लोग थे, जिन्होंने जन-भाषाओं में 
अपनी-अपनी कृतियाँ प्रस्तुत की है । अपनी-अपनी वैपष्णावी साधना से अपने आपको 


2 20 .॥ 


पवित्र करते हुए सबके लिए भक्ति के अनेक विध-सोपान इन साधकों ने उपलब्ध कर 
दिए है। इनके द्वारा प्रदत्त और अभिव्यक्त सिद्धान्त सावंजनिक रूप से सुलभ झौर 
मानवीय होने से सामाजिक और आध्यात्मिक होने से घामिक है। सांस्कृतिक और 
मानवीय धरातल पर 'हरि को भर्ज सो हरिका होई', इस तत्व को उन्होंने सत्य 


सिद्ध कर जीवन की विषमतापूर्णं खाई को पाटने का बहुमूल्य कार्य करते हुए एक 
राष्ट्रीय देत को प्रदत्त किया है । 


तुलनात्मक अध्ययन के रूपमें छुटे, सातवें, आठवे और नवे अध्यायों से जल 
मराठो और हिन्दीके आध्यात्मिक और साहित्यिक पक्षों पर रामोपासना, कृष्णा पासना 
और विट्ठलोपासना का इन दोनों दृष्टियों से विचार-मथन किया गया है। यहाँ 
पर यह भी देसने की चेष्टा की गई है कि इन कवियों की स्वानुभूत अभिव्यजनाओं से 
राष्ट्रीय भावनात्मक एकता में कितना सामथ्यं और बल प्राप्त हो सका है। एकांतिक 
निष्ठा, नाम-स्मरण एवम्‌ सकीसंन के साथ-साथ लोक जागृति तथा आस्था ओर 
आस्तिकता की प्रतिष्ठा स्थापित करने में इन वेष्णव कवियों ने जो जी-तोड़ मेहनत 
की है उसको आध्यात्मिक ओर साहित्यिक सदर्भ मे यथास्थान तुलनात्मक विवेचन 
के साथ अड्धित करने का मौलिक उद्योग लेखक ने किया है। दसवाँ एवम्‌ अन्तिम 


अध्याय तुलनात्मक निष्कर्प' नाम का है। ब्रह्म, जीव, माया, मोक्ष और जगत 
सम्बन्धी घारणाएँ, जीवन के कतंव्य, उद्देश्य और दृष्टिकोण आदि बातों के तथ्य एवं 
निष्कप लेखक के सामने प्रत्यक्ष हो उठे है। इसमें मराठी ओर हिन्दी बेष्णव भक्त 
कवियों की भक्ति साधना की विभिन्‍न पद्धतियों का तुलनात्मक रूप में सत्य बोध हो 
गया है। जीवन में भक्ति की आवश्यकता तथा तदूयुगीन समाज और जीव्रन पर 
उसका गहरा श्रभाव एक सांस्कृतिक प्रदेय के रूप में तथ्य-बोध कराते है। 


मराठी और हिन्दी के यह वैष्णव कवि आचार्य, दा्श निक, भक्त और कवि 
के रूपो में हमारे सन्‍्मुख आये है 


है। आचाय॑ के रूप में ज्ञानेश्वर, तुलसीदास, एकनाथ 
ओर रामदास को हम ले सकते है। भक्त के रूप में कबीर, तुकाराम, मीरा, 
सूरदाम, नामदेव, तुलसीदास, ज्ञानेशवर, एकनाथ और रामदास को प्रतिष्ठित कर 
सकते हूँ तो दाशंनिक रूप में कबीर, तुकाराम, ज्ञानेश्वर, एकनाथ और तुलसीदास 
को देसते है और कवि के रूप में ज्ञानेश्वर / ऐुलसी, सूर, रामदास, एकनाथ, 
कबीर, मीरा, तुकाराम और नामदेव को देख सकते हैं। इन सबने अपने अनुगामी 
युगों पर अपना अमिट प्रभाव छोड़ा है । 


प्रस्तुत प्रबन्ध के प्रणयन में स्व॒० ग्ुर्वर परमपृज्य आचार्य नन्ददुलारे 
वाजपेयी ने स्व प्रथम और सबसे अधिक 


प्रेरणा, मार्गदशन और सहयोग प्रदान 


[ ९११ । 


किया है । उनके प्रकाण्ड पाण्डित्य, वात्मल्य पूर्ण व्यवहार और उदार दृष्टिकोण 
में लेखक को वाराणसी से सागर तक सदा अभिभृत किया है। उनकी ही सत्प्रेरणा, 
शुभाशीष ओर सदिच्छा के कारण एकबार भयच्ूुर आँचो से नष्ट हो जाने पर, 
दूसरी बार अग्नि से जल जाने पर तथा त्तीसरी बार स्तेन कार्य से नष्ट हो जाने पर 
भी यह प्रबन्ध पूर्ण हो सका। इसमें जो विशेषताएं है वे पूज्य पण्डितजी के 
समीक्षात्मक एवं शोध पूर्ण निष्कर्पा की प्रतिक्रियाएँ हैं, और जो दोप हैं वे लेखक 
की असमर्थता और अयोग्यता के प्रतीक है । 


परमश्रद्धास्पद विहृद्रत्न सदगुरु डाक्टर रामचन्द्र प्रल्हाद पारनेकरजी ने 
लेखक को समय-समय पर वेश्णव भक्तों की दार्थनिक और आध्यात्मिक हृष्टियों को 
सुलभाने में जो पथ प्रदर्शन किया है उसके लिए लेखक उनका बहुत कतज्ञ है । इस 
पुस्तक के लिए आशद्यीर्वोदे देकर लेखक को आपने चिर उपकृत किया है। श्रद्धेय 
डा० भगीरथजी मिश्र सम्प्रति अध्यक्ष हिन्दी विभाग सागर विश्वविद्यालय, सागर ने 
समय-समय पर जो महत्वपूर्ण सुकाव दिये और प्राककथन लिखकर लेखक को अपना 
कृपापानत्र बना लिया उसके लिए वह उनका चिर ऋणी है लेखक इसे पूज्य मिश्रजी 
का अपने प्रति स्नेह और सद॒भाव का परम सौभाग्य मानता है। आचाये विनय- 
मोहनजी जर्मा अध्यक्ष हिन्दी विभाग कुरुक्षेत्र विश्वविद्यालय, कुरूक्षेत्र ने 'दो दब्द! 
देकर इस पुस्तक की उपादेयता में वृद्धि की है, लेखक उनका भी हृदय से अत्यन्त 
आभारी है । 


॥॒ स्वर्गीय ग्रुरदेव आचार्य केशवप्रसादजी मिश्र, वाराणसी, स्व० क्षितिमोहनसेन 
शांति निकेतन, स्व० ग्रुरु्दव रानडे निम्बाल, स्व० प्राध्यापक श्री म० माटे, पुना, का 
लेखक चिर ऋगरणी रहेगा, क्योंकि उसे इनके हारा समय-समय पर. प्रोत्साहन,एव 
परामर्श प्रास हुये थे । तथा प० परशुरामजी चतुर्वेदी, बलिया, प्राध्यापक वी- आर. 
कुलकर्णी,बम्बई,आचारये प्रवर विध्वनाथप्रसादजी मिश्र , वाराशसी, मुन्शीरामजीशर्मा, 
कानपुर, डा० रघुबवशजी इलाहाबाद की कृतियों से त्तथा व्यक्तिगत रूप में लेखक ने 
आवश्यक सहयोग एवं लाभ उठाया है । इसके साथ-साथ जिनकी अन्य कृत्तियों का 
लेखक ने उपयोग किया है उनका यथास्थान उसने उल्लेख छर दिया है | अपने 
अनुजतुल्य डा० भगवानदास लिवारी एम. ए., पी-एच डी., सोलापुर को लेखक 
विज्येप रूप से साधुवाद देता है जिन्होंने वंष्णव भक्तों के चित्र बनाने में और अन्य 
रूपों में लेखक को नित्य कार्य-प्रवरण किया है । 

इस पुस्तक के प्रूफ देखकर प्रो० गोपालशंकरजी नागर एवं सूलशंकरजी 
नागर महोदय ने मुके आजीवन अपना ऋण्यी बनाया है जिनके अथक परिश्रम के 


| हरे | 


विना पुस्तक इतनी शीघ्र तथा सुन्दर रूप में छपना प्रायः असंभव सा हीथा। लेखक 
उनको साथुवाद के अतिरिक्त और क्या दे सकता है। श्री केदारनाथजी पचौरी 
तथा श्री कुंजविहारीजी पचौरी, जवाहर पुस्तकालय, असकूंडा बाजार, मथुरा-के 
प्रति लेखक चिर कृतज्ञ रहेगा जिनके सहयोग के बिना पुस्तक का इतना अच्छा 


भ्रकाशन शायद न हो पात्ता। पुस्तक की सुन्दर एवम्‌ आकर्षक छपाई के लिए 
लेखक उनको वार-वार धन्यवाद देता हे । 


लेखक वुद्धिदाता एवं विध्नहर्ता श्री मंगलमूर्ति की कृपा को भी स्मरण करता 
है जिससे यह कार्य सम्पन्त हो सका है। अपने पूज्य पिताजी और पूज्या माताजी के 
शुभाशीर्वादों तथा पत्नी श्रीमती श्रद्धा जोगलेकर की बहुमुखी प्रेरणा के. प्रति कृतज्ञता- 
तापन करता है। इनके ही कारण वह सदा क्रियावान रह सका 


है। यदि एक 
ओर महाराष्ट्र लेखक की जन्मभूमि रही हे तो हिन्दी भाषी प्रदेश लेखक की संस्कार 
भूमि कहला सकती है, 


जहाँ रहकर ही उसने हिन्दी की उच्च शिक्षा प्राप्त की । 
तटस्थ अध्ययन के अतिरिक्त किसी भी एकांगी भावना को लेखक से ग्रहरा करने का 
भयत्न नहीं किया है। यह अनुशीलन यदि सुधी पाठकों में हिन्दी और मराठी 


वेष्णाव साहित्य के प्रति आस्था जगाने में सहायक सिद्ध हुआ तो लेखक अपने आपको 
बहुत कृतकृत्य मानेगा | 


अन्त में मुद्रण सम्बन्धी भूलों तथा अन्य जात-अज्ञात चुटियों के लिए 
सुधी पाठकों से क्षमा चाहते हुए.......... ५ 
विजया दशमो 


विनयानत : 
हिन्दी विभाग, पूना विश्वविद्यालय, न, चि. जोेगलेकर 
पैना ७, दिनाडू: १-१०-६८ ह 


कर न्पूव्यक म्ता  च्टा च्कछ पर 


प्रथम अध्याय ऐप न पृष्ठ २१ से ७६ 


वेष्णव धर्म और दर्शन का क्रमिक विकास -- न 

“विष्णु” शब्द की व्याख्या, वंदिक युग में विष्णु, सात्वत्त धर्म के वासुदेव 
कृष्ण और कंसारि कृष्ण की एकता, वंष्णवों के भक्ति मार्य का उद्गम, नारायशीय 
सम्प्रदाय वा नारायशीय घम, पांचराचमत, पांचरान्न का अर्थ, वेखानस आगम, 
वेष्णाव मत में गोपाल कृष्णा, राधा और कृष्ण, विष्णु की उपासना में रामचन्द्रजी 
का महत्व और रामोपासना का स्वरूप, वेष्णव उपासना और विदठल का स्वरूप 
विठठल की अन्य मतियाँ, विठुठल की कुछ अन्य व्यत्पत्तियाँ । 


द्वितीय अध्याय मा री पृष्ठ ८५१ से १४७७ 
वेष्णव मतों की विभिन्‍न शाखाएँ सम्प्रदाय और उनका हिन्दी मराठी 

केत्र में क्रमिक विकास-- 

] वेष्णग्व मत के प्रथम आचार्य योगेश्वर श्रोकृष्णा, आलवार बेण्णखव भक्त- 
आचार्यो का भक्तियुग, विशिष्टाद्ती रामानुज के सिद्धान्त, रामानुज का महत्व, 
इतादत तथा निम्बाकाचिार्य, मिम्बाक मत, साधना-पद्धति, मध्च का हंतवादी-संभ्रदाय- 
मत ओऔर दार्शनिक सिद्धान्त, आचाय॑े वल्लभाचार्य का शुद्धाद्वती-वेष्णव सम्प्रदाय, 
श्रीवल्लभाचार्यजी का पुष्टिमार्ग, दार्शनिक स्वरूप, अचिन्त्य भेदा-भेद तथा महाप्रभु 
चतन्य का गौड़ीय-सम्प्रदाय, हिन्दी के क्षेत्र के कुछ अन्य वैष्णव सम्प्रदाय, हरिदासी 
सम्प्रदाय, रसिक की परिभाषा, हरिदास की भावना और साघना-पद्धति, राधावललभ 
सम्प्रदाय, प्रेम और नेम, प्रेम ओर काम, रसोपासना में विधिनिषेध मयदि, रामानन्द 
सम्प्रदाय, वारकरी सप्रदाय, भानुदास-एकनाथ का कालखण्ड, तुकाराम-निछोबा का 
कालखण्ड, मिकछोवा के क्षाद का पोने तीन सौ वर्षो का कालखण्ड, वारकरी-संभरदाय 
की दार्शनिकता, समर्थ-संप्रदाय, संप्रदाय का दाशंनिक रूप, शुद्ध उपासना, विमल 


ज्ञान विवेक वैराग्य, ब्नाह्मण्य रक्षण |: 
तृत्तीय अध्याय 225 बज पृष्ठ २४८ से २१२ 
हिन्दी और मराठी बैष्णव साहित्य पर पड़े हुए भारतीय एवम्‌ 


अभा[रतीय मत्तों का प्रभाव और उनका विवेचन-- 
हे बौद्ध महायान और भक्तिमार्गग आलोचना | गीता और बौद्ध दर्शन | 


रहस्यचाद क्या है ? सूफी-मत, गीता और महाभारत, गीता और ईसाई-बाइबिल 
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मराठी वैष्णव संतों की ईसाई सन्तों से तुलना, सांस्य और वेष्णव मत, योगशारू 
का वैष्णव-साधना पर प्रभाव, हठयोग, राजयोग, वेदांतदर्शन का बेष्णाव मत पर 
प्रभाव | मायावाद क्या है ? नाथ संप्रदाय और वेष्णव मत. पन्त्र सश्रदाय और 
वैष्णव मत, मन्त्र शास्त्र और वंष्णव मत, भागवत धर्म और राधा । 


चतुर्थ अध्याय ही का पृष्ठ २९३ से २६८ 


मराठी वैष्णव साहित्य : सामान्य परिचय तथा साहित्य की 
विविध शाखाएँ-- 


लिखते २ 
ज्ञानेश्वर--पारिवारिक जीवन, कृतियाँ, ज्ञानेश्वरी लिखने का प्रयोजन : 
ज्ञानेशर के भाई-बहन, तीथेयात्रा और समाधि। नामदेव--जन्मस्थान, जीवन 


सम्बन्धी सामग्री के सूत्र, जीवन की महत्वपूर्ण घटनाएँ और रचनाएं । चरित्रकार 
नामदेव-नामदेव की हिन्दी रचना था पद । 


श्री एकनाथ-- उनके पूर्वज, चरित्र व जीवनी, ग्रन्थ कृतियाँ, अन्य स्फुट 
रचनाएं, और अभंग, गाथा, भावार्थ रामायण, एकनाथ की अन्तिम क#ति। 

तुकाराम--दुःखों का आाक़मण, पारमा्थिक पात्रता प्राप्त करने को साधना, 
कवित्व स्फुरण और गुरुकृपा, तुकाराम और रामदास तथा शिवाजी के पारस्परिक 
संवन्ध । तुकाराम-शिष्या-वहिणाबाई। तुकाराम-परपरा के अन्तिम मस्त वेप्णव कवि 
निछोवा पिपलछनेरकर । 

रामदास--जीवनी, शिवाजी-रामदास भेंट, समर्थ रामदास का व्यक्तित्व, 


ग्रन्थ, रामदासकृत दो रामायण, चौदह जोवी गतक, मनोबोध, रामदास संप्रदाय की 
शिष्याएं । 


पंचम अध्याय हे 


हिन्दी के वैष्णव साहित्य की 
सामान्य परिचय-- 


“" पृष्ठ २६४ से ३३९ 
विविध शाखाएँ : 


कंवीर--जीवनो, गाहंस्थ्य जीवन, कबीर की रचनाएं । तृलसीदास--जीवनी 
के सूत्र, तुलसी की कृतियों के नाम, रामचरित भानस, दोहावली, कवितावली, हनुमान 
बाहुक, रामललानहछू, वेराग्य-सन्दीपिती, विनयपत्निका, बरवैे-रामायण, जानकी- 
मंगल और पार्दती-मंगल, ग्रोह्नावली, कृप्ण-गीतावली, रामाज्ञाप्रशन । गोस्वामी 
तुलसीदास के मित्र । सूरदास-- जीवनी, जाति तथा वंश, अन्धत्व, पुष्टिमार्ग की दोक्षा 
भोर गुरुकूपा, सू र-अकबर भेंट,सूर और तुलसी-मिलन | बशछाप के अन्य वेष्णुव कवि- 
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परमानन्ददास, कुंभनदास, कृष्णादास अधिकारी, नंददाम, चतुर्भ जदास, गोविन्दस्वामी, 
छीतस्वामी । मीराबाई---जीवनी, कुछ किवदन्तियाँ, रचनाएं । 
चटष्टम्‌ अध्याय बह हर पष्ठ ३३३ से ४५८ 
मराठी वैष्णव कवियों का आध्यात्मिक पक्ष -- 
ज्ञानेश्वर के द्वारा अभिव्यक्त आध्यात्मिक विचारों का स्वरूप, परब्रह्म का 
स्वरूप, परब्रह्म का ज्ञान सुल प्रदान करता है। ब्रह्म का सर्वेत्र अनुभव, परमात्मा 
प्रकृति के थरु्ों से बद्ध नही है। जगत्‌ का स्वरूप, जीव स्वरूप, सगुरा परनब्रह्म 
स्थिति । ज्ञानेश्वर की दृष्टि में कौन से भाष्यकार थे ? ज्ञानेश्वरी में मिलने वाले 
आध्यात्पिक विचारों का सार। लोगों के लिए किया गया कमे, कमंयोग भर 
सन्‍्यास-्योग समान है, इसके वारे में ज्ञानेय्वर के विचार | कर्मो को ईइ्वरापंरप 
करना चाहिए, ज्ञानेश्वर की सीख । कर्मफ़ल ईदवरापंणा से ज्ञान प्राप्ति ) ज्ञानेश्वर 
का जीवन विपयक दृष्टिकोण, ज्ञानदेव का योगमार्ग | योगाध्ययन, विवेचन । गुरु 
द्वारा सम्प्राप्त लाभ । ज्ञानेश्वर-विनय भावना । मराठो वेष्णाव कवि वसामदेव का 
आध्यात्मिक पक्ष । भक्ति में विरोध, जीव का कर्तव्य, भक्त का आत्मनिवेदन, भक्त 
और भगवान्‌ का अभिन्नत्व । नामदेव की माधुय्य-भावना, इन्द्रियों की चचलता । 
गुरुकृपा से सम्पन्न नामदेव का स्वरूप-साक्षात्कार । सदगुरु के द्वारा पथ-प्रदर्शन, 
ब्रह्म का स्वरूप, साधन, नामदेव की भक्ति और आध्यात्मिक विचारों का स्वरूप, 
भजन की एकाग्रता मे लौकिक-व्यवहार-विस्मरण । ब्रह्म का सर्वेव्यापी स्वरूप, 
वेराग्य भावना, नामदेव की माधुर्य-भक्ति। एकनाथ का आध्यात्मिक पक्ष ॥ 
व्यक्तित्व और आध्यात्मिक साधना, पारमाथिक साधक एव साहित्यकार की स्वनि- 
मित॒ एवं साधक-साघना-प्रशाली, परिस्थिति का तीत्र आघात, चित्तवृत्ति का तीत्र 
उन्मेप, भुरुसेवा से संपन्‍त आध्यात्मिक ज्ञान । ओबी का उदात्त रूप, योग्य गुरु का 
योग्य शिष्य ; एकनाथ का स्वात्मसूुख । एकनाथ एक चतुर शिष्य, सदगरु प्रेरित 
कार्य, एकनाथ की विकसमशञ्ील पारमा्थिक साधना, ग्रुर्कंपा ओर अपने शिष्य का 
अधिका र तथा सगुणोपासना का महत्व । एकनाथ एक पाव्रवम शिष्य, सग्रुणो- 
पासना में आस्था, सगुणोपासना का परिणाम, सदग्रुरु महात्म्य ॥ एकनाथी भागवत 
एक महान दार्शानिक ग्रन्थ है ॥ श्लीमदू-भागवत का आध्यात्मिक महत्व, शक्षीमद्‌- 
भगवदगीता और उद्धव गीता का आध्यात्मिक अन्तर ॥ ईश्वर-प्रासि में भापा बाधक 
नही है । भागवत की परिभाषा, भगवद भक्तों का मामिक स्वरूप। कृष्णा द्वारा 
निजी सगुण-ध्यान वर्णन, सगुण बह्य का महत्व, जीवन के प्रति दृष्टिकोण व्यक्त 
करने वाले आस्यान, कृपण और वनलोभी ब्राह्मण का उद्धार, कामवासना का 
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उदात्तीकरण । मराठी वैष्णव कवि 


थार्ध्या मक अभिव्यजना का प्रयोजन, आध्यात्मिकता का लक्ष्य, आत्मकल्याण, 
सगुण-साक्षात्कार, सगुरझा का स्वरूप, 


'रित्रह्म का स्वरूप, समग्रुण-भक्ति, विषयक 
पुकाराम का अभिमत, नजुणा-साक्षात्कार के कतिपय अन्य अनुभव । भक्त का 
भगवान्‌ पर निर्भर रहना, उकाराम का आत्मनिरीक्षण और आत्मदर्शन, अभ्यर्थना । 
उ्ाराम की पारमाथिक अभिव्यक्ति का प्वरूप । भगवान्‌ का साक्षात्‌ दर्शन, 
तृकाराम की तपस्या-साधना, साधकावस्था, भक्त को भगवान्‌ को सहायता, तृकाराम 
को वेराग्य प्राप्ति और जीवन-हृष्टिकोश, आध्यात्मिक अभिव्यक्ति की प्रेरणा, तृकाराम 
की आध्यात्मिक अवस्थाएं, नामसंकीतंन, पत्सज्ज, भक्त की अभिलापा । नामस्मरण 
गे सामर्थ्य, वेष्णावों का धर्म, आचरण शुद्धता और वैराग्य, पारमाधिक सिद्धावस्था, 
आध्यात्मिक जीवन का आनन्द । पठुण भक्ति की सिद्धावस्था, अनन्य दरणागति, 
भगवान्‌ का प्रेम एक महान्‌ वरदान, विदृठल की सवव्यापकता । समर्थ रामदास का 

आध्यात्मिक अनुभूति की पूर्व पीठिका, आध्यात्मिक अनुभूति लेने 

/ समर्थ रामदास की स्वतंत्र साधन।-प्रणाली, 

पाई जाने वाली विशेषताएं जिससे वे राष्ट्रगुरु बने । 
वाला सामथ्यं-जीव का कर्तव्य, समर्थ रामदास का 
आत्म निरीक्षण, उष्स्तवन, सग्रुण-उपास्य का स्वरूप । सगुण-न्रह्म राम की 
मानसपूजा, उपासना का मह भक्ति का महत्व » मत की 


हेत्व जीवन का दृष्टिकोण, 
चंचलता भगाने का भयत्न, मानव और संसार का सवन्ध, समर्थ रामदास की अपने 
मनको दी गई सार्थक चेत 


नी, भक्त, भगवान्‌ का सबन्ध 


संत तुकाराम का आध्यात्मिक पक्ष | 


। समर्थ के आध्यात्मिक 
पक्ष का रहस्प । 
सप्तम अध्याय कर कि 0८5 ४६९ से ५२४ 
हिन्दी वैष्णव कंवियों का आध्यात्मिक पक्ष--_ 

महात्मा कबीर के साहित्य का आध्यात्मिक 


मान्यताएं, प्रेम-भावना, संदगुरु 


ह “न्वयात्मक हृष्टिकोश । गोस्वामी तुलसीदास 
एवं बरेण्य तथा महान वंष्णाव भक्त-प्रवर का आध्या त्मिक पक्ष | प्रह्म की 
विशेषताएं | मु उपासना साध्य भी है। माया फा स्वस्प, जोच क 

गौर ईइबर का र्‌ क 
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पुलसीदासजी के उपास्य का स्घरूप, माया महिमा, राम की दिव्यता, नाम- 
माहात्म्य, राम का करुणामूलक स्वभाव, विनय-भावना, तुलसी का जीवन विषयक 
इृष्टिकोरा । महात्मा सूरदास एवं तन्‍्मय वैष्णव कवि और गायक के साहित्य का 
आध्यात्मिक पक्ष, सगरुण लीलागान क्‍यों ? श्रीकृष्णा का परब्रह्म स्वरूप सूर की दृष्टि 
में, अदूभुत्‌ विराट स्वरूप की विचित्र आरती, सूर की वेराग्य-साधना, सूर का 
सारगरभित आत्मनिवेदन, श्रीकृष्ण परमात्मा तो प्रेम के वश अवश्य हो जाते हैं। सूर 
की आत्मग्लानि एवं विनय भावना, ग्रुरुमहिमा, जीवन विपयक दृष्टिकोण । मेड़तरणी- 
मतवाली प्रेम-साधिका एवं कृष्ण की अनन्य एवं निस्सीम, आराधिका-मीरा के काव्य 
का आध्यात्मिक पक्ष । मीरा की भक्ति भावना, मीरा की दार्णशनिकता,मीरा की 
भागवती भगवद-भक्ति मीरा का श्रीकृष्ण के साथ स्वप्न में परिणय, मीरा की अपने 
उपास्य में अनुरक्ति, मीरा की कृतज्ञता,मीरा का अनोखा और अद्वितीय आत्म-समपंरणा, 
सग्रुणोपासना, मीरा की निर्गुशोपासना । वियोगिनी मीरा का अनुनय | मराठी 
और हिन्दी वेष्णव साहित्य के आध्यात्मिक पक्ष की तुलना का सार । 


अछ्ूम्‌ अध्याय शी कर पृष्ठ ५२५ से ६२५ 


मराठी बेष्णव कवियों का साहित्यिक पक्ष-- 


ज्ञानेश्वरी का अध्ययन कसे किया जाय ? ज्ञानेश्वर द्वारा अपने श्रन्थ का 
नामकरण, ज्ञानेश्वर की करामात, ज्ञानेश्वरी अध्ययन की पान्रता व अधिकार, 
ज्ञानेश्वरी लिखने का प्रयोजन, ज्ञानेब्वर का प्रसाद-दान,ज्ञानेश्वर की वर्णन-शेली और 
विशेषता, मानवता की समतापूर्णा दृष्टि। कवि के लिए पोपक साधन और रसत्व 
की स्फूरति, मराठी का ग्रौरव। सहज कवित्व का प्रभाव, काव्य स्फूर्ति, 
रमणीय कला विलास में से सम्प्राप्त होने वाला कला-बोध । ज्ञानेश्वर द्वारा शब्दों 
का व्यापकत्व और रस विदग्धता का प्रदर्शन, मादमघुर शब्द, नाद-चित्रों से युक्त 
कल्पना-चित्र, रस-संवेदना, गंध-संवेदना, उपमाओं का प्रयोग । आध्यात्मिक 
विचारों का साहित्यिक शैली में निरूपणा | नामदेव के अभंगों का साहित्यिक पक्ष । 
नामदेवक्गषत बाललीला वर्णन, कृष्णजन्म, पूतना-वध । नामदेव कृत कुलाचार के 
कुछ सांस्कृतिक प्रसद्भ, वात्सल्य और अदुभुत्‌ रस का वर्णन, भक्ति की सरसता का 
साहित्यिक स्वरूप, गोपियों की विरहन्यथा । ज्ञानदेव आदि' प्रकरण । ज्ञानी 
और भावुक भक्तों की सहयात्रा, भगवान्‌ का भक्त के लिए बचिरह । “समाधि! 
प्रकरण । ज्ञानदेव परिवार - मूल्यांकन । नामदेव की अलछ्ार - योजना । 
नामदेव का काव्य - संकल्प | भिन्न भाषा - भाषी ग्वालिनें, नामदेव को बात्म- 


समत्व दक्षा । नामदेव का सकत्प और निश्चय । नामदेव 
एक माहित्यिक प्रकार नामदेव का दृष्टिकोण । 


हक 


व्य क्ना मरिम-क्ांचन योग । 


भक्त और भगवान्‌ में प्रेम संघर्ष 
को भाव स्थिति । नामदेव की चिन्ता (आत्मनिश्ठ शत्रों में), नामदेव की आतंता | 
रुक्मिणी-स्वयंदर का प्रेरणा ज्ोत, 
संमुझुन्भजन, रुक्मगी का प्रेम-पत्र । नारद को विदोद प्रियता का वर्ान, नारद- 
चरित्र-चित्रर्, स्क्मी झौर हृष्ण के युद्ध का एक दृश्य । छुछ सांस्कृतिक प्रसंग । 
एकनाय क्यू सम्पादन कोशल्य। भावा्े-रामायण के निर्माण की पूर्व पीठिका, 


भावाय-रामायण की प्रेरणा । रामकथा निर्माण की प्रेरणा और सर्फूर्ति से उत्पन्न 


ब्तामोह पाकिल्‍्क- जप क-कप्कनक- 9७ ज्याक-ह 
ब्दानाह, चर का 


कक ई आक निकाः 
एकनाथ का कृतिया का माहत्यिक पक्ष । 





आशावचन, गणेघ्-आादेश, सरस्वती को आज्ञा, संताज्ञा । 
सावाथ-रामायरा को साहि हष्यकृता का लक्ष्य ॥ 


जानकी साभर-गर्द-हरख, 


भावार्थ-रामायण की साहित्यिकता ॥। 


वानर-वोरों का निश्चय रणखवी रों के 
किए । स्फुट काच्यों का परिणीलन-द्ालहृप्ण वर्णन, विरहिणी गोपी की दक्षा 
मोदी को समस्‍या, एकनावकृत्त हिन्दी अभज्भू-रचनाओं का साहित्यिक 


पक्ष । हिन्दो, गदरात्ती अभ ले। फेजारन अभद्ध हिन्दी तेलुगु और मरादा के 


राम-उानक्नी परिणय 


| नकल ! कुण्म.0-२७ काम. नछ्क्ता >> पक सांस्करि चलनलान--नमक-- नमन. 
सधक्त्र रूप मे ] | नादवात्मक्-एक्दत्रा आर झॉांस्कृतिक-समन्दय, निष्कप । एकनाथ 
एक झृंतेझार एव दार्ननिक । एक्ननाथ की री ३ 


समूची कृतियों का संक्षिप्त विहेँगमाव- 
तुकाराम के अमज्ों का साहित्यिक पक्ष । अन्तर्मल् भक्त की अभिव्यंजना, 
भक्त का मनोभाव, अपने आक्तव्य के प्रति नैकल्य को भावना से प्रकट होने वाला 
कोष । भक्त ओर भगवान्‌ को अभिन्नता, आत्मा-परमात्मा की एकता, तुकाराम की 
बातवासी, तुक्पराम के झात्मानभव 


30: शथीज जब 
छचापाद १ 


पु६मव, सुकाराम को समाज को देन । तुकाराम के 
दिन्द् धरुभखः च् प्रदान ०:34 नर को मा स््त् प्न्ल हय्‌ सीता ही करत शाम 
5 हभधज़ | रामदान के काब्य क चाहत्वक पक्ष | चात्ा-स्यवर-वरानद, र 
च्क्वा 4क्‍>9००->० ० जय. द्द ब्कक अ अ #्ण कान 

६ सचतादिनचराुन, अभाक्त वन मे सांचा का हनम 


जाता का हनुमान से दुःख-निवेदन । रामचन्द्रजी 


के वस्न, भगवान्‌ ऋड्भूर का नृत्य दर्णन, समर्थ को भक्ति-भावना व्यक्त 
ला वात ०, ५०“ ३। 
बरस दाल 8 > जता परक पद 
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( त्मद रामदाम के साहित्य का मूल्यांकन । 


नदम अध्याय सिर 


0 अर सा ५ पृष्ठ ६२७ से ६७६ 
हन्दी वेफणव कवियों का साहित्यिक पक्ष-- 


8 


क-क०्ाक, 


है कवर के भक्तिरस युक्त साहत्व का महत्ता एच्रम््‌ साहत्यवक पक्ष । प्रदाक्ता 
के हारा भावनन भूति । बार 


् न व्य को सर्वेच्यापकता को प्रक्तर 
मरमश्ाही ब्यस्य 


+ रच चारा प्रत्ाक झला।व 
हैं पे, कवित्त की सरसत्ता, प्रतीत्ति कौर दि उवास का साहित्य । कबीर 
साहित्य का भाव प्रेम मूलक है। तलसीदासजे 
४५ “छत. ६ूूत सुलसादासदा का 


साहित्य पक्ष । भगवान्‌ राम 


[ १६ | 


का वर्णान, तुलसी की झनुपमेय और नसर्वोपरि साहित्यिक्ता का अनुशीलन, 
पुष्प-बाटिका-असज्भ रस परिपोपयुक्त तथा कलात्मक और सांस्कृतिक सूक है। 
पुलसी के काव्य विययक दृष्टिकोश का स्वरूप, राम ही काव्य - विपय । भरत का 
चरित्र उदात्त क्‍यों ? मित्र-वर्णान, तुलसीदासजी के कुछ अन्य साहित्यिक सौन्दर्य 
को अभिव्यक्त करने वाले उदाहरणा, राम बिरह में दुखी कौशल्या, ज नकपुरी का 
कलात्मक चर्रान, राम-लक्ष्मणा और सीता के वन-गमन की करुणा अभिव्यजना, 
लच्छा दहन का एक भीपरा परिणाम, युद्ध क्षेत्र में राम का व्यक्तित्व । तुलसी की 
यूक्तियाँ । सूरदास का साहित्यिक पक्ष । सूरदास की साहित्यिकता एवम्‌ कलात्मकता 
का विवेचन । अद्भुत-रसपूर्णा-बालकृष्ण के कौतुकपूर्णे कार्य । श्रीकृष्ण की गोभा का 
हृदसग्राही ओऔर प्रभाव जन्य स्वरूप वर्रान। यशोदा का दिव्य-बालस्वरूप पर 
न्‍्यौछावर होना। कृष्ण के अछ्ों के सौन्दर्य का प्रभाव, दावारिन की भयंकरता का 


भयानक्न रस में सजीव बरणंत । नेन्न-ब्यापार, प्रग्यय-क्षोप तथा मीठी भमिड़की का: 


मधुर संयोग ? बालकों के स्वभाव में स्पर्धा ओर क्रोध का भाव-वर्यांन तथा 
स्वाभाविक प्रदर्शन, मुरली-वर्णान, रास की सरसता का रहस्य, रासलीला की 
अगम्यता । सूर-साहित्य की विरह-भावना का प्रदर्धान, सग्रुगणा की प्रतिष्ठा, श्रीकृष्ण 
के द्वारा नंद की भक्ति-भावना की परीक्षा | विरह की माभिकता । सूर की निगृढ 
काव्य-साधना । विरहिणशी-राधा का चित्रग»। मीरा का साहित्यिक पक्ष | मोरा 
की काव्य-माघना का मर्म । मीरा के नारीत्व को महत्ता । मीरा के पदों में आकपेरा- 
तत्व । मीरा के गीति-काव्य की सरसता | मीरा की प्रामारिगकता । मीरा के कृष्ण की 
निठुराई । भगवान्‌ श्रीकृष्ण का होरी खेलना । मीरा की विरहजन्य दारुण स्थिति 
का चित्रण, सदा आँखों के सामने श्रीकृष्ण रहे यह अम्यर्थता । मीरा अतुलनीय | 
हिन्दी के वेष्णाव कवियों के साहित्य-पक्ष की मराठी के वेप्णव कवियों के साहित्य- 
पक्ष से तुलनीयता । 


दरशाम्‌ अध्याय दे न पृष्ठ ६७७ से ७२९ 
तुलनात्मक निष्कषें- 


आध्यात्मिक विचार--तुलनात्मक निष्कषं । जीव, जगत, माया और जीवन 
सम्बन्धी हष्टिकोण का मराठी और हिन्दी कवियों का निष्कर्प | ज्ञानेश्वर, नामदेव 
एकनाथ, तुकाराम, समर्थ रामदास, कबीर, तुलसीदास, सूरदास, मौोरा । 
वैष्णव भक्ति के विविध पंथ और पद्धतियों का कारण तथा उद्देश्य तुलनात्मक 
निष्कर्ष के रूप में। भक्ति का प्रयोजन । सदग्रुरः माहात्म्य । मराठी और हिन्दी 
बैष्णावः कवियों की भक्ति-पद्धति एवम्‌ साधना-प्रशालियाँ और उनका महत्व, ' 


(पु 


4 + 


॥/ हे 5] 


तुलनात्मक निष्कर्ष के रूप में। भक्ति और भक्तों के प्रकार । भक्ति की जीवन में 
आवश्यकता । काव्य का प्रयोजन | काव्य रूपों और दोलियों की तुलना का निष्कर्पे- 
महाकाव्य, खण्डकाव्य, स्फुट मुक्तक और गीतिकाव्य के रूप में । रसविधान, अलद्धार 
विधान और भापा के सम्बन्ध में दृष्टिकोश । छन्द-विधान, ओवी-छन्द का विवेचन, 
अभडू का विवेचन । उपसंहार, मराठी और हिन्दी वंष्णब-साहित्य का प्रदेय- 
सामाजिक, सांस्कृतिक एवम्‌ राष्ट्रीय रूप में । 

परिशिष्ठ 


हिन्दी साहित्य के प्रमुख बेष्णव संत-कवि रच 








न # भीष जरा बम था आम ॥ 


महात्मा कबीर 


$् 
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भक्त सूरदास गोस्तवासी तुलसोदरस 





भ्रक्त मीराबाई 


मराठी साहित्य के प्रमुख वंष्णव संत्ू-कवि ्स्च्स 


। 
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संत तुकाराम 


भअंथम-अध्याय 


दे 


चष्णव धर्म ओर दर्शन का क्रम-विकास 


ते प्णाव धर्म, दर्घन तथा विष्णु की उपासना बहुत प्राचीन और व्यापक 
है । एक सर्वोपरि और सर्वोत्तम आराध्य के रूप में विष्णु की प्रतिष्ठा 
कव - हुई इसका निर्णाय करना बहुत ही कठिन कार्य है। विष्णु-उपासना का 
विकास कैसे हुआ इसका विंवेचन यहाँ पर करना अत्यावश्यक है। तुकाराम जैसे 
महान्‌ संत तो इस संसार को “विष्गुमय जग वैष्णवांचा धर्म” अर्थात्‌ समग्र संसार 
ही विष्णुमय है ऐसा हृढ़ विश्वास के साथ मानते हैं। यही बैप्णावों का धर्म है ।' 
यों तो वप्णाव धर्म किसी भी युग में तथा अपने किसी भी स्वरूप में संकुचित नहीं 
रहा, इसे प्रमाणों के आधार पर सिद्ध भी किया जा सकता है। 
'विष्णु' शब्द की भाषा शास्त्रीय व्याख्या : 

«. विण्णु' शब्द की भापषा-शास्त्रीय ज्याख्या करने के पश्चात्‌ हम बिप्णु के 
स्वरूप की कुछ कल्पना निश्चित कर सकने की परिस्थिति में पहुँच सकेंगे । “विष्णु 
शब्द की व्युत्पत्ति के सम्बन्ध में निम्नलिखित मत हैं :--- ल्‍ 
। १: “विष्णु” 'विप्‌' धातु से बना हुआ धातुसाधित रूप है। सामान्य रूप 
से इसका अर्थ सततोद्योगी, क्रियाशील एवम्‌ व्यवसायी रहना है। श्राऊरकेगी, 
मेकडॉनल जैसे चिह्ान्‌ इसी अर्थ 'को ग्राहयय मानते हैं । वे विण्णु को सूर्य का पर्याय 
भी मानते हैं क्योकि सूर्य भी क्रियाशील और शझीकघ्रता सूचक व्यापार बतलाने 
वाला है । ' 

२. 'विष्णु' 'विश्' धातु से वना हुआ झाब्द है जिसका अर्थ है समाना, 
फंलना, अथघा प्रवेश करना । 'पौरारिगक साहित्य भी इसी -मत<की -पुष्टि करने 
वाला है। ज गत्‌ की निर्मिति करके विष्णु उसमें प्रविष्ट हो गये, और उन्होंने सारा 
संसार व्याप. लिया-। यही व्यपनणशीलता “विष्णु शब्द से प्रतीत होती है । 

३.  ब्लम-फील्ड 'विप्णा शब्द के दो हिससे मानते हैं.। प्रथम 'वि' यह 
उपसर्म हैः तथा  'झनु' अर्थार्त्‌ सानु  (प्रृष्ठमाग) यह शब्द है. दोनों मिलकर 
विं-+-साने ८ विप्स/ “शब्द' चना है। विष्ण ने इस विश्व के पृष्ठ भाग का पदनन्‍्यास 
किया । अतः पृष्ठ भागों से आक्रमरा करने वाला विष्गहै। हम , इस मत को 


२२ हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य का- 


इसलिए ग्राह्म नहीं मानते क्योंकि यह अर्थ किसी तरह खीच तानकर लगाया 
गया है । 


४, ग्यंट्ट और ही दूसरे प्रकार से विष्णु दाब्द का विग्नह करते हैं । 


उनके मतानुसार 'वि' का अर्थ एक को दूसरे से पृथक्‌ या अलग करना है । तब 
इसका रूप वि+स्तु (सानु)>-'विष्ण' होगा। इससे तीन अर्थ निकलते हैं-- 
(१) जिसके सानु याने पृष्ठ भाग पृथक हो गये हैं ऐसा व्यक्तित्व । (२) साचु- 
विहीन व्यक्तित्व तया (३) जिसके लिये सानु याने विश्व के सानु पृथक हो गये हैं 
ऐसा व्यक्तित्व । यह व्युत्पत्ति भी हमें समाघानकारक नहीं जेचती । 

५. 'सुपर्णों अंग सवितुगगेरत्मान्‌ पूर्वोॉजात:।” इस प्रकार का उल्लेख 


ऋणग्वेद के दशम मडल में आया है । ब्लॉक आदि वैदिक 'सुपरणुं” का तात्पर्य सूर्य- 
पक्षी से संबद्ध बतलाते है । 


६. योहॉन्सन तथा शार्पेन्तिए का यह मत है कि विष्णु पक्षी-स्वरूपी 
सूर्य देवता है। ऋग्वेद में सोमापहरण की एक कथा आती है। इस कथा में 
उल्लिखित पक्षी विष्णु ही है ऐसा इन दोनों विद्वानों का मत है। अनुमानतः 
पुराणों में वशित गरुड़ तथा वेदों का सुपर्ण एक ही हो सकते हैं। प्राचीन देवता 
शास्त्र में वाहन और वाह्य का सारूप्य प्रसिद्ध हैं। विष्णु की “श्रीवत्स' और 
'कौस्तुभ, तथा 'नाभिकमल” और चतुश्नु जाएं आदि विशेपताएँ उनके पक्षीस्वछूप की 
ओर ही इचज्धित करती है। सामान्य रूप से ऋणःण्वेद में विष्णु को पक्षीस्वरूपी 
सूर्य देवता ही माना गया है। विद में तीन विभागों में से होने वाले आरोहर 
भोर अवतरण का गौरव विष्णु के तीन पदन्‍्यासों में चित्रित किया गया है । 

ऋग्वेद के ददाम मण्डल में निम्नलिखित रूप से विष्णु का उल्लेख 
आया है ॥* 

'विष्णुरित्या परमम॒स्य विद्वाज्जातो वृहन्नामि पाति तृतीयमु । 


आसायदस्य पयो आक्रत सव॑ सवेतसो अधभ्यर्चन्त्यन्न ॥ 


७. संस्कृत के प्रगाढ़ विद्वान डा० रा० ना० दांडेकर के भत से विष्ण 


शब्द की व्युत्पत्ति इस प्रकार है--'वि' घातु में 'स्नु' प्रत्यय लगाकर “विष्णु” शब्द 
वना है। संस्कृत के अन्य शब्द जेसे --'जिष्ण' अलड्धूरिष्णु, और क्षेष्णु ये शब्द भी 
इसी प्रकार बने हूं। “वि यह मूल धातु युरो भारतीय घढां (वेइ-उडना इस धातु 
से संवद्ध है) इश्ती धातु से संबद्ध युरोभारतीय शब्द आवेस्ता का ७१8 (विद्व ) है, 


तथा लंटिन का 8प5 (अविस) है तो उच्च जमंन भाषा का क्ञ5६ और नूतन 
१. ऋरवेद दशम सण्डल। 
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जमेन का छत] यह शब्द है। अतः यह निष्कर्य निकला-कि “विष्णु” शब्द का 
मूल अर्थ उड़नेवाला हो सकता है। डा० रा० ना० दांडेकरजी का कथन है कि 
वे दिक उपासना झास्त्र प्रगतिशील रहा है । वेदिक देवता मण्डल में प्रथम विष्णु को 
उतना महत्व नहीं प्रास हुआ था जितना आगे चलकर प्राप्त हुआ । इसके पूर्व, सूर्य, 
इन्द्र, वरुण रुद्र आदि देवता उपास्य रूप में प्रमुख थे | इनकी महत्ता को कम 
करते हुए विष्णु ने अपना महत्त्व प्रस्थापित किया । वेदों के अध्ययन से यह वबात्त' 
प्रतीत होती है कि विष्णु इन्द्र के सा के रूप में हमारे सामने आते है । ब्राह्मर्ण 
वाडः मय में विण्स्ु यज्ञ के समान हैं, तथा यज्ञों के दोप निवारणार्थ उनकी प्रार्थना 
की गयी है। विष्णु का मूल स्वरूप क्‍या था इसका अनुमान लगाना बड़ा कठिन 
कार्य है । उनके व्यक्तित्व में कुछ विशेषताएं जरूर ऐसी रही होंगी जिनको लेकर 
वेदोत्तर उपासनाशझ्ास्त्र में विष्णु सर्वोपरि ग्रौरव प्राप्त कर सके। ऐसा अनुमान 
किया जाता है कि आर्यों और अनार्यों के पारस्परिक मसम्बन्धों ने अपने-अपने 
उपास्यों का भी समन्वय कर दिया हो । डा० दाडेकरजी का यह मत्त है कि 
वेदपूर्वकालीन भारतीय आदिवासियों के उपास्य “विष्णु थे। इन आविवासियों के 
साथ आर्यो का संस्कृतिसगम हुआ । ऋग्वेद काल में अपने आपको अधिक प्रगति- 
शील मानने वालों में से एक आये समूह के लोग विष्णु को उत्तना प्राधान्य नही 
देते थे जितना कि अन्य आये समूह वाले, जिनके कि ये परम उपास्य थे । अत्तः 
ऐसा कहा जा सकता है कि विष्णु के स्वरूप में ही कुछ ऐसी विशेषत्ताएँ रही होगी 
जो बँदिक ऋषियों को अच्छी न लगी हो । परिणामतः अधिकृत देवता मडल मे 
उन्होंने आसानी से विष्णु को प्रवेश नही करने दिया । उन्होने विष्णु के जिन 
अ्रशों को छिपाया उनमें से महत्व का श्रश बतलाने वाला इब्द 'शिपिविष्ट” है ।* 
“भिपिविष्ट” शब्द से जिस स्वरूप का बोध होता है उसे व॑दिक ऋषियों ने स्पष्ट नही 
किया बल्कि और अधिक जटिल बनाकर प्रस्तुत किया और उमका उल्लेख भी 
अत्यन्त गौणु रूप मे ही करना उचित समझा । 
शिपिचविष्ट शब्द की व्युत्पत्तियाँ इस प्रकार मिलती है : 
१. पशवः शिपिरिति श्रुव्यतरात्‌ शिपि शब्द: पशुवाची । 
--तत्तिरीय संहिता । 
२. शिपयो रशयः ते: आविष्ट: । --ताण्ड्य महा ब्ला० भाष्य । 
३. शिपिविष्टो रिति विष्णोग्द नामनी भवत; | कुत्सित्तार्थीयम्‌ पूर्व भवत्ति 
इति औपमन्यव:ः-- निरुक्त । 





२. अभिनव देवत शास्त्र-डा० रा० ना० दांडेकर । 


९४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का-- 


४. ओल्डेनवर्ग के मत से 'शिपिविष्ट” का अर्थ होता है गंजी खोपंडी 
धाला अथत्रा जिसे त्वा-रोग हो गया है ऐसा व्यक्ति । 
५. शार्पेन्तिए बतलाते है कि 'शिपिविष्ठ' अर्थात्‌ बहुत से केशो वाला 
(लगाए 0७०7) यव्‌ क्षोदिष्ठम्‌ तत्‌ शिपिविष्टम्‌। यह वामनावतार का चोतेक है । 

६. शेप"-पुरुपलिग अतः शिपि शब्द का लिंग वाचक अर्थ हम कंसे भूल 
सकते है ? इसी दाब्द को 'विंप! धातु से बना हुआ एक रूप जोड़कर शिपिविष्ट 
शत्द बना लिया है। शिपिविंष्ट>-बढ़ने वाला क्रियाशील, छोटा बड़ा होने वाला 
पुरुप-लिग । अतः वेदिक कवियों ने कुत्सितार्थयिमु-पूर्व॑ंभवति' की दृष्टि से ऑपमन्य 
के द्वारा अपना मत प्रतिपादित किया होगा। अनुमान किया जा सकता है कि 
विष्णु का प्राचीन लिग-सम्बद्ध-स्वरूप 'शिपिविष्ट” छाव्द से स्पष्ट रूपेणा सूचित हों 
जाता है । बैदिक सूकतो में तथा याग विधियों मे विष्णु विपयक कुछ प्रासगिक 
भौर कुछ गौणु उल्लेख आये हे जिन से इस कथन को बल मिलता है । ज॑से - 

१. “यज्ञो देवेस्या निनायत्‌ विष्णु रूप कृत्वा स पृर्थिव प्राविशत्‌ ।६ 

पृथ्वी माता के गर्भ मे विष्णु का प्रवेश किसी सुफलता (सद्यप्रदता) 
विधि का प्रतीक रूप से किया हुआ वर्णान हो सकता है । (#८४६॥४४ २१४८) 

२. हिरण्यगर्भ और नारायण की कल्पनाओं से भी विष्णु का सम्बन्ध 

अनेक बार जोड़ा गया है। 

३. अथवे-वेद मे 'सिनीवाली” देवता ओऔलिंग क्रिया-सरक्षक देवता के 
सप मे प्रसिद्ध है। ऊपर कथित विष्णु का मूल स्वरूप इसी का सकेत करता है। 

४. शाखायन सूत्र भे गर्भ विधि का वर्शान किया गया है,*--जहाँ पर 

'विप्णु योनि कल्पयतु' इस सत्र का विनियोग है इसी तरह विष्णु को गर्भ का 
सरक्षक ओर सुप्रजाजननसक्षम बतलाया गया है। ऋग्वेद मे विष्णु के लिए दो 
घब्द प्रयुक्त हुए है: ५९१) निशिक्तपाज-शुक्रकारक्षण करने वाला : 
(२) सुमज्जानिन्‍-सुलभ जन्म कराने वाला | इससे भी उपरोक्त विवेचन की पुष्टि 
हो जाती है । 

५. ऋग्वेद के दशम मडल में 'वृषाकपि! नामका एक सूक्त मिलता है 
इसमे इन्द्र की एक कथा आती है जिसमें हारेथ के इन्द्र पर एक हद -कट्टो बन्दर को 
साधन रूप में अपनाकर उपचार किए जाने का वर्णान है। इस उपचार से इन्द्र 
पूर्वंबत्‌ बीयंवान्‌ चन जाता है । इस कथा का श्वृूपाकपि' छाज्द भी विष्णु का ही 
१. त्तेत्तिरोय संहिता । 

२. शांखायन गृह्यसूत्र । 
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धाच्री है। विष्णु सहखनाम में 'वृपाकपि' शब्द के मिलने से इस कथन की पुष्टि हो 
जाती है ।* 
इस श्रकार से अवंध्यत्व, सृजनशी लत्व तथा सुलभ प्रसूतत्व की कल्पनाओं 
विष्णु का निकट सम्बन्ध प्रतीत्त होता है । यों तो भगवान्‌ शंकर के बारे में भी ये 
ही बातें मिलती हैं। आज भी शिवलिंग पूजा जाता है अत: शिव और विश्ण में 
प्राचीन कोन है यह भी निरंय करना कठिन है। आदिवासियों का उपास्य कौन 
था इसका भी निर्णय नहीं कर सकते । रुद्र के लिए भी झिपिविष्ट' शब्द आया है 
से--रुद्रस्तुति के पाँचवे अनुवाक में यह उल्लेख हैं-- 
'ज्गो गिरीज्ञायच शिपिविष्टायच । 
अतः 'शिप्विष्ट' शब्द केवल विष्णु के लिए ही है और रुद्र के लिए नहीं 
ऐसा भी नहीं कह सकसे ।* 
यह स्पष्ट है कि विष्णु के सभी अवतार उत्तर में हुए हैं और शंकर के 
सभी अवतार दक्षिण में । उदाहरणार्थ--शंकराचार्य, और हनुमानजी को शंकर 
का अवतार माना गया है ।॥ वक्षिण का रावर भी झंकरोपासक था। लंकाधिपति, 
फलास पर्वत के शंकर का भक्त कैसे हुआ ? अतः हमें इस पचचड़े में नहीं पड़ना है 
आदिवासियों का उपास्य कौन था | हमें तो यह देखना है कि विष्णु विषयक उल्लेख 
कहा-कहाँ और कंसे २ मिलते गये और कौन सी विशेषताएं विश्ण के व्यक्तित्व में 
मिलती रही हैं। यों तो ऋग्वेद में ही एक अलग सूक्त 'विष्ण सूक्त' नाम से मिलता 
। वामनीय सुक्त में विष्णो अश्वस्य रेत: के रूप में विष्णु का उल्लेख आया है । 
चामनीय सूक्त । 
चंदिक युग में विष्णु -- 
ऋग्वेद में विष्ण को विज्येष उत्कपषं के साथ तेजयुक्त बतलाया गया है । 
विष्णु की चार विशेषताए हैं--(१) दीघ्घ॑ पदनन्‍्यास अथवा जीघस्मगतित्व-- 
(२) नियमित्त मार्मक्रमण---( ३) यौगपदिक पभ्राचीनत्व तथा--(४, अभिनवत्व । 
भगवान सूर्य के धारे में भी ये विशेपताएं प्रसिद्ध हैं। विष्णु की प्रतिद्ठा 
देखिये | भगवाव विष्ण और सूर्य एक दूसरे के स्वरूप भी माने जाते हैं। 


१. विष्णु सहर्मनाम । 
२. रुद्रस्तुति अचुवाक १ 
३. “यदिदं किच तदु विक्रमते विष्णुः। बत्रिघा निधतेपदं त्रेंघो सवाय । : 
प्रथिव्यां अन्तरिक्षे दिवि इति शाकपूरिणः 
समारोहरो विष्युपदे मध्य शिरसि इति ओरणोवाभः 


२६ हिन्दी और मराठी के वेप्णव साहित्य का- 


वेदोत्तर काल में विष्णु का सुदर्शनचक़ सूर्य के चक्र का प्रतीक, विष्णु के दा र्क 
कमल को सूर्य का जीवनदामी प्रकाश, तथा विष्णु का पीतांवर सूर्य के तेजस्वी 
किरणों का द्योतत समझा गया है। व्यपनशील होने से भी विष्णु सूर्य के प्रतीक 
हैं। सूर्य की नाताक्ियाओं तथा दशाओं की विभिन्‍तता से ऋग्वेद के अनेक देवताओं 
की कल्पना की जाती है। सूर्य प्रातःकाल प्राचीन के क्षितिज से उठकर दोपहर में 
ठीक आकाश के मध्य में आ विराजता है तथा सायंकाल में पश्चिम दिशा में अस्त 
हो जाता है । इसे सूर्य का उद्योग-सम्पत्त एवं क्रियाशील रूप कहते हैं. जिसकी 
कल्पना विष्णु के रूप से ली गयी । उसके स्वरूप की तुलना पर्वत पर रहने वाले- 
भ्रमण करने वाले भयानक पशु (सिंह) से की गई है। (मृगो न भीम : 
कुचरोगिरि ।) ु 

--#ग्वेद १-१५४४-२ 


विष्णु का महत्वपूर्ण कार्य तीत पदों में इस विश्व को व्याप लेना है । 
(एकोविम मे त्रिभिरित्‌ पदेभि ) इन तीन डगों या क्रमों के कारण विष्णु को 
'उरुक्रम' या “उरुगाय' कहते हैं । विष्णु के बारे में विद्वानों में अनेक मत प्रचलित 
हैं। 'योहॉन्सन' विष्णु को पितरों की आत्मा मानते हैं। 'घोष विष्णु को 
विद्युत देवता समभते है तो 'याकोबी' साहब विष्णु को अत्यन्त पुरातन कालों से 
प्रचलित अमूर्ततात्विक कल्पना की द्योतक शक्ति समभते हैं। 'रूडॉल्फ आटो' के 
कथनानुसार विष्णु अनेक हैं। श्री दास महोदय विष्णु को इजिप्शियन देवता 
विस के समकक्ष मानते हैँ) मुख्यतः सौर अंश विष्णु के व्यक्तित्व में प्रधान है । 
उसका परमपद आकाश के उच्च स्थान में है। ' और्णवाभ' कहते हैं कि विष्णु 
अपने पदन्‍्यासों से अखिल विश्व का आक्रमण _ करते हैं। यह पदस्यास पृथ्वी से 
प्रारम्भ होकर उसका अन्त उच्चतम आकाश में होता है। निरुक्त १२-१६ में किए 
गये 'यास्क' के उल्लेखानुसार श्षाचार्य और्णावाभ के मत में प्रातः, मध्यान्ह तथा 
सायंकाल में सूर्य के द्वारा अज्भीकृत आकाश के , तीन स्थान-विन्दुओं का निर्देश है । 
अन्य आचाय॑ झाकपूरिण के मत में त्रिक्रमणों से पृथ्वी अंतरिक्ष तथा आकाश एन 
तीनों लोकों के व्यापने तथा अतिक्रमण करने का संकेत है। इन दोनों मतों में से 
द्वितीय की पुष्टि ऋग्वेदीय मंत्रों से स्वतः हो जाती है जिनमें तृतीय पद की सत्ता 
ऊध्वंतस लोक में मानी गयी है। विष्णु के परमपद को उच्च लोक में मधु का 
उत्स या भरना बतलाया गया है। वहाँ पर भूरिश्यद्धा-नानासींगोवाली चंचल 
गायों का अस्तित्व माना गया है ।१ ये गायें सूर्य की किरणें ही है जो आकाश के 
२१. यत्न गादो भूरिश्यूड्धा अपास:ः--ऋ ० १-१५४-६ | 
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भध्य में नाना दिशाओं मे प्रतरण करती है । विष्णु की स्वुति में ऋग्वेद का यह 
मंत्र अत्यत प्रसिद्ध और उनके स्वरूप का परिचायक है :--- 
इृदं विष्णुविचक्रमे त्रेधानिदधे पदम । 
हि समूलमस्य पांसुरे॥ कऋ्लू० १२९२-७ । 


विष्यु की यह विजेषत्ा है कि वे अपने मल स्वरूप से भिन्न स्वरूप धारण 
फेर सकते है, तथा संकेटग्रस्तों की सहायता के लिए तीन पदन्यासों जेसा पराक्रम 
भी करते है। ऋग्वेद की इन कल्पनाओं के पीछे विष्णु के अवत्तार विषयक 
वीज निहित है । इन्द्र प्रधान ऋग्वेदीय देवतामण्डल में इन्द्र और विष्णु का संवध 
एक सहायक के रूप में हुआ और आगे चलकर वे इन्द्र सला से उपेन्द्र बन गये । 


विष्णु के उन्नयन के चित्र वेदोत्तरकालीन ब्राह्मणावाड मय में भी मिलते हैं । 
दातपंथ ब्राह्मण में विष्णु सर्वश्रेष्ठ भराष्य है, यह बतलाया गया है, तो ऐदतरेय 
ब्राह्मण मे--अग्निरवें देवनाम्‌ अवमः विष्णु: परम: तदन्तरेण सर्वा देवता: ऐसा 
उल्लेख है ।+ भारतीय सस्कृति के विकासक्तम से आगे चलकर यही विण्णु, 
गोपालकृष्ण का रूप घारण कर लेते है। विष्णु से संबन्धित ऋचाये, यों ऋग्वेद में 
पघ्रायः कम ही है। सौसे अधिक वार उनका नामोल्लेख आया है । विष्णु की 
प्रशंसा में लिखी गयी प्रार्थनायें पूर्ण रूप से केवल पाँच हैं। वदिक देवता-मण्डल 
में विष्णु को प्रधान स्थान, प्रथम प्राप्त नही था पर अचानक आगे चलकर हिन्दु- 
उपासना-शास्त्र के प्रधान और सर्वोपरि उपास्य के रूप में विष्णु प्रतिष्टित हो गये । राय 
सौघुरी के मतानुसार विष्णु को वेदिककाल के आरम्भिक युग में भी महत्त्व का 
स्थान प्राप्त था पर डा० दाडेकर इसे नहीं मानते 


धामिक दृष्टि से वेष्णव धर्म ने पुराने वर्राश्षम घममें में आस्था गौर श्रद्धा 
रखी है, किन्तु उपासना की दृष्टि से भक्ति के क्षेत्र में सभी वर्सो को तथा स्त्री 
शुद्रादि को समान अधिकार दे दिया है। वेष्णव धर्म हृदय प्रधान प्रवृत्तियों पर 
आधारित होने से मानव हृदय की उदारता और विशालता को उसमें सच्नचिहित होने 
का सदा सअवसर मिला है। भारतवरपं का इतिहास इस वात का साक्षी है कि 
चाहर से आने वाली अनेक जातियाँ और धर्मों को उसने आत्मसात्‌ कर लिया ।॥ 
अनेक विदेशी जातियों को भी वैष्णाव धर्म में प्रवेश और प्रश्नय मिला है। हर 
यवन, आंध्र, आभीर, पुलिद, और ग्रीक जैसी जातियों को भगवान्‌ विष्णु की 
उपासना का. शश्रय लेने से आदरपूर्वक उनका उल्लेख भागवत्त में किया 





तरेय जाह्ाणा १-१ ॥ 


श्द हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


ऐसा हैं 
गया ।* सच है समाना हृदयानि व: इस भाव से तथा भगवान का प्रेम ही ऐसा 


जो किसी को भी प्रेम करने से वंचित नही रख सकता इसलिये ये भी सब बेष्णद 
घम में दीक्षित थे । 


विदेशियों के वैष्णवानुरागी होने का प्रमाण वेसनगर' के शिलालेख में 
मिलता है जिसमें परम भागवत, 'हे लियोडोरस' की चर्चा आती है। इस दूत को 
पश्चिमोत्तर प्रदेश के ग्रीक शासक एन० दटी० अलकिडास ने विदिशा मण्डल के राजा 
काशी पुत्र भागभद्र के दरबार में भेजा था। इस परम भागवत ने विष्णु की पूजा 
के निमित्त गरुड्घ्वज स्थापन किया था। बैष्णाव धर्म का विकास कई रूपों में 
सामने आता है। विष्णु भक्ति का प्रचलन वेदों में ही निहित था। ब्राह्मण-काल 
में विष्णु परमश्लेष्ठ उपास्य के रूप में मान लिये गये हैं। वैदिक काल. विभिन्‍न 
शक्तियों की पूजा का काल है। उस समय के लोगों ने जिस शक्ति या तत्त्व को 
सर्व जक्ति का प्रतीक माना, उसे परब्रह्म के सोपान पर बैठाया । तात्पय यह कि 
उसे परवअह्म कर स्वरूप हो साक्षात्‌ु साना। विष्सु के प्रति साल्मिष्य लालसा का 
उल्लेख वैदिक ऋचाओं में यत्रतत्र मिलता है। जैसे --'तवस्यथ प्रिय मभि पाभो 
बस्थाम । विष्णुलोक के प्रति कामना है । 


'महस्ते विष्णो: सुमति भजामहे ।/ हे विष्णु आप महान हैं। आपकी 
सुमति पूर्वक हम भक्ति करते है और कृपा करें ऐसी प्रार्थना करते हे-। 'अवततार- 
वाद के रूप में स्पष्ट उल्लेख वेदों में भले ही.व मिले किन्तु उसके बीज अवश्य वहाँ 


हमे उपलब्ध हो जाते हैं । जिन बीजों के आधार पर अवतार की कल्पना पुराणों में 
विकसित हुई उसमें वामनावतार मुख्य है २ 


शतपथ ज्वाह्मण में विष्णु की श्रेष्ठत्त सिद्ध करते के लिए-यज्ञ किये जाने का 
उल्लेख मिलता है । 'मंत्नेयी उपनिषद विष्णु को जगत का पालक, अन्न”का 


वरूप और 'कठोपनियद' में आत्मा की ऊष्वंगामी गति को--विष्णु को “परुमधाम 
को ओर जाने चाला पशथिक कहा गया है। सूर्य और विष्णु के संबंध का हम पहले ही 





* 'किरात हूर्साप्न-पुलिद पुल्कता आमीर-लड्ूा यवनाइवशादयः । 
यो न्‍ये चर या या यदुपाश्रया श्रया: शुद्धन्ति तस्वे प्रभविष्णवे, नमः हे! 
“:भागदवत्त स्कंध २ अ. ४ $लोक-१८ | 
२. भहाकवि- सूरदास पृ० २-३, पं० नंददुलारे वाजपेयी और 


चप्णव घसं का विकास ओर विस्तार--क्ृष्णदत्त भारद्वाज एम० ए० आचार्य 
शास्त्री 


कफल्याश--दर्ष १६, अड् ४ ॥ 


तुलनात्मक अध्ययन २९६ 


विवेचत कर चुके हैं। जीवन का परम ध्येय चिष्णु की प्राप्ति होने से प्रमुख 
उपास्य के रूप में विष्णु की स्थापना अनिवार्य ही थी। प्रथम इन्द्र के सहायक, 
वाद में लोक पालक और फिर भगवान के रूप में विष्णु का विकास हम रख 
सकते हैँ । बंप्णाव धर्म के इस उपास्य का एक नाम 'नारायण' भी वैदिक साहित्य 
के अन्तर्गत अनेक स्थलों में आता है । ऋग्वेद में एक स्थल पर इस प्रकार बतलाया 
गया हैँ कि आकाश, पृथ्वी और देवताओं के भी पहले वह कौन सी वस्तु सर्व प्रथम 
गर्भाड रूप में जल पर ठहरी थी जिसमें सव देवता विद्यमान थे ? कह सकते हैं कि 
सब से प्रयम जल था जिस पर ब्रह्माण्ड ठहहरा हुआ था। यही आगे चलकर जगत 
सृष्टा या ब्रह्मदेव वना। नारायण के नाभिकमल पर यह ब्रह्माण्ड तैरता हुआ 
मिलता है। विष्णु और नारायरा ब्रह्माण्ड युग में एक ही शक्ति के दो नाम माने 
गये । नर के अयन या अच्तिम लक्ष्य नारायण हैं। इसीलिए वे उनके आधार- 
स्वेरूप भी हैं। नारायरा नाम के एक ऋषि भी थे जिनका लिखा पुरुपसूक्त 
प्रसिद्ध है। विष्णु के अनेक नाम जैसे हरि, केशव, वासुदेव, वृष्णीपति, बृपण 
ऋषपभ, बेकुठ और बृहत्‌च्छूवस आदि मिलते है । ये नाम पहले इन्द्र के लिये प्रयुक्त 
होते थे। घीरे-घीरे वे विष्खु के नाम अर्थात्‌ पर्याय बत गए। चक्रपारित तथा 
कृष्ण जैसे शब्द बेदिक देवता-चरित्र वाले वर्णातों से लिये गये जान पड़ते है ?* 


वैदिक युग में विष्णु का यज्ञ से सम्बन्ध था। ब्राह्मणकाल में तारायरा के 
रूप में सृष्टि-विकास से वे सम्बन्धित हो गये । इस काल के वाद सात्वत धर्म का 
प्रचार मिलता है। प्रथम विष्णु और नारायण दोनों देवता भिन्न थे। फिर भी 
दोनों नामों का प्रयोग एक ही परमात्मा के लिए किया जाता था। इनका 
एकीकरण तेत्तिरीय, आरण्यक की रचना के समय तक नहीं हुआ था ॥* अभी 
तक किसी दयालु भगवान्‌ की स्थापना का अधिपष्ठटान नहीं हो पाया था। वंष्णव- 
धर्म का विकसित रूप साक््वत या भागवत्त धमं में ही मिलता है । सात्वतों के 
आराध्य वासुदेव-क्ृप्ण उनके धर्म के मूल प्रवतंक भी बने । ! 

'नाना घाट! की गुफा में एक शिलालेख मिलता है जिसमें संकर्पषण और 
वासुदेव का नाम द्वंद्व समास के रूप में आया है । वासुदेव और कृष्ण, नारायण 


ओर विष्णु की भाँति प्रृथकं-पृथक रूप में प्रयुक्त होते थे किन्तु आगे चलकर एक 
दूसरे के पर्याय बन गए । अन्त में वासुर्देव-कृष्ण भी विष्णु-तारायरा से मिलकर 





(९. वेष्णव घर्मं-प्ृ० १६, आ. परशुराम चतुचंदी । 
२. कलेक्टेड व््स ऑफ सर आर. जी. भांडा रकर, खंड ४ पु० ४-४ । 
३. कलेक्टेड बर्क्स ऑफ सर आर, जी. भांडारकर, खंड ४ पुृ० :४-«४ । 


३० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


अभिन्न हो गये । 'वासुदेव' का नाम वंदिक साहित्य में किसी संहिता या प्राचीन 
उपनिषद में नही मिलता है। तंत्तिरीय आरण्यक' के दसवें प्रपाठक मे कहां गया 
है--'नारायशाय विदमहे, वासुदेवाय घीमहिः तम्नो विष्णु: प्रचोदयात्‌ । 
डा० राजेन्द्रलाल मित्र का कहना हे कि इस आरण्यक की रचना बहुत पीछे की है । 
इसमें भी यह उल्लेख परिशिष्ट के रूप मे आया है। डा० कीथ आरण्यक का समय॑ 
ईंसा के पूर्व तीसरी झताब्दी मानते है। इसलिए कम से कम उसे काल तक 
वासुदेव तथा विष्णु-नारायण की एकता सिद्ध हो जाती है। महाभारत में स्वयं 
भगवान्‌ 'वासुदेव” शब्द का अर्थ बतलाते है--'मैं वासुदेव इसलिए हूँ कि मैं सभी 
प्राणियों को अपनी माया वा अलौकिक ज्योत्ति द्वारा आच्छादित किये रहता हूँ, 
तथा सूर्य के रूप में रहकर अपनी किरणों से सारे विश्व को ढक लेता हूँ और सभी 
प्राशियो का अधिवास होने के कारण भी मेरा नाम वासुदेव है । वासनाद 
वासुदेवस्य वासित भुवनन्रयम्‌ । अर्थात्‌ वासुदेव मानवी समाज के सामुदायिक 
वासनाओ के प्रतीक समझे जाते है। ये वासुदेव वसुदेव के पुत्र भी है। एक 
वनावंटी वासुदेव की कथा भी उस में आती है। यह वस्तुतः पौन्ड्रों का राजा था । 
पतजली ओर वेष्णव घममे के पदमतत्र मे ऐसे दो वासुदेवों की चर्चा की 
गयी है जिनमें से एक तत्र भवत्‌' और दूसरा क्षत्रिय है। इसी महाभारत की 
भगवद्गीता में स्वय श्रीकृष्ण परमात्मा से कहते है-- 

'वृष्णीनां वासुदेवोस्मि ।! इससे वासुदेव का वृष्णिकुल से संबंध ज्ञात हो 
जाता है। जातकों में भी वासुदेव मथुरा के पास के एक राजा थे ऐसा उल्लेख 
आया है । कौटिल्य के अर्थ शास्त्र में 'वृष्णिसघ' का उल्लेख आता है । बौद्ध ग्रन्थ 
निहू श' में वासुदेव-संप्रदाय का उल्लेख है।* डा० भाडारकर के अनुसार 
सात्वत शब्द वृष्णि वंशियों का उपनाम था । तथा इन्हीं सात्वतों में वासुदेव, 


सकर्परा, प्रयु मत और अनिरुद्ध हुए। भीष्म ने वासुदेव की पूजा पर विशेष जोर 
दिया है । 


ऋग्वेद के अष्टम मंडल में 'कृष्ण” नाम के एक वैदिक ऋषि का उल्लौख है 
जो आंगिरस गोत्री है। 'छान्दोग्य उपनिषद' के कृष्ण घोर-आंगिरस के शिष्य थे । 
इससे अनुमान किया जा सकता है कि वैदिक कृष्ण और उपनिपद के कृष्ण एक ही 
गोत्र के होने से दोनों एक ही थे। घोर-आंगिरस की शिक्षाओं को कृष्ण ने गीता 
म॑ सुरक्षित कर दिया । इमका प्रमाण यह है कि 'छान्‍न्दोग्यः और 'गीता' की बहुत 
भी बातें मिलती है। “छान्दोग्य उपनिपद' में देवकी-पुत्र कृष्ण का नाम आता है । 
१. कलेक्टेड बवर्स ऑफ सर आर. जो. भांडारकर, पृु० ११-१२ । 
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यदि कृष्ण आंगिरस हैं तो हम कह सकते हैं कि कृष्ण नामक ऋषियों की परम्परा 
ऋग्वेद से छान्‍दोग्य उपनिषद तक चली आयी है । सात्वतघधर्म यादवों का धर्म था । 
जिस प्रकार वासुदेव-वारायण का एकीकरण हुआ उसी प्रकार से ऋषि कृष्ण भी 
वासूदेव से मिल गये । श्रीकृष्ण का धर्म भागवत धर्म कहलाता है। कृष्ण एक 
ऐतिहासिक व्यक्ति और क्षत्रिय थे। सात्वत उन्हें ब्रह्म मानते थे । महाभारत- 
काल में उनको ईश्वर नहों माना जाता था। जिश्ुपाल उन्हें गाली देता था । भीष्म 
उन्हें सर भुकाते थे । इसी भागवत धर्म का दूसरा नाम एकान्तिक घर्मं भी है | 
सात्वत धर्म के वासुदेव कृष्ण और कंसारि क्ृष्ण की एकता -- 

देवकी पुत्र कृप्ण और वासुदेव कृष्ण की एकता मान लेने पर भी उनके 

जीवन काल और जीवन चरित्र की ऐतिहासिक बातों का ठीक-ठीक पता लगाना 
वड़ा कठिन कार्य है । किन्तु कृष्णा और वासुदेव की प्राचीनता जिन बातों से सिद्ध 
होती है उसके प्रमारा इस प्रकार है -- 

१, गाथा या जातक टीकाकारों का मत है कि कृष्ण! एक गोत्र का नाम 
है। कार्णायन गोत्र प्रचलित हुआ था। यह गोन्न वसिष्ठ और 
पाराशर गोत्र के अन्तगंत आता है। ब्राह्मणों का गोत्र होने पर भी 
यज्ञ के समय क्षत्रिय अपने अनुष्टानादि और अन्य कर्मादि उस गोन्न में 
करा सकते थे । आशइ्वलायन सूत्र के अनुसार यज्ञ में क्षत्रिय का 
गोत्र उनके पुरोहितों के गोचर के अनुसार ही होता है। इस तरह 
वासुदेव कृष्णायन गोत्र के हो गये। वस्तुतः यह गोत्र ब्लाहमस्णों 
का ही था । ऊपर बतलाया जा चुका है कि प्राचीन कृष्ण्ण सम्बन्धी 
समस्त ज्ञान वासुदेव में निहित था । 

२.  छान्‍्दोग्य उपनियद और गीता में जो समानता मिलती है वह भी 
हमारी जिज्ञासा को शान्त करने वाला प्रमाण है। हमारी इस 
धारणा को वह प्रमाण और दृढ़ कर देता है कि गीता के कृष्ण और 
घोर-आऑगिरस कृष्ण एक ही थे । आंगिरस कुल में कृष्ण” ऋषियों 
को कहा जाता था। वासुदेव को जब परम्परा बतायी गयी तो 
आंगिरस ऋषि ने देवकी पुत्र कृष्ण को जो उपदेश दिये वे ही वासुदेव 
कृष्ण में मिलते हैं । 

“इशोपनिषद'” * के तृतीय प्रपाठक के १६ वें खंड के आरम्भ में ऋषि ने 

पुरुष या मनुष्य को यज्ञ रूप माना है और आगे चलकर १७ वें खंड में उसके 


कौ 3 3ननी फल नमन ना + तिलननजकर ज«. प्स 


१. चैष्णवधर्म-पू० २८-२६, परशुराम चतुर्वेदी ओर ईशोपनिषपद ५ 





३२ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का- 


जीवन सबन्धी विविध कर्मो की समानता, यज्ञ की दीक्षा उपसद स्तुतिशास्त्र, अमोष्ट 
एवम्‌ अवभूथ के साथ दिखलाई है। अत में वे इस पुरुष यज्ञ-विद्या को समभाते 
हुए, देवकी पुत्र कृष्ण से कहते है कि मनुष्य मात्र को चाहिये कि वह अपने अन्तिम 
समय में इन तीन पदो का उच्चारण करे। अर्थात्‌ है परमात्‌मन्‌ आप अविनाशी 
है, आप सदा एकरस रहने वान है, तथा आप सब के प्राणप्रद एवम्‌ अतिसूक्ष्म हें 
और इस संवन्ध मे ऋग्वेद! एवम्‌ 'यजुर्वेद' के दो आवश्यक मंत्रों.का भी उल्ले ख॑ 
करते है। इस उपदेश को श्रवण कर लेने के कारण कृष्ण की जिन्नासा पूर्ण हो 
जाती है । ठीक इसी प्रकार का उपदेश भगवद्‌गीता में अध्याय १६, श्लोक 
१, २ अध्याय ८ इलोक ५, ८, ६, १०, ११ आदि में भी है ।' 

यह समानतारे केवल अकस्मात या सयोगवश ही नही है। इसमें 
अवश्य तथ्य प्रतीत होता है कि देवकी पृत्र कृष्ण और वासुदेव कृष्ण, ब्राह्मणकाल में 
एक ही रहे होंगे। ओर उस महापुरुष ने अपने शिष्य रूप में ग्रहण किये हुए 
सिद्धान्तों के आधार पर ही अपने अर्जुन आदि भागवतानुयायियों को वह शिक्षा 
प्रदान की होगी। स्वयं कृष्ण के श्रीमद-भगवद्गीता के ७ वें अध्याय के १६ वें 
इलोक से--बहुनाम्‌ जन्मनामन्ते ज्ञान वान्यां प्रपयते । वासुदेव: सर्वेमिति स॑ 
महात्मा सुदुर्ल भ: ॥ यह निष्कपं सत्य प्रतीत होता है । 

उपलब्ध होने वाले शिला लेखों तथा प्रमाणों के आधार पर कहा जा सकता 
है कि महाभारत के कृष्ण, युधि४्टर आदि आज से करीव-करीब पाँच हजार वर्ष 
पूर्व वतमान थे और वेद उनसे भी पूर्वकाल के हैं और वेदों की ऋचाएँ उनसे भी 
पूर्व काल की है। इस में किसी को सन्देह नही होना चाहिये ।* भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
ने एवम्‌ वासुदेव श्रीकृष्ण ने जिन-जिन सिद्धान्तो और बातों का उपदेश दिया था, 
जिनको सात्वतों और भागवतों ने अपनाया था, उन सब का मूलरूप भगवदगीता 
में अवश्य सुरक्षित है और दार्शनिक दृष्टि से दो प्रमुख धाराएँ चलीं जिनको “सांख्य' 
ओर 'योग' कहने लगे । इनके दूसरे नाम ज्ञान-योग और कर्मयोग भी थे । 

लोकेस्मिन्‌ द्विविधा निष्ठा पुरा प्रोक्ता सयानघ । 
ज्ञानयोगेन सांस्यानां कर्मयोगेन योगिनास्‌ ॥४ 

इससे सिद्ध होता है कि श्रीकृष्ण एक ऐतिहासिक व्यक्ति थे। कंस को 
भागवद्गीता, १६-१-२, ८-५-८-६-१० और ११ तथा ७-१६ । 
« चष्णव घमं-परशुराम चतुर्वेदी। 
* पातनजल योग दरशंन-संपादक--डा० मगीरय मिश्र, . हरिकृष्ण 





जज 


अवस्थी, 
जकिशो लक 
४. भगवदगीता-अध्याय ३, इलोक ३।॥ स्‍ 3 
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मारकर महाभारत के युद्ध में उन्होंने पाण्डवों की सहायता की थी। सांस्य और 
योग की अलग-अलग घधारणाओं में सामंजस्य खोजा और निवृत्ति परक सांख्य को 
प्रवृत्तितरक कर्मयोग में परिणत किया। वे ही निप्काम-प्रवृत्ति-परक-पंथ के 
जन्मदाता भी थे। मनुष्य निमित्त मात्र है। सब कुछ भगवान्‌ ही करते हैं। 
इसलिए भक्तों के लिए भगवान्‌ की शरण ही सर्वस्त्र है। वैष्णव भक्ति-साहित्य और 
भक्तिशास्र इस वात का साक्षी है कि वासुदेव कृष्ण भक्ति के चरम आलम्बन बन 
गये। अद्वितीयता, विराटदवा और लोकोत्तरता से वे अपने आपको परम आराध्य 
देव सिद्ध कर चुके है । 
वे्णवों के भक्तिमाग का उद्गस्‌-- 

किसी द्युण या गुणी के प्रति श्रद्धा, प्रेम और सेवा समन्वित भाव भक्ति 
कहा जा सकता है । भगवान्‌ और मानव का हादिक संबन्ध हार्दिक भक्ति से जुड़ 
जाता है । इस शब्द के अन्तर्गत एक निष्ठा, अव्यभिचारित्व, एकान्तिकत्व आदि 
विशेपताएं आती हैं। गाण्डिल्य सूत्र के अचुसार 'सापरानुरक्तिरीश्वरे' इसका स्वरूप 
चणित है ।५ इसके दो रूप हैं एक भोगप्रधान और दूसरा त्यागप्रधानत । प्रथम 
रूप में एऐहिक एवम्‌ लौकिक सुखों की प्रामि की इच्छा वलवती रहती है। दूसरा 
रूप वह है जहाँ उपास्य देवता ही साध्य होता हैं । अत: लोकिक सुख अनित्य और 
सुच्छ माना जाता है । भारतवर्ष को भक्ति के लिये किसी का ऋणी होना जरूरी 
नहीं है । 
भक्ति रस भारत में परिपूर्णा रूप से लहलहाता रहा है । समार में सर्वप्रथम 
चेदों में ही भक्ति का उद्गम खोजा जा सकता है। आचार्य ग्रियरसन और अन्य 
यूरोपीय विद्वान संसार के इतिहास में ईसाई मत में सर्वप्रथम भक्ति का उदय मानते 
हैं, परन्तु यह धारणा भ्रान्तिमुलक और गलत सिद्ध हो चुकी है । भक्ति के अलग- 
अलग रूप अलग-अलग युगों में अलग-अलग ढदड् पर सामने आते रहे है। अनुराग- 
सूचक भक्ति शब्द ब्राहण और संहिता ग्रन्थों में नहीं मिलते । पर भक्ति के अन्य 
रूपों का उसमें अवश्य दर्शन हो जाता है। वैदिक ऋपी पूर्ण उल्लास के साथ अपने 
उपकारक मित्र तथा सुहद देवताओं के प्रति प्रेम भरे मंत्रों का उच्चारण करते थे । 
ये प्रेम भरे मन्‍्त्रोच्चारण, स्तुतियाँ, सुूक्त, ऋचाएं प्रार्थनाएँ आदि नामों से 
प्रसिद्ध हैं । 

मानव जीवन का समाज जास्त्रीय अध्ययन किया जाय वो पता चलता है कि 


कई तरह की प्रवृत्तियों के चक्रावर्तन होते रहे हैं। जब मानव की सामाजिक और 


२१, वाएण्डिल्य भक्तिसूत्र-सुत्र ९॥ 





रेड हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


वैयक्तिक दशा शान्तिपूर्ण होती है तब वह चाहता है कि कुछ काम किया जाय । 
भतः वह ऐसे साधन और दर्शन खोज लेता हैं जिससे कर्म-प्रवणता आ जाय । 
कर्मप्रधान मानव जब उसकी अति से थक जाता है तव उसकी थकान उसे चिस्तन 
भोर मनन की ओर चलने की प्रेरणा दे देती है, जिससे वह ज्ञानप्रवश बनने की 
चरेष्ट करता है। इसी ज्ञान से वह विचार-प्रवण बनने लगता है। अपने और 
भपने से वाह्य अर्थात्‌ शेप चेतन और अचेतन सृष्टि के नियमन और उसके नियामक 
के बारे मे कुतृहल, जिज्ञासा, शान्तता, कृतज्ञता आदि भावों का उसके अन्तःकरर में 
उदय होने लगता है। उसकी रति भावना बढ़ने लगती है! झतज्ञता सूचक, 
प्रशंसा करने वाली अर्चनाएं, प्रार्थनाएँ, सूक्त आदि का निर्माण होने लगता है । 
इसी से भक्ति का रागात्मक उदय हो जाता है। इसका मूलतः सबन्ध भावना से 
हैं। हम भगवद्विपयक 'रति शब्द का उल्लेख पुराने साहित्य में अधिक बयों 
पाते हैं इसका कारण यही वार-बार आने वाली प्रवृत्तियों का चक्रावर्तन ही 
कहा जा सकता है। भक्ति के स्थान पर 'रति' शब्द अधिक रूढ़ था; बाद में यह 
'भक्ति' में कैसे परिणित हुआ इसे देखा जाय तो वैष्णव साहित्य का मर्म समझ में 
भा सकेगा । 'रति' के स्थान पर 'भक्ति' शब्द का रूढ़ होना उसका ऐतिहासिक 
महत्व वबतलाता है । “भक्ति' शब्द क्‍यों रूढ़ हुभा इसके कारण खोजना समाजशाल्ञ 
का विषय हो जायगा । यहाँ पर हम संक्षेप में भारत की वेष्णव-भक्ति के विकास 
पर विचार करने का प्रयत्न करेंगे और देखेगे कि भक्ति के अनेक रूपों में से किस 
युग में कोन सा रूप अधिक प्रभावशाली रहा है । 
आर्य जाति व्यक्तिनिष्ठ चही थी, अतः आर्य समाज का कोई व्यक्ति इस 
बात की कतई चेष्ठा नही करता था कि उसका नाम इतिहास में अजरामर हो जाय 
उसने कभी पसकी परवाह भी नहो की । इसका कारण लौकिक जीवन के प्रति 
उपेक्षा-वृत्ति ही हो सकता है। ऋग्वेद काल में भक्ति का रूप किस प्रकार का था 
यह देखना पड़ेगा । प्राचीन भारतीय अपना अन्तिम ध्येय पुरुषाथे की सिद्धि मानते 
थये। इस पुरुषपार्थ को सफलता के लिए की जाने वाली प्रार्थनाएँ या सूक्त मिलते हू 
जो अनेक हैं। इनसे यह ज्ञात होता है कि वाह्य जगत पर सत्ता चलाने वाली 
देवताओं की इष्ट तथा योग्य आराधना करने से वे प्रसन्‍न होते थे और उच्च पुरुपार्थ 
का फल भी प्रदान करते थे। ऋग्वेद काल में इस लोक का सुखोपभोग ही उच्च 
पृरुपार्थ माना जाता था। विश्व मे अनेक स्वरूपों में प्रकट होने वाली शक्तियों के 
के हक कु आर कक से सोमवल्ली प्रदान कर, स्तोत्रों की 
घीरे कर्म-मार्ग का जोर शोर वढ़ा और हक आफ हक ५ के 
तु न्तमुख होकर आत्म निर्भर होने 
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लगे। यज्ञादि कर्मो को विफलता लोग समभने लगे। फलत: अध्यात्म-विद्या को 
लोग अपने अन्तर्गत यज्ञ से, विचार, श्रद्धा, शुचिता से प्रह्मात्मैक्य का अनुभव लिया 
जा सकता है यह प्रतिपादव करने लगे । उपनिषद-काल में सारे विश्व के मूत्र 
कारण “ब्रह्म का महत्व वढ़ा और उपनिपदकाल के अन्तिम भाग में भक्ति की पनः 
स्थापना हुई । श्वेताश्वतर उपनिपद में इसका उल्लेख यों मिलता है--- हु 


'यस्प देवे पराभक्तियंथा देवे तथा ग्रुरी । 
तस्पेः ते कथिता ह यर्थाः प्रकाशन्ते महात्मनः ॥* * 
अर्थात्‌ भक्ति का अर्थ प्रेम वां अनुराग ही यहाँ पर प्रकट किया गया है । 
सर्वान्तर्यामिन्‌ भगवान्‌ ही जय की उत्पत्ति, स्थिति, संहार करते है उनकी ज्ञानमय 
जानकारी मुक्ति का साधन है । परमात्मा का अनुग्रह जिस पर हो जाता है उसे ही 
भत्य-रूप-दर्भान होता है। भक्ति करने वाले इनसान पर ही यह अनुग्रह होता है । 
सुण्डकोपनिपद का यह स्वर देखिये-- 
नाथमात्मा प्रवचनेन लभ्यो न सेघया नवबहुना श्र तेन । 
यमवेष वृणुते तेन लभ्यस्तस्येष आत्म चुस॒ते तमुस्वामु ॥२ 


इसी प्रकार छान्दोग्य-उपनिषद में भी भक्ति की श्रेष्ठता दिखाई पड़ती है । 


मनोमयः प्राणशरीरोभारुप: सत्य. संकल्प आकाशात्मा । 
सर्वेकर्मा सर्वगंधः सर्वरसः सर्वाभिदमभ्यातो अवाक्य नादरः ॥* 
यही कल्पना सगुण साकारोपासना में परिणत हुई जिसका मुख्य आधार 

अक्ति की कल्पना ही था। ईश, नारायण, महेश्वर, शिव आदि अनेक नाम और 
रूप प्रस्थापित होकर इनके अलग-अलग सग्रुण भक्ति-संप्रदाय भी भ्रस्थापित हो गये । 
भगवदगीता में भी यही वात निमादित हुई । 

सम्नना भव मदभक्तो मंयाजों मो नमस्फुरु । 

नाभेवेष्यसि सत्य ते प्रत्ति जाते प्रियोषु्सि में ॥ 

संर्वधर्मान्यरित्यज्य मामेक द््र्ण्णं स्रज । 

अहंत्वा सर्व पापेश्यो सोक्षयिष्यासि साशुचः हर 





१. तृतीय सुण्डक, द्वितोय खण्ड इलोक १॥ 

२. छान्‍्दोग्यपनिषद ३--१४-२ । 

३. भगवदुगोता €-३४ । 

४. श्रीमद्भगवदुगीता अध्याय १८ इलोक ६५-६६ 


३६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


इस तरह कहा जा सकता है. कि वस्तुत: सारे जग का अधिष्ठाता एक ही. 
सर्वात्मक विश्वेश्वर रूप परमात्मा है। उसके इन्द्र, वरुण अग्नि, भातरिष्वा आंदि 
देवताओं के रूप भी उसी एक के विविध स्वरूप हैं। यह सिद्धान्त ऋग्वेद से ही 
भनुस्युत हुआ है । ब्रह्म तथा आत्मा को सत्य तथा जगत को अनुत, उपनिपदकाल 
में माना जाता था। ऋग्वेद काल की भक्ति का लक्ष्य सुखों की प्राप्ति के लिये 
भाराधता ही परिलक्षित होता है। वेदों के भीतर जो विभिन्न स्तुतियाँ देखी जा 
सकती है उनसे यह अनुमान लगाना उपयुक्त ही होगा कि भक्त अपनी भाग्य हीनता 
से छुटकारा वा दुःख की निवृत्ति तथा सकट का परित्राण ही चाहता था । ऐहिक 
सुखों के उपभोगों की प्राप्ति ही ऊँचा ध्येय तथा उच्च पुरुषार्थ है. ऐसा भाव खऋष्वेद 
कालीन की गई स्तुतियों में स्पष्ट रूप से प्रतीत होता है ! 


मरणोत्तर जीवन के और विश्वेषतः वहाँ प्राप्त होने वाले सुखों का या दाले 
जा सकने वाले दुखों का तथा उनके अनर्थो का उल्लेख प्रायः कम ही मिलता है । 
स्वर्ग -लोक, अमृत-लोक, यम-लोक त्तथा विष्णु-लोक आदि का उल्लेख परभोच्च और 
नित्य स्थानों के लिए ही आया है। जेसे-- 

तदस्थप्रियमभि पायो अध््यां नरो यत्र देवयवों सदन्ति। 

उदक्रमस्य सहि बन्धुरित्था विष्णों: पदे परमेसध्व उत्सः ॥ 

ता वां वास्तू न्युइमसिगमध्य यत्र गावो भुरिश्वुद्भा अयासः । 
ज्ाह तदुरुगायस्थ बृप्णः परम पदसवभाति भूरि॥'" 

'जहाँ पर भक्तगण आनन्द से काल व्यतीत करते हैं वही विष्णु का प्रिय 
स्थान मुझे प्राप्त हो जाय । वहाँ जाने से उरुक़म विष्णु का सख्य प्राप्त हो जाता 
है। जिस स्थात पर न थकने वाले बहुश्ज़ी चल रहते है और जो उपादेवी के 
रथों भें जोड़े जाते हैं, जहाँ पर निरन्तर अपृत्त का मधुर उत्स बहता रहता है--- 
उस प्रदेश के प्रसाद में रहने के लिये तुम दोनों को जाना चाहिये यही मेरी इच्छा 
है। यही पर उरुगाय पराक़मी विष्णु भगवान्‌ का परमोच्च तेजस्वी निवास स्थान 
अपने दिव्यतम तेज से प्रकाशित होता रहता है ।' 

भक्ति में भनिवायंतः हृदय की श्रद्धा आवश्यक हीती है। इस श्रद्धा का 
वीज-रूप इन स्तुतियों में देखा जा सकता है। ऋग्वेद-कालीन-भक्ति को 'ह॒दा मनसा' 
कहा गया है। ऋग्वेदकालीन भक्ति का एक स्वरूप इसी प्रकार का है। दूसरे 
भ्रकार का स्वरूप मानवीय सम्बन्धों का है जो अभेक उपमाओं के मा 











ध्यम से प्रकट 
१. ऋग्वेद १-०१५४-६। - हे 
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हुआ है। ऋःवेदकालीन भक्ति प्रवृत्तिमुलक है । पादवंदव तथा संकीतंनादि भागवत 
पुराणों में वशित नवविधा भक्ति का आंशिक रूप भी ऋग्वेद में मिलता है । 


पुरुपसूक्त) में अवतारबाद के सिद्धान्तों का आधार मिलता है जिसमें 
ब्रह्म की नराकार रूप में स्तुति की गई है। इस सूक्त में उपास्य के प्रति स्वजन की 
तथा परिचय और सामीप्य की भावना निहित है ।* इसमें नराकार भावना प्रथम 
वार आई है। अत: हम यह कह सकते हैं कि सगुरा भक्ति का बीज यहीं पर 
विद्यमान है । 

वेदोत्तरकाल की तरह अपनी देवताभों की निर्हेतुक भक्ति और निरतिशय 
प्रेम वेदकालीन भक्ति में मिलना संभव नहीं है। अनासक्ति भावना तथा सुखोप- 
भोगों के प्रति विरक्ति-जन्य भावना भी वहाँ पर नहीं मिलती । आर्यों का जीवन 
संघर्षपमय था इसलिए ऐहिक जीवन के विपय में निर्वेद या वैराग्य के बदले भक्ति को 
जीवन में सफलता प्राप्त करने का प्रमुख साधन समझा गया। प्रो. वेलणकर॥ के 
मत से सग्रुण साकार या निगुणा भसिराकार की भी अनत मूर्ति की कल्पना किये 
विना निरासक्त त्रिरक्ति पूर्ण भक्ति असंभव है । क्योंकि भक्ति के लिये आलंवन पक्ष 
की सहज प्राप्य प्रतिमा चाहिए । संपूर्ण प्रतिमा जिसका घ्यान पूजा आदि की 
जा सके वे ऋग्वेद में नहीं मिलती है । परन्तु इन देवताओं की प्रार्थना करने की 
दृष्टि से जो अत्यन्त आवश्यक अंगों या मानवी अवयबवों की जैसे --आाँख, कान, मुंह, 
पेट आदि की कल्पना ऋग्वेद में मिलती है जैसे देखिए-- 

अवरां--सेदु श्रवो भियुज्य चिदरभयसत्‌ ।* 

चेतन जीव. ध्यान गम्य परमात्मा को उसके यश: श्रवण द्वारा प्राप्त करने 

का अभ्यास करें । 


१. अतो देवां अबंतुनो यतो विष्णविचक्रमे !. प्रुथिव्या: संन्त घाससिः ॥ 
इंदं विष्शुविचक्रसे त्रेघा निदे पद ॥ समूल  अस्य पांचछुरे॥ 

ज्नीरि! पदा विचक्रमे विष्छुर्गोॉपा अदाभ्य: ॥॥ +“पुरुषसुक्त ३-४ ॥ 
ऐसा कुछ विद्वानों का मत है कि ऋग्वेद में पुरुषसूक्त भले ही आगया हो पर 
वह बाद का जोड़ा हुआ है । अचुसानतः नारायरणीय वर्म की स्थापना के बाद 
नारायण रूप का वर्णन करने चाले सृक्त एवस्‌ रचनाएँ लिखी गई होंगी । 
३. ऋग्वेदांतील छक्तिमार्ग-प्रों. दा. हु. बेलस्यकर । 


४. वेदमें नवधा भक्ति--कृष्णदत्त भारद्वाज एम० एं० आचार्य शास्त्री, 
'ऋल्याण', वर्ष २० अजू ५॥। 


टप 


५, ऋष्चेद १-०१५६-२ १ 


श्प हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


कीर्तनं--विष्णोनु क॑ वीर्यारि प्रवोचम्‌ ।* 
मैं अब विष्णु भगवान की लीलाओं का प्रवचन करता हू । 
तत्तदिदस्य पौस्यं ग्रणोीम सीनस्य श्रातुर वृकस्य सीदुंषः ।* 
त्रिभुवन पति, जगत की रक्षा में विचक्षण, अहिसक, कामना-वर्षी भगवा 
श्री विष्णु के चरित्रों का हम सब कोतंन करते हूँ । 
स्मरणं--प्रविष्ण वे शूप मेतु मन्म ।र 
जिनकी माधुरी से औतप्रोत एवम्‌ अपनी दिव्य शक्ति से अपने अक्षय तीन* 


चरण-चरणों के तीन विन्यास भक्तों, आश्वितों, सेवकों को आनन्द प्रदान करने वाले 
हैं उनका स्मरण किया जाय । 


निगु ण निराकार की आर्यो के लिए परिचित भक्ति मुख्यत इन विशेषताओं 
से युक्त हो जिनमें इष्टदेव परोपदेशगम्य होने से उसके बारे में जिज्ञासा, कौतुहल॑, 
भीति आदि भावनाएँ आदि बातें आती हैं पर वे ऋग्वेद में नहीं मिलती हैं ! 
प्रत्युत हमारा आराध्य ईश्वर हमारा माँ-वाप आदि सब कुछ है इस प्रकार की 
भावना से युक्त है। भक्ति की चरम सीमा में जिज्ञासा, डर, कुतुहल आदि संब कुछ 
भावनाएँ नष्ट हो जाती हैं और भक्त अपने आराध्य को खरीखोटी तक सुनाते है । 
भात्यंतिक अनुराग की पराकाध्टा हमारे आर्यो की भक्ति का प्रमुख सूत्र है। यही 
सूत्र आगे चलकर यशोदा, राधा, कौशल्या, गोप, गोपी, तुकाराम, नामदेव, 
कबीर, तुलसी, सूर आदि संतों में भी मिलता है। यह अनुराग भावना तभी 
संभव है जब सग्रुण साकारोपासना से निग्रु छ निराकार की ओर वह बढ़ती जाय । 
ऋग्वेद के देवभक्त तथा मध्यकालीन बेष्णव-मभक्तों में अपने इष्टदेव तथा उनके 
परस्पर सम्बन्धों में बहुत साम्य है। दोनों में अन्तर है केवल विवरण और काल 
का । 'नमे भक्तः प्रशश्यति' यह हढ़ विश्वास, सर्वस्थ त्याग करने की इच्छा, भक्तों 
की दर्दे भरी रामकहानी सुनने की तत्परता, भक्त की अनन्यशरणागति एवमु, 
भात्मनिवेदन इन बातों को लेकर संतों की भक्ति में और ऋग्वेद कालीन भक्ति में 
साम्य है। इस भक्ति में इषदेव के लिए कही अप्दर की भावना है तो कहीं डर की 
भी । सच है 'भय बिनु होई न प्रीति । आय जाति जगत के कार्य चलाने वाली 
शक्तियों को उनके प्राकृतिक रूपों में ही ग्रहर्या करती थी । अनेक प्राकृतिक रूपों में 
देवत्व को प्रतिष्ठा कर वरुण, अग्नि, रुद्र, इन्द्र ये सब ब्रह्म के नाना रूप समझे गए । 
१. ऋग्वेद १०१५४-४४ ॥ 
२- ऋग्वेद १-१५५-४४ $ 
3. ऋग्वेद १--१५४-४ ॥ 


तुलनात्मक अध्ययन ह्टे€ 


उपनिषदकाल में ब्रह्म की भावना अपनी चरम पराकाष्ठा पर जा पहुँची । पुरुष 
नारायण ने पांचरात्र सत्र की विधि चलाई और नब्ाह्मस्पकाल में नारायण सगुण 
परमेश्वर के रूप में अर्थात्‌ नर समष्टिका आश्रय वनकर उपस्थित हुए। भारतीय 
भक्ति-मार्म में ब्रह्म की उपासना बाहर और भीतर अन्न, प्राणा, मन, ज्ञान और 
आनन्द के रूपों में करनी चाहिए यही कहा गया है। यही पूर्णोपासना की भक्ति पद्धति 
भारत में ग्रहण की गई है। ब्रह्म को इस मार्ग के भक्त बाहर और भीतर अर्थात्‌ 
सवंत्र देखते है । निम्ु णी स्वातंत्रस्थ ब्रह्म का निरूपरा करते है तो सगुणी, तुलसी, 
सूर जंसे भक्त राम के नाम लेने पर अन्तर्यामिन्‌ और पेज पडने पर पाहन से भी 
प्रकट होते है यह कहते हुए दिखाई देते हैं। बंदिक-भक्ति, ज्ञान, कर्म व उपासना 
इन तीनों के समुज्ज्वल रूप में विकसित हुई, जिसका स्वरूप निर्मल था और समस्त 
निवृत्ति-परक ओर प्रवृत्ति-परक श्रग्ों से वह युक्त थी । 

भक्त की उपास्य से समरसता -- 


प्रेम वही उच्च कोटि का समभा जाता है जिसमें भक्त अपना अस्तित्व 
भूलकर उपास्य से समरस हो जाता है । यही स्थिति पराभक्ति अनुरक्ति-भक्ति की 
है। सच्ची भक्ति का यही मूल बीज ऋग्वेदकालीन भक्ति मे विद्यमान था। 
अत: कहा जा सकता है कि भक्ति की दोनों अवस्थाएँ ऋग्वेदकालीन भक्ति में 
विद्यमान थी । 

आगे चलकर के बंष्णव भक्ति को प्रभावित करने वाले उपनिपदों में 
निम्नलिखित तत्त्व प्रमुख है जिनका यहाँ पर स्पष्टीकरण किया जा रहा है । 

उपनिषद-काल का आरम्भ २४०० विक़मपूर्व माना जाता है। 
श्री चितामरिग विनायक वंद्य ने उपनिषदों की प्राचीनता के विफपय में दो साधन 
निर्णयार्थ प्रस्तुत कर दिये हैं। (१) विष्णु या शिव का परम उपास्य के रूप में 
वर्यान, तथा (२) प्रकृति प्रुरुष-तत्त्व, तथा सत्व, रज, तम इन त्रिविध ग्रुणों के 
सांख्य सिद्धान्तों का प्रतिपादन | यह निश्चित रूप से माना जा सकता है कि 
प्रचीनतम उपनिपदों में वंदिक देवताओं के परे एक अनामरुप ब्रह्म को ही इस 
विश्व का स्ष्ठटा, नियन्‍्ता तथा पालनकर्ता विवेचित किया गया है। इस दृष्टि से 
निम्नलिखित उपनिपदों की सर्व प्राचीनता नितान्त रूप से मान्य है, छान्‍्दोग्य, 
वृहदारण्यक, ईश, तैच्तिरीय, ऐतरेय, प्रश्न, मुण्डक तथा माण्डुंय । इसके अनन्तर 
कृठोपनिपद का क्रम आता है। इसमें विष्गयु को परमपद पर प्रत्तिप्रित किया 
गया है ।१ अतः प्रथम श्रेणी में छान्‍्दोग्य से माण्ट्क्य तक के उपनिषद आ 





१. देखिये---वंदिक साहित्य और संस्क्ृति---बलदेव उपाध्याय, ० २४६-५० । 


४० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य कॉ- 


जाते है क्योंकि वे तत्वतः वेदों के आरण्यको के अंश होने से निसंदिग्ध रूप से प्राचीन 
हैं। द्वितीय श्रेणी मे कठोपनिषद तथा श्वेताश्वत्तर और कौषितकी, तथा मंत्राय- 
णीय उपनिषद तृतीय श्रेणी मे रखे जाते है । 


ईश उपनिपद कमंसन्यास का प्रतिपादन नहीं करता वल्कि पवन 
निष्काम क्रिया का संपादन करने का प्रतिपादन करता है। इसी का अनुवतन 
श्रीमद्भगवद्गीता अनेक युक्तियों के उपन्यास के साथ कराती है। अद्वेत भावना का 
स्पष्ट प्रतिपादन एवम्‌ ब्रह्म के स्वरूप का वर्णन, तथा विद्या-अविद्या, संभूति असंभूर्ति 
का भी विवेचन इसमें किया गया है। कठोपनिषद में 'नेह नानास्ति किचन की 
गभीर उदघोष है। यमराज के द्वारा अद्वैत तत्त्व नाचिकेता को समभाया गया है। 
नित्यों में नित्य, चेतनों में चेतन रहने वाला यह ब्रह्म सब प्राणियों की आत्मा का 
निवासी है। इसका दशंन करना ही शान्ति का एकमात्र साधन माना गया हे । 
मृज से जैसे इपीका” बनती है वंसे ही इसी शरीर के भीतर विद्यमान आत्मा की 
उपलब्धि करनी चाहिये । यही इसका व्यावहारिक उपदेश माना जा सकता है। 

मूंडकोपनिपद में 'द्वा सुपणा सयुजा सखाया” यह मन्त्र प्रधान है । वेदान्त में 
यह भव्द सर्व प्रथम यहाँ प्रयुक्त हुआ है । इसे हम द्वंतवाद का प्रवान स्तंभ मान 
सकते हैं। ब्रह्मज्ञानी के ब्रह्म में लय प्रात्त करने की तुलना नाम रूप को छोड़कर 
नदियों के समुद्र मे अस्त होने से की गई है ४ 

छान्‍्दोग्य उपनिषद--यह सामवेदीय उपनिपद प्राचीनता, गंभीरता तथा 
ब्रह्मज्ञान के प्रतिपादन की दृष्टि से उपनिपदों में नितान्‍्त प्रौढ़, प्रामारिणिक तथा प्रभेय 
वहुल है । इसके तृतीय अध्याय में सूर्य की देवमधु के रूप में उपासना है। गायत्री 
का वर्णान, घोर-आंगिरस के द्वारा देवकी पुत्र कृष्ण कों अध्यात्मशिक्षा मिलना 
( २-१७ ), तथा अत में अंड से सूर्य जन्म का विवेचन ( ३-१६ ) इन सारी 
बातों का सुन्दर प्रतिपादन है । इस अध्याय का ( ३-१४-१ ) 'सर्वंम्‌ खलु इदस्‌- 
ब्रह्म सव कुछ ब्रह्म ही है इस अद्वंत सिद्धान्तों के मुख्य सूत्र का विजय घोष करता 
है। वृहदारण्यक में तो अध्यात्मिक शिक्षा का यह महत्त्वपूर्ण अद्भ वन गया है 


तथा औपनिपदिक युग का सव्वमान्य तत्त्वज्ञान माना जाता रहा है। याज्ञवल्वय ने 
इसे प्रसारित किया है ।* 





आत्मा वा अरे हृष्टव्य: श्रोत्तत्यो मन्तव्यो निदिघासितव्यों मैत्रेयि।र' 
१, हृपीका८"- सींक ॥ 


२. वेदिक साहित्य ओर संस्कृति--बलदेव उपाध्याय, पृ० २५६--६० । 
३. बेहदारण्पक उपनिपद ४-५-६ ॥ 


चुलनात्मक अध्ययन ४९ 


न्रह्म को आत्मा के परे देखा, सुना और ध्यान में रखा जाता है अतः उसका श्रवरा, 
मनन और निदिव्यासन करना चाहिए ऐसा कहा गया है। यह दाशंनिकता 
अपूर्न है । 

इवेताश्ववर उपनिपद में गुरुभक्ति-देवभक्ति का रूप है--“यस्य देवे पराभक्ति 
यथा देवे तथा गरुरो ?" भक्ति तत्त्व का प्रथम प्रतिपादन उपनिषद कौ विशेषता 
है। यह उस युग की रचना है जनत्र सांख्य का वेदान्त से परथकरण नहीं हुआ था 
पंथा वेदान्त में माया का सिद्धान्त प्रस्थापित नहीं हो पाया था। तिगुणों की 
साम्यावस्था रूप प्रकृति (अजा) का निस्सन्देह विवेचन है। “अजा मेंका लोहित- 
ऊृष्ण शुबलाम्‌ ।* 'परन्तु इसे हम पूर्रा रूप से सांख्य तत्व नहीं कह सकते । 
गीता ने क्षर, प्रधान, अक्षर आदि तत्त्वों का समावेश यही से किया है। शिव 
परमात्म तत्त्व के रूप में अनेकश: वशणित है। वेदान्त तथा सांख्य के उदयकालीन 
सिद्धान्तों के लिये यह महत्वपूर्ण उपनिषद है ।?  अमृताक्षरं हरः ।/ 

यहाँ पर हमने केवल उन्हीं उपनिपदों का संक्षिप्त विवेचन किया है जिन्होंने 
चेंष्णावदर्श न को विशेष रूप से प्रभावित किया है 

वेंदिक साहित्य कम काण्ड से ओतप्रोत था । उपनिषदों में ज्ञान तत्त्व विशेष 
रूप में परिलक्षित हुआ जो पौरारिक यूग में भाव या उपासना तत्त्व बनकर सामने 
आया । ओपनियदिक ज्ञान दी अंझों में विशेष दृष्टन्य है। (१) जगत के विराट का 
ज्ञान देने वाला जो आगे चलकर 'सांख्यः बनकर सामने आया (२) आप्मज्ञान पर 
आधारित योग (5०]£ (२००॥८०४(४००) बनकर सामने आया जो आत्मा का ज्ञान 
देने वाला है। ब्रह्म के विविध स्वरूपोंका विस्तारपूर्वक वर्णन यहाँ पर 
मिलता है । 

ब्रह्म साक्षात्कार के विभिन्न मार्ग भी इसी युग में फंले । ज्ञान प्रधान काल 
होने से भक्ति भी ज्ञानाश्रित हो गयी । यहाँ पर दो स्वतंत्र धाराएँ हमें स्पष्ट रूप से 
प्रतीत हो जाती हैं । प्रथम योग, तथा दूसरी भक्ति कहलाई । एक में हृदयपक्ष- 
समन्वित-ज्ञान था, तथा दूसरे में बुद्धि या केवल विशुद्ध ज्ञान था। उपास्य के 
सगुण संविशेष तथा निर्गण निविशेष दोनों रूप उपासकों के सामने आये । '्वं ब्रह्मा 
स्व च वे विष्णु त्वं रुद्र त्वं प्रजापति ।!* इस तरह सगुण विष्णु स्वरूप की प्रतिष्ठा 
व 39७ ००७७७ ३७-३७ ७७७3७. ..५>3.-.....-+...-+33«3७5- परम 
१., श्वेताशवत्तर उपनिषद ६--२३ ॥ 
२. श्वेताश्वतर उपनिषद ६-४-५ ॥ 

श्वेताश्वतर उपनिषद १--१० । 


-मि 
४. बेदिक साहित्य-बलदेव उपाध्याय, २५६-६० ॥ 
४. सन्ायण्युपनिषद ४-१२-१ ३ । 


४२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


वृद्धिंगत होती गयी और उनको जग्रत्पालक एवम्‌ अन्न का स्वरूप समका जाने लगा ! 
कठोपनियद में आत्मा की ऊध्वंगामी गति को विष्णु के परमधाम की ओर जाने 
वाला पथिक वतलाया गया है ।* पुरुषनारायण ने विष्णु की नराकार भावना से 
मौर उपास्य के साज्निष्य की उत्कंठा के पांचरात्र यज्ञ की विधि चलाई ५९ यही से 
सहिसा तत्त्व का समावेद् वैष्णव धर्म के अन्तर्गत हो गया | इस प्रकार सत्वग्रुण 
प्रधान होने से वैष्ण॒व धर्म सात्वत धर्म कहलाया । इसी का दूसरा नाम भागवत 
धर्म है। गीता इस घ॒र्मं का साररूप धर्म ग्रन्थ है। 'नूनम्‌ एकान्त-धर्म: अये श्रेष्ठ 
नारायण प्रिय: ।२ भागवतों की दृष्टि से एकान्तिक धर्म सर्व श्रेष्ठ धर्म है क्योंकि यह 
स्वयं नारायण या भगवान को प्रिय है। इस धर्म के अनुसार प्रत्येक कार्य करते समय 
कार्य करने वाले को अपनी यह घारणा बना लेनी चाहिये कि इस कायें में वह 
भगवान की इच्छा पूति मे एक साधन मात्र है । निरंतर इस प्रकार की मनोवृत्ति 
रखकर कार्य करने से मानसिक विकारों से छुटकारा मिल जाता है। सर्वेब्यापक 
ईइवर में हृढ़अआास्था त्तथा सभी वस्तुओं को समभाव से देखने का 
है। इस लोक में तथा सर्वत्र सभी चीजें प्रकृति के सत्व, रज, तथा तम इन तीन 
गुणों से युक्त हैं। इनसे कोई भी मुक्त नही है। देह धारण करने वाले देही के 
गरोर में आमक्ति डालने का कार्य ये तीन गुण ही करते रहे हैं। इसलिए सभी 
प्राणियों के हृदयों में रहकर उन्हें अपनी माया से किसी यन्त्र पर चढ़ाये गये वस्तु 
की तरह घुमाने वाले भगवान में विदवास कर उसकी शरण में 'सर्व भाव से जाना 
चाहिये। तव उसी के अनुग्रह से परमशान्ति एवम्‌ नित्य स्थान पाने का वह 
अधिकारी वन जाता है। अर्जुन को वार-वार श्रीकृष्ण समभते हैं कि जो 


कुछ है वह सब वासुदेव ही है जतः उसी की एकनिष्ठ उपासना करनी चाहिये । वें 
कहते >> अधि 4 
ढेंते हं-- 


अभ्यास वढ़ जाता 


मय्येव मन आधघत्स्व सयि वृद्धि निवेशयः ॥ 
निवसिष्पयसि मणय्येव अत अऊर्व्य न संशय: ॥ 





मुझ में अपना मन लीन करते हुए अपनी बुद्धि मुझ मे ही स्थिर कर । 
१. कठोपनिषद ३-६ । 


२. बेष्णव घर का विकास और विस्तार--- 


कृष्णदत्त भारद्ाज-कल्यारा, वर्ष १६ अड्भू ४ ॥ 
३. महाभारत १२-३४८-४ड । | 


४. कोमद्भगयदगीता १८-४०, १४-५, ३-२७, १८-६१, १८-६२ । 
५. भीसद्भगवद्गीता १२-८॥। 


तुलनात्मक अध्ययन ४३ 


इसका फल यह होगा कि निस्‍्सन्देह तू मुझ में ही निवास करेगा । आत्म समपंण 
त्तेैथी एकान्त निष्ठा इस धर्म की सववे प्रमुख बातें है । 


नारायणीय धर्म चा नारायणीय सम्प्रदाय--- 


इस धर्म का प्रतिपादन महाभारत के झ्ाान्ति-पर्व में किया गया है। इस 
दाशनिक सिद्धान्त को मेरु पर्वत पर समऋषियों को और स्वायंभुव मनु को सुनाया 
गया था। इसी परम्परा से यह चलता रहा ऐसा भगवान्‌ का कहना है । वृहस्पति 
त्तक परम्परा से प्राप्त यह धर्म वसु-उपरिचरतक संप्रास होता गया। इस मत में 
दीक्षित हो जाने पर उन्होंने एक अदवमेघ यज्ञ किया था जिसमें पशुवली नहीं दी 
गई, तथा यज्ञ का संपूर्ण विधान आरण्यक फे अनुसार हुआ । यज्ञकर्ता वसु को 
विष्णु ने दर्शन देकर यज्ञ भाग ग्रहरा किया था । अन्य पुरोहितों अथवा ऋषियों 
फो दर्शन नही हुआ । बृहस्पति इसलिए क्रोघायमान हुए । तब अपने अनुभवों के 
आधार पर एकता, द्विता और त्रिता ऋषियों ने उन्हें समझाया कि हरि के दर्शन 
भत्येक को नहीं होते। उसकी क्पा जिन पर होती है वे ही उनके ददझ्लेनों के 
अधिकारी हैं। बसु जैसे एकान्तिक उपासक से ही वे प्रसन्न होते हैं। वलि-पशु- 
युक्त यज्ञ-यागादि करने वाले वृहस्पति जैसे लोगों से वे अप्रसन्न रहते हैं। नारायरय 
से नारद ने इस धर्म को ग्रहण किया और उनका दर्शन करने वे श्वेत दीप में गए, 
त्तथा वहाँ जाकर परत्नह्म भगवान्‌ की पवित्रता, ऐश्वर्य, वेभव आदि का वर्रान 
करते हुए प्राथना की । तंव भगवान्र्‌ ने उनको दहन दिये और कहा कि जो केबल 
भेरा ही भजन करते हैं उन एकान्त साधकों पर प्रसन्न होकर मैं उन्हें दर्शन देता हैँ । 
अब मैं तुम्हें अपना वासुदेव धर्म सुनाता हूँ । 

चासुदेव ही परत्रह्म हैं ।॥ वे आत्माओं के भी आत्मा हैं। वे सृष्टि कर्ता हैं । 
संकपंरा चासुदेव के ही रूप हैं तथा जीवमान्र के प्रतीक है। मनस्तत्व के प्रतीक 
प्रयम्न, संकर्प ण से, तथा जीवात्मा के प्रतीक अनिरुद्ध, प्रद्युम्प्र से ही निकले है । 
इस तरह संकपंरा, प्रद्यम्ग और अनिरुद्ध मेरी ही मृतियाँ है। देवता, मनुष्य तथा 
अन्य पदार्थों की उत्पत्ति मुभसे होती है और वे मुभमें लीन हो जाते है। वराह, 
नूसिह, परशुराम, राम'चन्द्र आदि मेरे ही अवतार हो चुके है पथा कंस आदि असुरों 
फो मारने के लिए मैं फिर अवत्तार लूंगा । उंस समय अपने उपयुक्त चार रूपों से 
सब कार्य सुसंपन्न कर के और सात्वत द्वारा द्वारिका नगरी का नाश करके, ब्रह्म 
लोक चला जाऊँगा । नारद ने यह सुना और बे बंद्विकाश्नम में स्थित नर-नारायर 
के स्थान पर लौट आये । इसी पर्व के अन्य अध्यायों में वे अपनी तीनों मूतियों या 
मूल तत्वों की सहायता से निष्पाप साधक की मुक्ति का वर्णन करते है । ऐसा 


४४ हिन्दी और मराठी के जैष्णव साहित्य का- 


साधक मृत्यु के पश्चात्‌ सर्व प्रथम सूर्य लोक में जाता है, जहाँ उसके सब सोकिक 
गुण जल जाते हैं तथा वह सूक्ष्म रूप धारणा करता है तब बह अनिरुद्ध में प्रवेश 
करता है; वहाँ वह मन बनकर प्रयुम्न में प्रविष्ट हो जाता है। फिर इस हूप को 
भी छोड़कर संकपंरा अर्थात्‌ जीव में प्रवेश करता है। फिर त्रिग्रुणों से छुटकारा 
पाकर घट-घटवासी परक्रह्म परमात्मा में लीन हो जाता है। वसु उपरिचर के 
आख्यान से भगवान्‌ वेदव्यास ने अहिसायुक्त यज्ञों की महत्ता को स्थापित किया । 
इस धर्म में वैदिक, शास्त्रीय यज्ञ कर्मानुष्टानों को उपनिपद-वेदास्त-प्रतिपाद्य शञान-्योग 
को तथा हृदय प्रधान-भक्ति को समान स्थान प्राप्त है।! नारायणीय संभदाय में 
व्यूहों की पूजा का विधान है । 


श्रीमद्भागवत्‌ में सात्वतों को महान्‌ु भागवत तथा वासुदेव परायण ब्राह्मण 
वबतलाया है । जिनकी अपनी विशिष्ट पूजा पद्धति है। इसमें सात्वत, अन्धक तथा 
वृष्णियों को यादव वंशीय वताया गया है और वासुदेव को सात्वतधर्म कहा है । के 
इस पूजा-विधान को अपनाने वाले सात्वत कहलाते थे। इनके उपास्य देवता 
परमात्मा के ही अवत्तार नर रूपी वासुदेव हैं। वासुदेव की पूजा उनके अंशावतार 
व्यूहों के साथ होती है तथा अपने विशिष्ट अलौकिक गुणों के कारण वे समरत वंश 
के पूजनीय हैं । वृष्णि, अन्धक आदि समस्त शाखाएँ यादव कुल की हैं । सात्वतों 
ने विदर्भ, मंसोर तथा सुदूर द्रविड़ देश में अपने उपनिवेश बसाए थे । द्वविड़ देश में 
पांचरात्र सम्प्रदाय के प्रचार का कारण सात्वतों का आगमन ही था । द्रविड़ देश के 
अनेक नरेद् अपना सम्बन्ध सात्वतवंशीय कृष्ण से जोड़ते हैं। पूर्वोत्तर 'महीशूर 
पर राज्य करने वाले 'इहन गोवेड' नामक तामिल सरदार ने अपने को द्वारिका के 
कृष्ण की ४६ दीं पीढ़ी में बतलाया है। इन प्रमाणों के वल पर आयंगार का 
मत है कि सात्वत वंशीय क्षत्रियों का द्रविड़ देश में वेष्णव धर्म का प्रावल्य बहुत 
रहा ।* द्रविड़ों के सम्बन्ध का ऐतरेय ब्राह्मण का यह उल्लेख दृष्टव्य है-- 


एतस्यां दक्षिशस्पोदिशि ये केच सत््वतां राजानो भोज्यायेव ते । 


अभिषिच्यन्त ॥ भोजेति एनाप्त अभिषिकतानाचक्ष त्ते॥ 


पंचरात्र मत की उत्पत्ति त्तो उत्तर भारत में हुई--विज्येषतः उसका प्रादुर्भाव 
१. देखिये--महकदि सूरदास-आजार्य नन्ददुलारे बाजपेयो, पु० १३-१५ १ 
२. कलेक्टेड ववर्स ऑफ सर भांडारकर, वाल्यूम ४ । 
३. एस्‌. के, अपंगएर--परम संहिता इन्ट्रोडक्शन 


पृ० १५-१७ जी. ओ. एस. नं० ८ ई० १६४० । 
_ ४* ऐत्तरेय द्राह्यण ८घ-३-१५४। ५ ५ 


तुलनात्मक अध्ययन के] 


ब्रज-मण्डल में हुआ था। यह सिद्धांत उन पश्चिमी विद्वानों को स्वयं ही एक 
मृंह तोड़ उत्तर है जो भक्ति को दक्षिण भारत में ही ईसाई भक्तों के सम्पर्क से तथा 
दशमशती के आस-पास उत्पन्न हुआ मानते हैं । अर्थात्‌ भक्ति स्पष्ट रूप से भारतीय 
वातावररा में उत्पन्न अपनी ही निजी सम्पत्ति है ।" 


पांचरात्र मत--- 


यह मत ईसा पूर्व तीसरी शताव्दी में प्रचलित था। गीता के सात्वत, 
भागवत या एकान्तिक धर्म का विकसित रूप पांचरात्र मत है। पांचरात्रों का 
प्रसिद्ध चतु्व्यंह सिद्धान्तरे है। पांचरात्रों के सिद्धांत के अनुसार वासुदेव से 
संकपंण अर्थात्‌ जीव, संकर्षरणा से प्रद्यम्न अर्थात्‌ मन और प्रद्युम्न से अनिरुद्ध अर्थात 
अहंकार की उत्पत्ति होती है । इनकी सहिताओं के प्रतिपादन के चार मुख्य विषय 
है---(१) ज्ञान अर्थात्‌ ब्रह्म, जीव, तथा जगत्‌ के पारस्परिक सम्बन्धों का निरूपण 
(२) योग अर्थात्‌ मोक्ष के साधनभूत योग-प्रक्रियाओं का वर्रन (३) क्रिया अर्थात्‌ 
देवालय का निर्माण, सूर्तिस्थापन, पूजा आदि भओऔर (४) चर्या अर्थात्‌ 
नित्य नैमित्तिक कृत्य, मूर्तियों तथा यन्त्रों की पूजा-पद्धति, विज्येप पर्वो के उत्सव 
आदि १ 

पांचरात्रों ने नारायण के छः दिव्य गुण्यों की भी चर्चा की है। ये भी यज्ञ- 
याग की हिंसा के विरुद्ध थे। यह आस्तिक बंदिक मत था, अतः क़ान्तिकारी 
सुधारकों वौद्धों, जेनियों के आगे वह उतना ऐतिहासिक महत्व नहीं पा सका । 
फिर भी उसने काफी कार्य इसके प्रचार का किया है। आगे चलकर इसी मत ने 
रामालुज के समय पुत्ः अपना उत्कर्ष दिखाया और अपना प्रभाव युग पर भी 
छोड़ा । पांचरातन्न सिद्धांत को वैष्णव आगम या वैष्णव तनन्‍्त्र भी कहा जाता है। 
इसमें व्यूह के बाद भगवान्‌ का रूप 'विभव' है। विभव का रूप अवतार है और ये 
३६ है । ध्रूव, मधुसूदत, कपिल, त्रिविक्रम आदि विभव हैं। अन्तयामिचर्‌ भगवान्‌ 
ब्रह्म का सर्वव्यापक रूप है। वाराह, वामन, भागंवराम, दाशरथी-राम और कृष्ण 
ये अवत्तार हैं। आगे हंस, कूमे, मत्स्य एवम्‌ कल्कि इन नामों को मिलाकर यह 
सखया दस कर दी गई है। पांचरात्रों ने सांख्यों और वेदान्तियों के तत्त्वों को 
ले लिया है । वे माया को स्वीकार करते हैं और साथ ही गुर्गों से सृप्टि बतलाई 
है। पांचरात्रों के अनुसार प्रकृति पुरुष के आश्रित होकर कार्य करती है । 





१, भागवत संप्रदाय-चबलदेव उपाध्याय, छू० १०४॥ 

२. मध्यकालीन धर्म साघधना--डर ० हजारीप्रसाद द्विवेदी, पु० ३०-३१ । है 

३. भारतीय दर्शंन-बलदेव उपाध्याय, पृ० ४६० तथा इन्ट्रीडक्शन हू पंचरात्र अंड 
अहिबुंधन्य संहिता--प्०, २२-२६-शभ डर 


४६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य कॉ- 


व्रह्म अनादि अनन्त तथा सर्वव्यापी है। ज्ञान, तेज, ऐश्वर्य, शक्ति, वल, 
यीय॑ और तेजस्‌ इन छः गुणों के कारण वे प्रधानता से भगवान्‌ तथा व्यापक होने 
से वासुदेव है। कहा भी है--'वासनात्‌ वासुदेवस्य वासितं॑ भुवनत्रयः । 
ज्ञान ब्रह्म का गुण भी है और शक्ति भी । शक्ति से आशय यह है कि ब्रह्म जगव्‌ का 
उपादान कारण है। अनायास जगत्‌ की रचना के कारण ही 'बल' नामक गुण 
चतलाया गया है । जगत्‌ रचना की शक्ति ऐशवर्य है। अधिकारी होने से भगवान्‌ 
चीयंवान है । 

भगवान की शक्ति लक्ष्मी है। दोनों का सम्बन्ध द्वेतपरक है। प्रलयकाल में 
भी ये भिन्न रहते है। नितान्‍्त भिन्न भी नहीं रहते। सूर्य तथा आतप की तरह 
देता-देत भाव ही रहता है। लक्ष्मी के सृष्टि काल में दो रूप होते है। 
(१) क्रियाशक्ति, (२) भूतशक्ति । इनके अभाव में भगवान्‌ निविकार होता है | 
तरज्भु की तरह भगवान्‌ से पृथक होकर लक्ष्मी सृष्टि रचती है । इसे ही शुद्ध सृष्टि 
कहा जाता है । 

भगवान्‌ के चार रूपों में व्यूह, विभव, अर्चावतार तथा अन्तर्यामिन अवतार 
होते है। छः गुणों में से दो-दो गुर मिलकर व्यूह बनाते है। सकरपंण में ज्ञात न 
वल रहता है। प्रद्युम्न में ऐश्वर्य +वीय॑ तथा अनिरुद्ध में शक्ति|-त्तेज रहता है । 
सकर्पण का काये सृष्टि है। प्रद्युम्त क्रिया की शिक्षा देते है। अनिरुद्ध मोक्ष का 
तत्व है। शकराचाये ने इस व्यूहू मत का खडन किया है। उनके मतानुसार 
वासुदेव से संकपंणा (जीव) की उत्पत्ति होती है। सकपंण से प्रद्यम्न (मन) की 
तथा उनसे अनिरुद्ध (अहंकार) की उत्पत्ति होती है। अशुद्ध सृष्टि मे--प्रयुम्त 
_/कूटस्थ पुरष /मायाशक्ति 7नियति उकाल-सत्व, रज, तम, बुद्धि अहकार 
वेकारिक / पेजसू ओर भूतादि है। भूतादि, तामस से उत्पन्न, पचतन्‌ मात्रा तथा 
उनसे स्थूलभूत उत्पन्न होते हैं 

पांचरात्र मतानुसार १. पुरुष १. प्रकृति १. महतत्व या बुद्धि १. अहड्डार 


१. अहड्भार के तीन प्रकार--१. सात्विक, २. राजस ३. तामस | सात्विक से 


एक सन ओर दस इन्द्रियां तथा तामस से पाँच तन्मात्राएं को मिलाकर सुष्टि-प्रक्रिया 
होती है । 


े जीव--यह वासुदेव का क्रीड़ा विलास है। भगवान की इच्छा शक्ति ही 
सुदशन है । यह उत्पत्ति, स्थिति, विनाश, विग्रह तथा अनुग्रह इन पांचशक्तियों की 
समष्टि मात्र है। सृष्टिकाल में जीव से भगवान्‌ को तिरोधान शक्ति, जीव का 
विभुत्व, _सर्वेशक्तिमत्ता, तथा ज्ञान को छीन लेती है। अत: जीव अज्ञ होकर 
योनियों में भटकता रहता है । जीव के दुखों को देखकर भगवान्‌ को दया आती 
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है। जीव को ज्ञान देकर वे कर्मो का नाश कर देते हैं। इसके फलस्वरूप उसे 
मुक्ति मिल जाती है । भगवान्‌ की अनुग्रह शक्ति को उसके मन्दिर बनाना, मूर्ति 
पूजा करना, योग का साधन करना तथा प्रमुख रूप से भक्ति करना आदि से प्राप्त 
किया जाता है। सब से श्रेष्ठ उपाय दरणागति है । यह छः प्रकार की होती है । 
(१) भगवान्‌ की अनुकूलता के प्रति कृतसद्भूल्प होना, (२) भगवान्‌ के विरुद्ध न 
होना (३) भगवान्‌ के द्वारा रक्षा होगी ऐसा हढ़ विश्वास रखना। (४) भगवान्‌ 
रक्षक हैँ यह भावना रखना। (५) आत्मसमपेण और (६) दीनता। भक्त को 
पंचकाललक्षी भी कहते हैं। उसमें ये पाँच वातें रहती हैं। (क) जप, ध्यान, पूजा 
द्वारा भगवान्‌ से उन्मुख होना (ख) उपादान, पृष्प कलादि का पूजा के लिए संग्रह 
(ग) यज्ञादि। (घ) अध्याय, अध्ययन, मनन, उपदेश । (छः) योग-यौगिक 
क्रियाएं करना आदि | ब्रह्म के साथ एकाकार होना ही मोक्ष है। सरिता समुद्र 
की एकता के समान दोनों एक हो जाते हैं। शुद्ध सृष्टि से उत्पन्न बेकुण्ठ में जीव- 
भगवान्‌ के साथ विहार करते है । वहीं अन्य नित्य जीव गरुड़ आदि भी मिलते हैं 
जीव अरुरूप है। उसका ब्रह्म के साथ भेद भी है और अभेद भी | पांचरात्र मत 
परिणामवाद को मानता है। वल्लभ और चेतन्य मत में जाकर यही बंकुण्ठ की 
कल्पना गोलोक में बदल गई है । वैणष्णव-पुूजा पद्धति में तथा क्रियाकाण्ड के लिए 
पांचरात्र ने बड़ी सहायता की है। रामानुज के बाद व्यूहवाद नहीं मिलता | पांचरात्र 
वेद का ही एक अंश है। गीता के वाद पांचराव्र-मत भक्ति के विकास में दूसरा 
महत्वपूर्ण सोपान है । 

पांचरात्र का अर्थ-- 

'पांचरात्र' शब्द की व्याख्या भिन्न प्रकार से की गई है। महाभारत के 
अनुसार चारों वेद तथा सांख्य योग के समन्वय से इस मत को पांचरात्र यह संता 
दी गई ।। ईश्वर संहिता”? के कथनानुसार शांडिल्य, औपयायन, मोॉंजायन, कौोथिक 
तथा भारद्वाज ऋषि को मिलाकर पांच रात्रियों में जो उपदेश दिया था उसे पांचरात्र 
कहते है; तो पदमसंहिता के अनुसार इसके सामने अन्य पाँच शास्त्र राति के समान 
मलिन पड़ गए थे। अत: इस मत को पांचरात्र कहा जाता है। नारदरै-पांचरात्न, 
के अनुसार इसके विवेच्य विपयों की संख्या ही इसके नामकरण का कारसा मानी 
जाती है।*  रात्र का अर्थ है ज्ञान । जेसे-- 


बजतजन्--+तज-+5 





१. ईश्वर संहिता, अध्याय २१ । 
२. नारद पांचरान्न, १-४४०४३ । 
३. 7 ३३ ३7 २०-४४ ! 


श्र हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य का- 


'रात्न॑ च॒ ज्ञानवचनं ज्ञानं पंचविधं स्पृतम्‌ हर 
परमतत्व, मुक्ति, भुक्ति, योग तया विषय (संसार) इन पाँचि विषयों का 
निरूपण करने से इस तन्‍्त्र का नाम पांचरात्र' पड़ा । “अहिर्वुचन्य संहिता भी 
इसी मत को स्वीकार करती है । 


चेंखानस आगम-- 


वैष्णव आगमों में वैखानस ग्रह्मसूत्र का महत्वपूर्ण स्थान है। पांचरात्र के 
समान प्राचीन तथा प्रामाणिक होने पर भी यह विशेष प्रसिद्ध नहों है। कभी 
इसका व्यापक प्रचार था पर किसी कारणवश इसकी लोकप्रियता कम हो गईं । 
वेखानस कृष्णयजुर्वेद की एक स्वतंत्र शाखा थी। हृष्णयजुर्वेद की चार प्रधान 
शाखाओं में से-आपस्तम्व, बौधायन, सत्यापाढ़, हिरण्यकेशी तथा औखेय शाखाओं में 
से ओऔलेय शाला से वेखानसों का संबन्ध था ।४ 
येन वेदार्थ विज्ञेगो लोकोनुग्रह कास्यया 
प्रसीतत सूत्र मोखेयं तस्म विखनसे नमः ॥ 
--वेखानस सूत्र । 
वैसे गौत्तमधमंसूत्र (३०२), वौधायन घर्म सूत्र (२-६-१७) वशिष्ठ धर्म सूत्र 

(६-१०) में वानप्रस्थों को वेखानसजास्त्र का अनुयायी बतलाया गया है, यर्थों 
'वेखानसमते स्थित: ।” मनु (६-४) 'वेखानस धर्मप्रश्ना में वानप्रस्थोंके आचार 
विधान का सांगोपांग वर्णान मिलता है। इनका पालन वानप्रस्था श्रमियों के लिए 
अनिवायं था। वेखानसों के चार ग्रन्थ उपलब्ध हो चुके हैं जो इस प्रकार हैं। 
१. वेखानसीया मंत्र संहिता, २. ग्ृह्मसूत्र, सात प्रश्नों या अध्यायों में विभक्त है । 
हे. धर्मसूत्र या धर्म प्रश्न, तीन प्रश्नों में विभक्त है। और ४. श्रौत सूत्र । इन सब 
में वेखानस गृह्मसूत्र सव से अधिक प्रसिद्ध है। ये लोग दाशेनिक कम ये पर 
आाचारवादी अधिक मंत्र पाठों के आठ अध्यायों में से अन्तिम चार अध्यायों में 
विशिष्ट विष्सु पूजा का विधान है जो अचेनाकाण्ड के नाम से प्रसिद्ध है। वेखानस 
गृह्मसूत्र के ४ प्रइन के दशम्‌, एकादश तथा द्वादश खंड में विष्णु की स्थापना, 
प्रतिष्ा एवम्‌ अर्चना का विशेष रूप से वर्सन है ।-* नित्य प्रातःकाल तथा 
१. अहिवु घन्य संहिता, ११-६४ ॥। 

र्‌. वेखानस कओोत सुनत्न--वेकटेश भाष्यकार के कयनानुसार। 

रे वद्घानस धर्म प्रश्न, १-६-७ । 

डे. भारतोय दर्शन-बलदेव उपाध्याय, पु० ५३६-३६। तथा 

५. हिन्दी साहित्य की दाझ्लेनिक पृष्ठ मूसि--विश्वस्भरनाथ उपाध्याय, पृु० १३३ ।: 
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सायंकाल में हवन के अनन्तर विष्णु की पूजा करना गृहस्थ के लिये आवश्यक है । 
विष्गु की मृत्ति ६ अंग्रुलों से परिमार में कम न होती थी । विजेष विधि से उनकी 
प्रतिष्ठा कर विष्णुसूक्त और पु्पसूक्त से उनकी पूजा की जाती थी । अष्टाक्षर तथा 
छद्ादशाक्षर मंत्रों का विधान था। इस प्रकार का विश्वास “नारायराो देव 
सर्वार्थ सिद्धि: ।!" प्रचलित था । इस बंखानस बर्भ प्रश्न के अनुसार सब देवताओं 
में नारायण की प्रधावचता और प्रमुखता मानी जाती थी। अनन्तजयनं ग्रन्थावली 
नं० १३१ से प्रकाशित मरीचिप्रोक्त बैखानस आगम'* के अनुसार यह पता 
जलता है कि इस आगम का मुख्य विपय क्रिया, तथा चर्या है। मन्दिर की विविध 
सूत्तियों की रखना, विभिन्‍न अज्भी का निर्माण,राम कृष्ण आादि मृत्तियों की विशेषता, 
मूर्तियों की प्रास्पप्रत्तिड़ा, अचेना, बलि आदि का सांगोपांग विवेचन इतने विस्तृत 
रूप में मिलना कठिन है। परमात्मा की चार मृत्तियाँ होती है--१. विष्मणु 
२. महात्रिष्णु तथा ३. सदाविष्णु ४. सर्वेप्यापी । इन्हीं चार मूर्तियों के अंश से चार 
अन्य मूर्तियों की उत्पत्ति होती है । विष्णु के अंश से पुरुष जिसमें धर्म की प्रधानता 
रहती है, मद्दाविष्णु के अंश से ज्ञानात्मिक 'सत्य', 'सदाविष्णु के अंज से अपरिमित- 
ऐद्वर्यात्मक 'अच्युत” (श्रीपती ) तथा सर्वव्यापी के अंश से अनिरुद्ध की उत्पत्ति होती 
है, जिसमें वैराग्य था संहार की प्रधानता रहती है। इन चारों सूर्तियों से युक्त 
होकर नारायरा पंचमृर्ति रूप माने जाते हैं। जप, हुत, ध्यान व अर्चता से भगवान्‌ 
प्रसन्‍न हो जाते हैं। मुक्तियां चार प्रकार की बतलाई गई हैं सालोक्य, सामीप्य, 
सारुप्य तथा सायुज्य । इन सब में सर्वश्रेष्ठ मुक्ति सायुज्य मुक्ति है जो वेकुण्ठ में ले 
जाती है। इन्ही से आगे चलकर सलोकता, समीपता, सरूपता व सायुज्वता ये नाम 
हो गये हैं । 
चेष्णव मत में गोपाल कृष्ण-- 

यहाँ गोपालक्ृष्ण की चर्चा कर लेता आवश्यक है। कृष्ण के द्वारा कंस- 
चध का उल्लेख महाभारत में मिलता है । ब्लाह्मण काल में नारायसस परम आराध्य 
थ्रे। सात्वतों में बासुदेव परम देवता थे। तभी वासुदेव-नारायण एकीकररा 
हुआ । आगे चलकर वासुदेव कृष्ण और विष्णु-तारायणा एक ही गए । पर इसमें 
कहीं भी गरोपालकृष्ण देवता का उल्लेख नहीं है । नारायणीय में वासुदेव अवतार 
का उल्लेख तथा कंस-वध की चर्चा आती है पर गोपालकृष्णा का उल्लेख कहीं भी 
नहीं हैं। गोपालकृष्ण संबंधी उल्लेखनीय कथा पुस्तकें ये है--१. हरिवंग , 





ड, बैखानस धर्म प्रश्व, ३-९-१ । 
४५. वचैखानस आगम---अननन्‍त शयनम््‌ ग्रंथावली नं० १३१॥ 


५० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


२. भागवत प्राण ३. नारद पांचरात्र ४. वैवर्त पुराण । इसके सिवा यह भी 
एक मत प्रचलित है कि क्राइस्ट के नाम-साम्य तथा ईसा की जन्म कथा और 
वालकृष्ण की अनेक लीलाओं का साम्य देखकर कुछ यूरोपीय विद्वानों के मताचुसार 
ये कथाएँ गढ़ ली गयी हैं। मतलब यह कि गोपालक्ृष्ण पर क्राईस्ट का 
प्रभाव है । 
हम इस मत का समर्थन कदापि नहीं कर सकते। डा० भांडारकरजी का 
मत है कि ईसा पूर्व प्रथम शताब्दी तक गोपालकृप्ण की चर्चा नहीं उपलब्ध होती । 
इसके बाद ही कृष्ण की प्रेमलीला सवन्धी बहुतसा लोक साहित्य, गाथाओं तथा 
संस्कृत ग्रन्थों में बिखरा हुआ मिलता है॥ अतः उनका अनुमान है कि ईसापूर्व 
एकान्तिक धर्म के प्रवर्तत और गोपालकृष्ण सम्बन्धी बहुतसा प्राप्त साहित्य इनके 
वीच कोई ऐसी घटना अवश्य घटित हुई होगी जिससे गीताकार कृष्ण का सम्बन्ध 
गोपालकृष्ण से जुड़ गया हो। डा० भांडारकर के मतानुसार यह घटना किसी 
आभीर जाति का पश्चिम के देशों से घृमते-घामते आकर भारत में मथुरा प्रदेश से 
लेकर सौराष्ट्र तथा काठि्यावाड़ के प्रास्तों के क्षेत्र तक फैलकर वस जाना ही है। 
इस जाति का परम उपास्य एक वालक था जिसे ईसा की दूसरी शत्ताब्दी तक 
वासुदेव कृष्ण में सम्मिलित कर लिया गया। इस जाति का मुख्य व्यवसाय गायें 
चराना और पालना था ।१ इस मत को मान्य करने में यह आपत्ति आती है कि 
तमिल प्रदेशों में आभीरों को 'अ्रेयर' कहते है, जिनके नाम का अकार गाय का 
आकार सूचित करने वाली “आ' से बना सिद्ध होता है। इनकी प्राचीन जातीय 
परम्पराओं से भी यह सुचित होता है कि वे पाण्डवों के साथ ईसा के कई शताब्दी 
पूर्व यहाँ आये थे | 
ऐसा लगता है कि श्वेत दीप वाले प्रसण को लेकर योरोपीय विद्वान अपनी 
बुद्धि से प्रयासपूर्वक यह प्रतिपादन करने लगे कि हो न हो किसी न॒किसी अंश में 
महाभारत में वशित इवेतदीप का सम्बन्ध युरोप से ही रहा होगा। इसका अनुमान 


वे इस प्रकार की दलील देकर करते है कि युरोपीय पंडित सफेद याने गौर वर्ण के 


होते हूँ । अतः श्वेतदीप निश्चय ही युरोप होगा। पर ये सारे अनुमान व्यर्थ के 
भोर गलत सिद्ध हो चुके हैं । 


गोपालकृष्णु की कथाओं के वर्णन हरिवंश तथा बाय पुराण में उपलब्ध 
ते है। भागवत प्राण में कसबध, पूतना बंध और अन्य राक्षसों के बधों का 
१. भांडारकर-वष्णवदीकम, शविज्म, पु० ४६-५२ 


२. वेष्णव घमम --परशुराम चतुर्वेदी, पु० ४३। 
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नरणोन है। इनमें कंसारि-कृष्छा और वालकृष्ण को अभिन्‍न बतलाया गया है । इन 
प्रन्‍्थों की अवतारणा होने के पूर्व ही जनता में यह विश्वास' हढ़ और पक्‍का हो गया 
होगा । महाभारत के सभा पर्व में शिशुपाल द्वारा मोकुलवासी कृष्ण के जीवन से 
संदर्भ रखने वाली कुछ वातें कथन की गई हैं। ये बातें इस मत की पृष्टि करने वाली 
है । भांडारकरजी के मत से ये बातें प्रक्षिस हैं । गीता में 'गोविन्द! गब्द आया है । 
कुछ विंद्वान इसे “गोपेन्द्र' शब्द का प्राकृत रूप बतलाते हैं। वैदिक साहित्य में 
गोपा, दामोदर तथा गोविन्द ये बन्द बरावर मिलते है जैसे-“विष्णुगोंपा अदाम्य:”१ 
एक अन्य स्थल पर विरुणु के परम पद में उत्तम सींगोवाली गायों का रहना भी 
चतलाया गया है । इसी वेद में विष्णु का बाल्यावस्था पारकर यूवावस्था को प्राप्त 
फरता दिखलाया गया है तथा उसके द्वारा शवर और उसके नागरिकों को नष्ट किये 
जाने के लिये प्रार्थना की गई है।* इस तरह निश्चय पूर्वक कह सकते हैं कि 
ईसामसीह की कथाओं के आधार पर गोपालकृष्ण की वाललीलाओं का गढ़ा जाना 
फिसी तरह तक ओर यूक्ति सगत नहीं जान पडता । गोपालक्ृष्ण की बाललीलाओं 
का आधार वैदिक और सर्वंथा भारतीय ही है । 


विशेष रूप से आभीरों के बालदेबता गोपालक' और प्रचजित जनपरंपराओं 
को लेकर इसे गीता के कृष्ण के साथ मिल्राया गया होगा यही उचित निष्कर्प जान 
पड़ता है । 

केनेडी के मत्तानुसार जाट और गूजर उस घुमक्‍कडइ जाति की संतान है 
जिसके वाल देवता श्रीकृष्ण थे 40 क्ाठियावाड़ में पाई गयी एक लिपि से ज्ञात 
होता है कि शक १०२ में आभीर राज्य करने लग्रे थे। एक और लेख से पता 
चलता है कि आभीर उच्च पदाधिकारी और शासक ईसबवी सन २ री शताब्दी से 
ही होते थे। अत्यन्त पूराने 'वायुपुराण' में जाभीर रसजाओं फी वंशावली का 
उल्लेख है । हरिवंश में आभीरों के चाल देवता श्रीकृष्ण की कथा का सब से 
पूराना उल्लेख है । यह ग्रन्थ भांडारकरजी के मतानुसार ईसवी सन की तृत्तीय 
शताब्दी के बाद के समय में निभित हुआ । इसमें एक शब्द आया है। दीनार 
(०8८7-79) 6797५७) कहा जाएँ सकता है कि यह झब्द ईसवी सन के पूर्व 





१- ऋष्देद, १-०२२-१८। 

२. एन्द्राविष्ण॒ुद्वहितः शंम्बरस्थ नवपुरों नवतिच श्नतिष्ठप्‌ + शतम्‌ वचिनः 
सहन" च साक॑ हथी अप्रत्य सुरस्प वीरानू । ऋ्वेद ७-६-४५५ 

३. ज॑नत्र ऑफ रायल एशियाटिक सोसायटी, सन्‌ १६०७। 

४. सूर साहित्य---डा० ह॒जारीपफ़साद हिवेदी, पू० ६०७ । 


५२ हिन्दी और मराठो के वेष्णव साहित्य का- 


ही इस देश में आ चुका था, यह आधुनिक शोधों से सिद्ध है । 4 अतः हरिवंश का 
काल और भी पुराना होगा यह मान लेने में 'दीनार' झब्द भी बाधक सिद्ध नहीं 
होगा । अतः यह निष्कयं॑ निरचय पूर्वक निकाला जा सकता है कि आभीरों के 
वाल देवता श्रीकृष्ण की कहानियों का उक्त ग्रन्थों में प्रवेश यह सिद्ध करता है कि 
उनका अस्तित्व ईसवी सन से पुराना है । 


वेवर, ग्रियर्सन, केनेडी और भांडारकर, वालकृप्ण की कथा को ईसा की 

कथा का भारतीय रूपान्तर मानते है। पर यह किसी भी तरह समीचीन नहीं है । 
अपने पष्दयर्थ भांडारकरजी के शब्दों मे 'आभीर ही सभवतः बालदेवता की जन्म- 
कथा और पूजा तथा उनके प्रख्यात पिता का उनके विपय में यह भज्ञान कि वह 
उनके पिता है, और निरपराधों के बध की कथा अपने साथ लेते आए। 'अच्तिम 
दो का सम्बन्ध इन कथाओं से है। प्रथम नद का यह न जानना कि वे कृष्ण है 
पिता हैं, और दूसरे कंस द्वारा निरपराघ बालकों का बध । कृष्ण की वाललीला में 
जैसे गधे का रूप धारण करने वाले घेनुक असुर का बध यह कथा आभीर अपने 
साथ लाए थे। यह भी संभव है कि वे अपने साथ क्राइए नाम भी लाये हों। 
गोआनीज और बज्ाली प्रायः कृष्ण शब्द का उच्चारण 'किष्ट', 'कुष्ट! या 'किष्टो 
के रूप में करते है। अत: यह भी असभव नही कि यही नाम वासुदेव-कृष्ण के 
साथ भारतवर्प में वाल-देवता (गोपाल कृष्ण) के एकीकरण में सहायक हुआ हो । 
ऐतिहासिक प्रमाणों से इस अनुमान की निस्सारता और असछ्भति सिद्ध की जा 
चुकी है। वस्तुत. एक 'आभीर' शब्द ही इन सब अनुमानों का आधार है जिसे 
किसी विद्वान ने द्रविड़ परिवार का बतलाया है। आभीर नाम की कोई द्वाविड़ 
जाति पहले से ही इस देश में रहती आयी होगी जिसका धर्म भक्तिप्रधान और 
जिसके प्रमुख देवता वालक्ृष्ण रहे हों। बाद में बाहर से आई हुई सीथियन 
जातियों ने इनका धर्म ग्रहण कर अपने आपको आभीर कहने लगी हों। “आभीर , 
शब्द का द्राविड़ भापा का होना तथा देवता का कृष्ण (काला) होता इस अनुमान 
का आधार है। श्रीकुमार स्वामी का कहना है कि 'आभीर' दब्द द्वाविड़ भाषा का 
है जिसका अथ होता है “गोपाल'। यह भी कहा जाता है कि आभीरों, अहीरों, 

जाट बोर गूजरों की मुखाकृति, दारीरगठन आदि द्रविड़ नही बल्कि सीथियन है! 

न तो यह कहा जा सकता है कि ऋृष्ण क़ाईस्ट के रूपान्तर है और न यह भी कहा 

जा सकता है कि क्राईस्ट कृष्ण के रूपान्तर है । 


हमारा ठो यह विनम्र निवेदन है कि यह विवाद व्यर्थ का है । महाभारत के 
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१. देष्णविज़्म गौर दोविज्म, पू० ३७। 


तुलनात्मक अध्ययन धर्३ 


कृष्णु ओर वालकृण्ण दो अलग-अलग व्यक्तित्व नही वरनु वालक्ृष्ण, गोपाल- 
कृष्ण और महाभारत के कृष्ण एक ही हैं । 


भारतवर्प की साधना रवीन्द्र के प्रिय शब्द 'महामानवेर समुद्र' की तरह 
है। इस महती साधना की गहराई में आये, आरयेंतर तथा अन्य जानी बेजानी 
जातियों की वातों, रस्मों देनदिन आचारों तथा देवी देवताओं का और धर्मों का 
समच्चय हुआ होगा । इनमें से कौन शुद्ध रूप में किस-किस का है इसकी नुक्ताचीनी 
करना संभव नहीं है । सर्वे सामान्यतः: जन साधारण के भट्ट आस्था और अडिय 
विश्वास के बल पर यह निश्चित समझ लेना औचित्य पूर्णा हीगा कि “श्रीकृपण्ण? 
भारत के सबसे बड़े योगीश्वर और महापुरुष माने जात्ते हैं। वे महाभारत के सबसे 
बड़े राजनीतिज्ञ, गीता के प्रखता, गोपीजनवल्लभ, गोपालक, तथा राधा के कन्हैया 
ओर पूण्णावतार हैं । भारत भर में रामपूजा से कृष्ण-पूजा का अधिक प्रचार है । 
साहित्य भी कृष्गा-भक्ति का सब से अधिक है। श्रीमद्भगयवदगीता ने शकराचार्य से 
ज्ञानेश्वर, लोकमान्य से गाधीजी, राधाकृष्णन, विनोबवाजी तथा महान योगी 
अर्रवद तक को प्रभावित किया है। यह लोकनायक भगवान श्रीकृष्ण प्रसीत 
जगन्मान्य और वरेण्य अन्य है । अतः यह सर्व सम्मत है कि श्रीकृष्ण का वर्तमान 
रूप नाना वेंदिक, अवैदिक, आये और अनायें साधताओं की धाराओं के संगम से 
बना हे । 


केमेडी के मतानुसार (१) द्वारकाघीश कृप्ण अपने घूर्त और चदुर राजनीति- 
पूर्णा कृत्यों के लिये असिद्ध हैं जो महाभारत मे विस्यात है। (२) वे कृष्ण जो 
निचली सिंधु उपत्यका के अनार्य वीर है, जो आधे देवता है, तथा जिन्होंने राक्षस, 
पैशाच आदि निय विवाह भी किए हैं, और (३) मथुरा के बालक्ृष्ण भी एक 
कृष्ण है जिनकी लीलाएँ प्रसिद्ध है। इस प्रकार तीनो मिलाकर हमारे श्रीक्षण्णचंद्रजी 
हैं । जेकोबी वताते है कि पारितनि पूथ्वे-काल में वासुदेव देवता के रूप में पूजे जाने 
लगे थे ।* छाक्‍्दोग्य उपनिपद में घोर-आगिरस के शिष्य देवकीपुत्र कृष्ण की 
चर्चा है। ये ऋषि कृष्ण और देवता वासुदेव के योग से एक श्रीकृप्णा ब्राह्मण युग 
के अंत में प्रतिष्टित हो चके थे । आगे चलकर इन्ही में एक और कृष्ण आ मिले । 
ये मथुरा के बाल-गोपाल-कृष्ण और वृण्ण्पि संघ के संघनायक राजपूत हुप्ण थे । 
इस तरह कृष्ण का विकास हुआ। बेदिक देवता नारायण और विष्यु भी इसी 
कृष्ण में आकर मिल गए है। अविकल रूप से कृष्ण की बाललीला का उल्लेस 
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२. एनसायक्लोपीडिया ऑफ रेलिजन श्रेंण्ड एथिक्स । 


४ हिन्दी और मराठी के गैष्णव साहित्य का- 


तथा श्रीकृष्ण का परमदेवता नारायण के रूप में चित्रण भास के नाटकों में 
मिलता है। ये ही लीलाये भागवत प्राण में वर्णित मिलती हैं । कविभास 


पाणिनिपूर्व कालीन कण्व वंशीय राजनारायण के सभा कवि थे जो ४३-०७। ईसवी 
पूर्व हुए थे । 


सचमुच देखा जाय तो वालकृष्ण की कथाएँ ईसापूर्वकाल से ही जनता 
में प्रचलित हो गई थी । यही नहीं प्रत्युत गोपियों की लीला तथा राघा के साथ 
श्रीकृष्ण का सम्बन्ध भी इसी युग में प्रचलित हो गया होगा। ऐसा अनुमान 
करना सर्वथा अनुपयुक्त नही होगा । 


राधा और कृष्ण--- 


राधा और कृष्ण के पारस्परिक सम्बन्धों के बारे में विद्वानों में मतभेद हैं 
और इस सम्बन्ध के मुक्तक साहित्यिक परम्परावद्ध प्रमाण भी नहीं मिलते ! 
हरिवंश में श्रीकृष्ण की गोपियों के साथ केलि-क्रीड़ा वर्णन मिलता है; पर उसमें 
कही भी राघा नहीं है। गायासप्तशती में 'राघा' शब्द पाया जाता है। ईसे 
ग्रन्थ की रचना विक्रम संवत्‌ आरम्भ करने वाले विक्रमादित्य के युग में हुई थी । 
यह प्राचीन ग्रन्थ है। इसकी प्राचीनता पर सन्देह करने वाले दो शब्द राधिका 
और 'मंगलवार' कुछ विद्वानों के मतानुसार हैं। वारगणना का प्रचलन वस्तुतः 
ग्रीस मे ईसा पूर्व हो चुका था। ईसा से पूर्व भारतवपं में वारों का प्रचार असम्भव 
नही है। पर गाथा सप्तगती में 'राधा' का नाम आता सिद्ध करता है कि बालकषष्णं 
को कथा ईसा से पूर्वे फेल चुकी होगी । पंचतंत्र में 'राधा' का नाम आता है तथा 
विद्वानों ने इसका समय पांचवी शताब्दी माना है। गोपियों की कंंष्ण के साथ 
केलि-कथा चौथी शताब्दी में पर्याप्त रूप में प्रचलित हो गई थी ।* भांडारकर के 
मत से आभीर जाति में कोई घुमकड़ जाति रही होगी जिसमें कोई सदाचार नहीं 
रहा होगा («५ ये आभीर स्त्रियाँ खूब सुन्दरी होती थीं, अतः: विलासी आर्यों के 
साथ उनका स्व॒तन्त्र सम्बन्ध स्थापित हुआ होगा। इसीलिए श्रीकृष्ण को अंसदा- 
बारी बनना पड़ा । इस अनुमान मात्र को कोई भी नहीं मान्य करेगा। हम भी 
इसे कतई नहीं मान सकते । राधा की भक्ति का नया रूप दक्षिण से आता है । 
(१) राघा आभीर जाति की प्रेमदेवी रही होंगी जिसका सम्बन्ध बालकृष्ण से रहा 
होगा। प्राणों के अनुसार राधाकृष्ण से आयु में बड़ी थीं। 
१. हजारोप्रसाद दिवेदी रृत सूरसाहित्य, पु० १२-२६ । 
'राधाकृष्ण का विकास तया स्त्री पूजा ओर उसका वेष्णव रूप १ 
२- देष्णविज्म, शेविज्म, पृ० डर (सर आर, जी. भांडारकर) 





(२) राधा इसी 


तुलनात्मक अध्ययन ५५ 


देश की किसी आयय॑ंपूर्व जाति की प्रेमदेवी रही होंगी। बाद में आर्यों में इतकी 
प्रधानता हो गई और धीरे-घीरे बालकृष्ण के-कृष्ण-वासुदेव एकीकरण के पश्चात्‌ 
उसका श्रीक्षण्ण के साथ सम्बन्ध जोड़ दिया गया होगा। दसवी शताब्दी से 
जयदेव के अर्थात्‌ १२ वी शताब्दी तक राध्य की प्रतिष्ठा परमाशक्ति के रूप मे हो 
चुकी थी। इसी से अनुमान किया जा सकता है कि राधा बहुत पुराने काल में 
प्रतिष्चित हुई होंगी ।।! चौदह॑वी झत्तावदी के अन्त में भागवत सम्प्रदाय अपने नये 
रूप में सामने आया एवम्‌ विकसित हुआ । उस समय तक राधा और कृष्ण 
इत्तिहास के व्यक्ति नही थे वरन्‌ वे सम्पूर्णा भावजगत की चींज हो गये थे । 
राधाकृष्ण से सम्बन्धित भक्ति-सम्प्रदायों पर हम आगे चलकर विवेचन करेगे । 
सोलहवी शताब्दी तक आते आते विभिन्न भक्ति-सम्प्रदायो को उपासना-तत्वों के 
फलस्वरूप श्रीकछृष्ण-प्रेम, वात्सल्य, दास्य, सखू्य जादि विविध भावों के मधुर 
आलवन-स्व॒रूप पूर्णु-ब्रह्म-श्रीकृष्ण बन गए । राधाक्ृष्ण की युगल सूर्ति के स्वरूप 
का पूर्ण विकास समभने के लिये हमें तत्रवांद और सहजवाद को समभना आवश्यक 
होगा । इसका विवेचन हम अपने प्रवन्ध के अगले अध्यायों मे यथास्थान करेगे ॥ 
न्नेजभाषा -कराव्य के आरम्भकाल में राधा-कृप्ण, इतिहास या वत्ववाद की चीज नही 
रह गए थे । वे मम्पूर्ण भाव जगत्‌ की चीज हो यए थे। भक्ति प्रेम औीर माधुय॑ 
की नाना सम्प्रदायो से विचित्र यह युगलसूर्ति ईश्वर का रूप तो थी पर उसमें व॑दिक 
देवताओं का संभ्रम नही था । बह एकदम सीबा ठेठ-घरेलू सम्बन्ध था । तंचवाद 
के प्रभाव से ससीम रससे असीम की उपलब्धि के सिद्धात ने तुरन्त ही तद्युगीन 
समाज को सखा, प्रिय, और स्वामी रूप से कृष्ण की उपासना के प्रति सचेष्ट 
अग्रसर कर दिया था। वे यथार्थ मे ही हमारे सहज-स्वाभाविक भावों के आलम्बन 
बन गए थे ।४ 


महाभारत के सभा पर्व के ६5वें अध्याय में द्रौपदी ने चीरहरुण के 
प्रसंग में भगवान श्रीकृष्ण को गोविन्द द्वारकावासिव कृष्ण ग्रोपीजन प्रिय: ।* 
नाम से पुकारा है । कुछ लोग इसे प्रक्षित मानते है। पर इस प्रक्षित्ता का कोई 
प्रामाशिक आधार नही है । हरिवंश जिसे २री या ३री शताब्दी ईसा पूर्व माना जाता 
है, उसमें हालीसक-क्लीड़ा का उल्लेख है, वह भागवत की रासलीला का ही पूर्व रूप 
है। भागवत की रासलीला श्रीकृष्ण जीवन की एक वहुत महत्व पूर्ण घटना हैं 





१. सूरसाहित्य---डा० हजारीप्रसाद हिवेदी, 9० ३१॥ 
२. सूरसाहित्य--डा० हजारीप्रसाद छिवेदी, छु० ३१॥ 
३. महाभारत, सभापर्वे, अध्याय ६८ ॥ 


घ्६ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का- 


भागवत की रास-पचाष्यायी भागवत का प्रमुख अंश मानी गई है। गोपीजतों के 
साथ नित्य लीला-कृष्णलीला का प्रमुख सूत्र बन गई है । 


पुराणों में राधाकृष्ण की लीला का वन इस बात को स्पष्ट करता है कि 
इन पुराणों के पहले आराध्य के रूप मे राधा-कृष्ण की प्रतिष्ठा हो चंकी थी । 
विष्णु प्राण में विरह की भावना अधिक मात्रा में वरण्ित है, तो हंरिवश पुरास 
मे प्रेम-व्यापार का अश अधिक है। ब्रह्मवैवर्त-पुराण में राघा प्रमुख गोपी है । यह 
सोलहवी शती की रचना है। राघा का प्रभाव तंत्रवाद का प्रभाव है यह भी माना 
जाता है। भक्ति का सगुण रूप स्वयं राधिका भी मानी जाती है। वगाल मे 
पहाड़पुर में खुदाई होने पर जो एक पुरानी मूर्ति उपलब्ध हुई है, उसमे हुष्ण एके 
गोपी के साथ विद्यमान है। डा० सुनीतिकुमार चटर्जी के मत में यह गोपी राधा 
है। ऐसा वतलाया जाता है कि नित्यानद प्रभु की छोटी पत्नी जाहनवी देवी जब 
चून्दावन गई तो उन्हें यह मालूम हुआ कि कृष्ण के साथ राधा की मूर्ति की कहीं 
भी पूजा नही होती; तब अत्यन्त दुःखी होकर नयन भास्कर नामक कलाकार से 
राधा की मूतियाँ वनवाकर उन्हे वृन्दावन भिजवाया। तब से कृष्ण की अकेली 
मूति बद्धाल भे कही भी नही पूजी जाती । जीव गोस्वामी की आज्ञा से राधा की 
मूर्तियाँ श्रीकृष्ण के पाइव मे रखी गयी और तव से राधाक्ृष्ण की पूजा सर्वत्र 
होने लगी । वैष्णवों ने राघा और कृष्ण के रूप मे उसे एक शुद्ध मर्यादा के 
भीतर ग्रहण कर लिया । राघा वैष्णव परकीया प्रेम का साधन वनकर आई। 
राधा के बिना कृष्ण अघूरे माने गए। वे उनकी अन्तरगील्हादिनी शक्ति भी हैं । 
वेप्णाव सहज यानियो के प्रभाव से राधा का महत्व बढा है इन सब बातों का 


वष्णव मतों पर क्या प्रभाव पड़ा इसे अन्यत्र जब हम चर्चा करेगे तब इसका अधिक 
विवेचन किया जायगा । 


विष्णु की उपासना में रामचन्द्रजी का महत्व और रामोपासना का स्वरूप- 


विष्णु के अनेक अवतारों में से त्रिविक्रम, वामन, परशुराम, नृसिह, वाराह 
आदि प्रसिद्ध है। उन सब में श्रीकृष्ण तथा श्रीरामचन्द्र ये दो अवतार विशेष 
महत्वपूर्ण है । कृष्ण के समान राम भी लोकप्रिय मर्यादा-पुरुपोत्तम तथा लोक- 
पालक के रूप में हमारे सामने आाते है । “राम” नाम से बहुघा बलराम, दाशरथी- 
राम और भारगवराम का बोध लगभग एक ही प्रकार का हो जाया करता है । 
पारिशनि कृष्ण की तरह राम की उपासना का हवाला देते हैं जो ४०० सदी ईसवी 
पूर्व का है। ऋग्वेद मे दशरथ, सीता, इक्ष्वाकु आदि शब्द मिलते है पर 'राम' 
शब्द कही भी नही मिलता । 'सीता' शब्द का भी यही हाल है । डा० जेकोबी के 


तुलनात्मक अध्ययन प््छ 


मत से वंदिक देवता इत्द्र से ही. बलराम और दशरथसुत राम का विकास हुआ है । 
क्योंकि दोनों इन्द्र के सहण वीर तथा धीर हैं। रामकथा को जैनों तथा वौडों ने 
भी अयनाया है। लोकजीवन पर पड़े हुए राम के व्यक्तित्व का व्यापक प्रभाव 
इससे ज्ञात होता है। दजावतारों में कृष्ण के पहले ही राम की गराना की 
शई है ।* 

फिर भी राम नाम के अन्य राजाओं का उल्लेख वेदिकः साहित्य में 
अवश्य मिलता है । किसी प्रतापी असुर राजा के नाम में “राम' शब्द आया: है। 
यथा ४--- 

प्रतददुःशी से पुथवाने बेने प्ररामे बोचससुरे सघवत्सु । 

ऐतरेय ब्राह्मण में भार्गव राम तथा जनमेजय के विपय में एक कथारे 
मिलती है; पर इससे रामायण के राम पर कोई प्रकाश नहीं पड़ता। शत्तपथ 
अब्राहाण भें एक राम औपतपस्चिनि का उल्लेख है | अन्य आचार्यो के मतों सहित यज्ञ 
के तात्विक बातों पर इनके मत का अलग उल्लेख मिलता है। और एक जगह 
जँमिनीय-उपनियद ब्राह्मण में दो स्थानों पर क्रातुजातेय-वैयाप्र-पथ-राम का उल्लेख 
आता है । इससे कम से कम यह तो सिद्ध हो जाता है कि वंदिक काल से ही 
प्राचीन राजाओं में तथा ब्राहरों में 'राम” नाम प्रचलित था । 

डजंतपथ-ब्वाह्मण में तथा छान्‍्दोग्य उपनियद में बंदेह जनक उल्लेख आता है। 
उसी में उल्लिखित कश्वपति कैकेय बइबानर तथा जनक समकालीन विद्वान राजा 
थे, यह जान पड़ता है। जनक इतने वड़े तत्वज हैं कि वे यात्वल्कप को भी 
शिक्षा देते हैं और ब्राह्मण वन जाते हैं। रामायरा के अन्य पात्रों की अपेक्षा वंदेह 
जनक का अनेक प्रसज्धों में वैदिक साहित्य में उल्लेख आता है। पर कही भी 
सीता उनकी पुत्री है, तथा राम उनके जामात हैं ऐसे उल्लेख नहीं प्राप्त होते । 
जनक मिथिला के राजा थे। अन्य कई जनक नामी राजाओं के उल्लेख है। 
चैदिक साहित्य में सीता कृषि की एक अधिष्टात्री देवता है। तैत्तिरीय तब्राह्मण में 
सीता सावित्री, सूर्य की पुत्री है तथा एक सोमराजा का उपाख्यान भी* है। 

महाभारत तथा रामायण में राम के लिये 'राम-दाशरथी शब्द का प्रयोग 





१. रामकथा-कामिल चुल्के, ए० दे । 

२. ऋग्वेद पु० १०-६३-६४ । 

3, ऐतरिय ब्राद्मरा, ७-२७-३४ । 

४, जैमिनोय उपनिषद ब्राह्य॒र/ २७-शर२-४-६-१-१॥) 
५. रासकथा-कामिल बु ल्‍के, प्ृ० ४-५-१२ ५ 


ध्र्द हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का- 


मिला है। इसके वाद के साहित्य में रामभद्र और रामचन्द्र ये नाम भयुक्त हुं हें । 
उत्तर रामचरित में 'रामचन्द्र' नाम का सर्वप्रथम उल्लेख मिलता है । डाक्टर वेबर 
का अनुमान है कि 'राम-सीता-कथानक' वैदिक-साहिंत्य में वशित सीता, सावित्री 
और सोमराजा के उपाख्यान के आधार पर बना है। पर यह केवल कल्पना सात्र 
है। इसे सभी विद्वान ग्राह्म नहीं मानेंगे । सीता अवश्य कृषि की अधिष्ठान्नी देवी 
के रूप में अनेक स्थलों पर उल्लिखित है। सीता को इन्द्रपत्नी भी कहा गया है तथा 
उसकी प्रार्थना के कई सूक्त भी मिलते है। इसके अतिरिक्त लांगल योजनम्‌ तथा 
सीता यज्ञ के द्वारा कृपिकर्मो का उल्लेख मिलता है। अयोनिजा सीता के जल्म 
और तिरोधान के वृत्तान्त वैदिक सीता के व्यक्तित्व से प्रभावित हैं ऐसा हम कह 
सकते हैं. परन्तु रामकथा का वैदिक साहित्य में अभाव है यही माना जावेगा । 
रामायण के कतिपय पात्रों की ऐतिहासिकता के लिए आधार अवश्य वंदिक साहित्य 
में भिल जाते हैं। ऐसा अवश्य कहा जा सकता है कि बाल्मिकीकृत रामायरा के 
पूर्व रामकथा संबंधी आरुयान अवश्य प्रचलित रहे होंगे । 

महाभारत में दाशरथी राम का स्पष्ट उल्लेख कई स्थलों पर मिलता है तथा 
'वाल्मीकीय रामायण' में उनकी कथा पूरे विवरण के साथ दी गई है। महाभारत 
में वाल्मिकी ऋषि का कविवाल्मिकी का उल्लेख अवश्य उपलब्ध होता है । रामायर 
का रचनाकाल श्री चिन्तामण विनायक वैद्य २ री शताब्दी ईसा पूर्व मानते हैं । 


डा० याकोवी और एम्‌० विटरतिटत्ज करीब-करीब २ री शती ईसापूर्व मानते हैं । 
इस रामायरा के तीन पाठ मिलते* है--(१) दाक्षिणात्य पाठ-निरयसागर जैस 
वम्बई और दक्षिण के संस्करण। (२) गौडीय पाठ--गोरेसियो-पेरिस, तथाः 
कलकत्ता संस्कृत सीरीज के संस्करण , तथा. (३) पश्चिमोत्तरीय पाठ-दयानन्द 
महाविद्यालय सस्करण (लाहौर) । प्रचलित वाल्मीकि रामायण में वाल्मीकि राम के 
समकालीन माने जाते हैं। महाभारत में रामकथा चार स्थलों पर वर्णित है । 
(१) आरण्य पर्व की रामकथा भीम-हनुमान के संवाद के रूप में पायी* जाती 
है। ३.१४७-२८-रे६ पूना संस्करण | आरणप्यपर्व में दो बार रामकथा को 
वर्णात है। रामोपास्यान की रामकथा विस्तृत है जो विद्वानों के मतानुसार 
रामायण का आधार है तथा जो वाल्मीकी के रामायण का सक्षिप्त रूप कहा गया 
है। दूसरो रामकथा का उल्लेख हम अभी कर आये हैं। 


रामकथा तथा शान्तिपर्व की रामकथा रे 
२. रामकथा-चुल्के, पु० ३० १ 


२० रामकथा-वुल्के पु० ४३ । 
३० महश्मभारत-७-५६-१-३१ १ 


(२) द्रोण पव्वे की 
पोडश  राजोपाख्यान के अन्तर्गत 





तुलनात्मक अध्ययन ष्र्ह्‌ 


मिलती है। इन सोलह राजाओं की कथा व्यास ने अभिमन्यु बध के कारण जोक 
विव्हूल युधिष्टिर को घैये देने के लिए सुवायथी है। इन सोलह राजाओं में से राम 
भी एक थे । (३) झांतिपर्व की रामकथा ”-प्रसज्भ द्रोणपर्व के ही समान है । किन्तु 
यहाँ पर कृष्ण-युधिष्ठिर को पोड्श राजोपाख्याव सुनाते हैं। महाभारत में राम 
विष्णु के अवतार हैं इस वात को वतलाने वाले कई उल्लेख हैं॥ यथा--- 


(१) भीम हलुमान संवाद में हनुमान का कथन॑--- 





(२) 


अथ" दाशरयी चीरो रामो महावलः । 

विष्णुमतुष्यरूपेरा चचार वसुधा सिमास्‌ ॥ 

रामोपास्यान में प्रह्मा देवताओं से कहते हैं कि “विष्णु मेरे आदेश के 
अनुसार अवतार लेकर रावण की हत्या करेंगे ।* 

तदर्थभवत्तीर्णी सौ मसन्नि योगाच्चतुर्भूजः । 

विष्शु प्रहरता श्र छः सकसेंतत्करिष्यति ॥४५॥ 


इसी पर्व के अन्तिम अध्याय में बतलाया गया है कि विष्णु ने दशरथ के 


शह में रहकर रावण का बब किया है । 
(३) विष्सुना चसतांचापि ग॒हे दशरथस्य” वे। 


दहग्रीचो हतस्यान्त संयुगे भीस कर्मेरणा ॥ 


(४) हान्तिपर्व में हरि अपने १० अवतारों का वरुंन करते हुए बतनाते हैं 


( 


) 


किर*-...0 

संघी तु स॑ मत्तु प्राप्त चेतायों हापरस्थच १ 

शपो दाशरथिम्‌ त्वा भविष्यासि जगत्पतिः ॥१ ६४६४ 
सर्गारोहरा पर्व में भी इसी प्रकार एक उल्लेख है । 
वेदे 'रामायरों पुण्यपे भारते भरतपेन ॥ 
आदौचाःन्ते च॑ मध्येच्र हरि: सर्वे त्रगीयते ॥* 


इसके अतिरिक्त पद्मपुराण में पांतालखण्ड में एक स्थान पर वतलाया गया है 
कि जिस समय वाल्मीकि ने फ्रोंच पक्षी को आहंत पाकर तौीब् शोक का अनुभव 


१. महाभारत, १२-२२-४१०-५४२ ) 
२. आरण्य पर्व, ३--१४७ पूना संस्कररण । 


हर 
पक 


३०२६० । 9) 


४. मसहाभारत-अरण्य पर्व, ३-१६६८ पुन्रां संस्कररा । 


५. 


शान्तिपवं, १९-३४८ पूना सेंस्कररा । 
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६. महाभारत-स्वगसिहस्प पर्व, १८-६/ पूनर संस्करण । 


६० हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का- 


किया और निपाद को शाप दिया उस समय ब्रह्मा ने आकर उन्हे यह विवेदन किया 
कि निपाद वास्तव में स्वयं रामचन्द्रजी थे जो भृगयार्थ वहाँ पर आ गये थे। अंत: 
बाप उनके चरित का वर्णन कीजिए और संसार में सुयश् प्राप्त कर यशस्वी वत 
जाइये । ब्रह्म यह बतलाकर ब्रह्मलोक चले गए और वाल्मीकि मुनि ने इवर 
रामचरित का वर्शुत ग्रन्थ कोटि भि: में कर डाला, देखिए--- 


शापोवत्याहुदि संतप्त प्राचेतसमकल्मपस्‌ । 

प्रोवाच वचन ब्रह्मा तन्नागत्य सुसत्कृतः ॥ 

लू निषादो स चेरासो समृगयां चर्तुमागतः । 

तस्प संदर्रा नंद सुह्लोक्यसर्च भविष्यसि 

इत्युत्वा त॑ जगामाशु ब्रह्मलोके सनातना: । 

ततः संवर्र पामास राघव ग्रंथ कोटिभिः ॥ 
प्राचीन जेंद अवेस्ता मे 'रामहवात्र' यह शब्द आता है जिसका अर्थ 
(रमन विश्यम --हुदास्तू-+ चराणाह) चरायाह में विश्राम यह बतलाया जाता है । 
यही शब्द आगे चलकर एक देवतावाचक शब्द बन गया । 'राम' शब्द से मिलते- 
जुलते प्रायः देवता या श्रेष्ठ व्यक्ति वाचक अनेक जब्द अनेक प्राचीन जानियों में 
प्रचलित थे। पर उन सबका रामायणीय राम से सीधा सम्बन्ध जोडना 
कठिन है । 
रामकथा का साधारण स्वरूप अपने मूलरूप में उपलब्ध होना एक बड़ा 
दु.साध्य जोर कठिन कार्य है। राम-रावण तथा हनुमान सम्बन्धी स्वतन्त्र आस्यान 
पहले प्रचलित थे जिन्हें जोड़कर एक पूरी रामकथा का रूप सवारा गया होगा जो 


आदि रामायरा के नाम से प्रचलित रहा होगा । रामकथा को स्वय भी एक रूपक 


माना जाता है जो आर्यो के दक्षिण विजय के सफल प्रयत्न को प्रतिध्वनित कर 
देता* है। किन्तु यह ऐतिहासिक तथ्य नहीं हो सकता । वाल्मिकी मुनि ने अपने 
रामायरा की रचना राम के समय मे हो की थी) रामायणा के दाक्षिणात्य पाठ 
वाले सस्करणु मे राम, सीता एवम्‌ लक्ष्मश उनके आश्वम मे पहुंचकर उन्तका 
अभिवादन करते तथा उनका आतिथ्य मत्कार पाते हुए दौख्ध पड़ते है। अतःएव 
कुछ लोगा का यह बनुमान है कि वाल्मीकि और राम का समय वबारहवी शताब्दी 
ईंसवी पूर्व अधिक से अधिक माना जा सकता है | 





राम --अयन+-> रामायण याने पूर्ण रामचरित का बाल्मीकिकृत लिखिंत 
१. हिन्दुत्व--रामदांस गौड, पु० १२६-३० । 


२. ए मेकडानल : ए हिस्ट्री ऑफ संस्कृत लिट्रेचर, सन १६०७, पृ० ६१-१०३। 


छुलनात्मक अध्ययन ६१ 


प्रमारिक रूप नहीं मिलता। अतः कई शत्ताबन्दियों तक उसमे काव्यापजीबी 
कुशलिव अपने श्रोताओं की हुथि का ध्यान रखकर लोकप्रिय अंश बढ़ाते रहे । 
भगवदगीता में कृष्ण अर्जुन से कहते हैं कि शखस्रधारण करने वालों में राम हूँ--- 
'रामः शखस्त्रभृतामहम्‌ । यहाँ पर राम एक आदशों क्षत्रिय के रूप में प्रस्तुत किये 
गये हैं ।? रामायरा की लोकप्रियता बढ़ चली । सम्भवत: पहली शताब्दी ईसवी 
पूर्व से कृष्ण की तरह अवतार भावना से प्रोत्साहित होकर राम विष्णु के अवतार 
के तप में स्वीकृत हुए । रामभक्ति का आविर्भाव शताव्दियों बाद होने लगा। राम 
तथा उनके भाई लक्ष्मण दोनों विष्णु के अंगावतार माने जाने लगे । 

रामायरा काल में वैष्णव प्रधान भक्ति-सिद्धान्तों का यथेष्ट माचा में उत्तकर्ष 
दिखाई देता है। वाल्मिकी के राम नतिर्मुणा, सनाततर आकाणस्व॒त्प तथा सम्पूर्सा 
लोकों के आश्रय हैं। वेद इन्ही का निरन्तर प्रतिपादन करते हैं। उन्होने विष्णु 
का आश्रय लेकर, रावण आदि राक्षसों से तजस्त जनता तथा ध्वस्त घर्म॑ के रक्षणार्थ 
अयोध्यापति दशरथ की रानी कौसल्या के उदर से जन्म लिया हैं। जिस समय 
रामचन्द्रजी भाइयों सहित यमुना नदी से स्नान करके लीला का संवरण करने लगे 
उसी समय ब्रह्म ने आकर कहा --- 

बेष्णवीं ता सहातेजे यदु वा कार्रा सतातनमु 
त्वं हि लोके गतिदेवों न त्वां के चित्‌ प्रजानने । 
त्वा सर चिन्त्य महदुभूसक्षयं चाजर यथा ॥११०-८-१ ३४ 

अर्थ--' है विष्णुस्वरूप रघुनंदन । आइये, आपका भ्रत्येक विधान मंगलमय 
हैं। हमारा बड़ा सौभाग्य है जो आप अपने परमधाम को पधार रहे है | देवतुल्य 
तेजस्वी भाइयों के साथ आप अपने जिस स्वरूप में प्रवेश करना चाहें करे । आपकी 
इच्छा हो तो चतुर्भजधारी विष्णु रूप में ही स्थित हों, अथवा अपने सनातन 
आकाशमय अव्यक्त ब्रह्महप से विराजमान हों । भगवन्‌ आप ही सम्पूर्ण लोकों के 
आश्रय हैं । आपको यथार्थ रूप से कोई नही जानते । आप अचित्य, अविनाशी, 
जरादि अवस्थाओं से रहित परत्रह्म है ।” 

रामायण-काल में अवत्तारबाद की पूर्ण प्रतिष्ठा हो गयी जान पड़ती है । 
सीता भी लक्ष्मी का अवततार है। निर्मुण सहश राम ही दुष्टों के दलनार्थ सग्रुण- 
मनुष्यरूप धारण करके अवतार लेते है। माया से छुटकारा पाने के लिए भक्ति 
साधन है जो अन्तःकरणपूर्वक करने से मुक्ति मिल जाती है। रामनाम के स्मरण 
तथा कीत्तेन का महत्व है। रामनाम समस्त पापों का नाश करता हे । 


२१. ओऔमदभगवदगीता | 4 
२. कल्याश का संक्षिप्त घाल्समिकी रामायरांक ॥ 


घर हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


रामायण की लोकप्रियता जैसे-जैसे बढती गई वैसे-वंसे राम का भी महत्व 
वढने लगा । उनकी वीरता अलौकिक वीरता मानी जाने लगी। रावण दुष्टता 
तथा पाप का मृत्तिमंत प्रतीक माना जाने लगा। राम पृण्य, सदाचरण, शील 
शक्ति, तथा सौन्दर्य के आदर्श समझे जाने लगें। रामायण के उत्तर काण्ड मं 
रामावतार की सामग्री सबसे अधिक पाई जाती है | प्राचीनतम पुराणों में से वायु, * 
ब्रह्माण्ड, विष्णु, मत्स्य और हरिवंश में राम अवतार का उल्लेख पाया जाता हैं। 
धीरे-धीरे यह भावना सर्वमान्य होती गयी है। ऐसा माना जाता है कि रामचरित 


का महान्‌ आख्यान इक्ष्वाकु वंश के राजाओं से संबन्ध रखता था जो किसी चली 
आती हुई मौखिक परम्परा से संप्राप्त था जेसे--- 


इप्वाकूशामिदं तेषां राज्ञांवंशे महात्मनाम्‌। 
महदुत्पन्नमाज्यानम्‌ रामायएणसित्ति श्र्‌ तम्‌ ॥३७ 
वाल्मीकि के द्वारा रामचन्द्र इक्ष्वाकु वंश के ही थे इसलिये “रामायण नाम 
का एक महान्‌ आख्यान्‌ रचा गया । वाल्मीकि पूर्व ही भागव महपि ने उसके समान 
पद्यों की रचना की होगी ऐसा अनुमान किया जाता है - पर वे इस का में उतनी 
सफलता नही प्राप्त कर सके जितनी वाल्मीकि को प्राप्त हुईं थी। वुद्धनचरित में 
अश्वघोष कवि इसका उल्लेख करते हैं ४ 
वाल्मीकि नादश्व ससर्ज पद्य॑ंजग्रन्य यज्नच्यवनोमह्षिः ॥ 
अर्थात्‌ वाल्मीकि ने केवल 'नाद' अर्थात्‌ शोकोदुगार से वह पद्य बनाया जिसे 
महंपि च्यवन कतई नहीं बना सके । 
स्व० चन्द्रधर शर्मा गुलेरीजी का कहना है कि च्यवन बाल्मीकि का पिता, 


पितामह या पूर्वज था क्योंकि बुद्ध चरित के ही एक श्लोकानुसार वे अपना परिणाम 
निकालते हैं-- 


तस्मात्ममाणं न वयो न कालः कश्चित्क्वपिच्छुष्ठयमुपति लोके । 
राज्ञामपोणां च हितानितानि, कृतानि पुत्नरक्ृतानि पूर्व: ॥* 


अर्थात्‌ इसलिए न तो अवस्था प्रधान है, न काल, लोक में कोई भी कभी 
भी श्रेष्ठ हो जाता है। राजाओं तथा ऋषियों के कई हितकारक कार्य है जो पुरखाओं 
से न हो सके और उन्हें उनके पुत्रों ने कर दिखाया । 


इसको मान लेने पर भी यह नहों सिद्ध होता हैं कि ज्यवन ने गद्य या पद्च में 
१. बाल्मीकीय रामायण, १४५०३ । 
२. दृद्धचरित-इलोक ४८, सर्ग १॥ 
३० इुद्धचरित-इ्लोक ५१, सर १। 


तुलनात्मक अध्ययन ६३ 


रामायण लिखी थी ।"! हम यह कह सकते है कि. महान आख्यान रामायण की 
प्राचीनता मे किसी को भी सन्देह नही हो सकता । 

प्रसिद्ध पुराणों मे आये हुए रामकथा के प्रसग तथा रामचन्द्रजी के अवतार 
के रूप में हमारे सामने आने के अतिरिक्त कुछ ऐसे रामायण ग्रन्थ भी उपलब्ध हो 
जाते है जिनकी शली पुरारों जेंसी है। ब्रह्माण्ड पूराण के अन्तर्गत ही अध्यात्म 
रामायण के एक विशिष्ट रूप को हम देखते हे । हिन्दुत्व में स्व० रामदास- 
गोड जी कुछ रामायणो का उल्लेख करते है जिनमे रामकथा को अलौकिक रूप 
प्रदान किया गया है । वे रामायरा ये हे-(१) महारामायणा, (२) सस्क्ृतः रामायरा, 
(२) लोमस रामायण, (४) अगस्त्य रामायरा (५) मजुल रामायण (३) सुव्चे 
रामायण, (७) सोर्य रामायण, (5) चान्द्र रामायण, (६) मसौहाद रामायरण, 
(१०) सोौपच रामायण, (११) रामायण महामाला आदि और भी कई नाम है। 
इनके अतिरिक्त योगवासिष्ठ रामायण एक बहुत प्रसिद्ध ग्रन्थ है। एम्‌० विटरनित्स 
ओर एस ० एन्‌० दास ग्रुत्ता योगवासिष्ठ को आठवी झताब्दी ईसवी का मानते है । 
लेकिन डा० वी राधवन्‌ के मतानुसार उसकी रचना ११०० ई० और १५२० ई० के 
वीच हुई थी । अन्य कुछ भारतीय विद्वान इसे ईसवी पूर्वे का ग्रन्थ मानते है । इस 
का मुख्य प्रतिपांधय विपय वशिष्ठ-रामचन्द्र-सवाद है, जिसमे वसिष्ठ राम को मोक्ष 
प्राप्ति के उपप्य पर एक विस्तृत उपदेश देते है। वाल्मीकि ने अरिप्ठनेमि को यह 
सवाद सुनाया था तथा योगवासिष्ठ मे अगस्त्य सुतीक्ष्ण की शिक्षा के लिए वाल्मीकि 
अरशिष्ठनेमि सवाद को दुहराते है । 


भारतीय भक्ति मार्ग का आरम्भ तथा उसका विकास कंसे हुआ इसे वेदकाल 
से आरम्भ कर भागवत धर्म तथा वेष्णाव धर्म और ब्रासुदेन कृष्ण के एकान्तिक घ॒र्मे 
तक किस प्रकार प्रगट हुआ इस वा विवेचन हम पहले ही कर आये है। हमे यहाँ 
पर यह स्मरण रखना चाहिये कि उसी विष्णु-भक्ति की एक अन्य शाखा रामभक्ति 
मे परिशत हो गई । कहा जा सकता हे कि रामभक्ति और रामावतार भारतीय 
सस्क्ृति का एक महत्वपूर्ण स्तम है । सर रामगोपाल भाडारकरजी के मतानुसार 
रामावतार ईसवी सन्‌ के आरम्भ में हुआ था; पर उनको उपासना, पूजा एवम्‌ 
विशेष प्रतिष्ठा ग्यारहवी शत्ताब्दी मे आरम्भ हुई है ।* डा० श्रेडर के मत से जिन 


१, नागरी प्रचारिणी पत्रिका, भाग २ (सं० १६७८), पृ० २३६। 
२. हिन्दुत्व-काशी, पृ० १३८, ४३, राधदास गौड़ । 

३. कामिल दुल्के-रामकथा, पु० १६३-१६४ । 

४. चैष्णविज्म और जविज्म-सर रा. गो. भांडारकर, पृ० ४७। 


डे हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


वैप्णाव संहिताओं में राम अयवा राधा की एकान्तिक पूजा का श्रतिपादन किया 
गया है वे अर्वाचीन हैं, तथा पाचरात्र के प्रामारियक साहित्य के अनुत्तरण से उत्पन्न 
हुई हैं।' 

कुछ शेखर अल्वार की रचवा में संभवतः प्रौढ़ रामभक्ति का प्राचीनतम 
निरूपण सुरक्षित है। इनके अधिकांश पद कृष्ण भक्ति संवन्धी हैं पर उनकी रचना 
का पाँचवा अंश रामावतार से सम्बन्ध रखता है, जिसमें राम के प्रति अत्यन्त कोमल 


तया हृदयस्पर्णों भक्ति अंकित की गई है। वेण्णव सहिताओं तथा उपनिपदों सें 


रामभक्ति तथा रामपूजा का शाल्त्रीय प्रतिपादन किया गया है। रामानुज ने अपने 
श्री भाष्य में विभवों या अवतारों का उल्लेख किया है, जिनमें कृष्ण और राम 
विशेष रूप से उल्िखित हैं। उनके संप्रदाय में जिन वंष्णव संहिताओं में राम 


सम्वन्धी उल्लेख है वे सहितायें ये हैं--(१) आानस्त्य सहिता, (२) कालिराघव, 


(३) वृहद्‌ राघव, तवा (४) राघवीय संहिता । इसके अतिरिक्त रामभक्ति सम्बन्धी 
तीन सांप्रदाधिक उपनिपदें हैं। (१) रामपूवंत्रापनीय, (२) रामोत्तर तापनीय, 
(३) रामरहस्योपनिपद । इन तीतनों में रामोपासना के साथ राम यंत्र, राममंन्, 
तथा सीता मत्र आदि का उल्लेख है । इसके राम परमप॒रुष तथा सीता मूल प्रकृति 
हैँ। राम तापनीय के अनेक स्वलों पर अध्यात्म रामायण के रामहृदय तथा 
रामगीता से साम्य पाया जाता है।* डा० वेवर के मतानुसार रामतापनीय 
उपनियद का प्रादीनत्तम काल ११ दों शताब्दों है ।े उस समय से राम-भक्ति 
सम्बन्धी साहित्य का निर्माण होने लगा। स्तोत्रों के अत्तिरिक्त रामोपासना के 
विषय में रची गयी वहुत्त सी रचनाएँ मिलती हैं। इनमें से कुछ हस्तलिखित रूप में 
सुरक्षित हैं। उदाहरणायें--रामार्चन सोपान (राजेन्द्रलाल मित्र, संस्कृत केंटलाग 
भाग ६,पृ० २०२ सर्वे सिद्धांत (राजेन्द्रलाल मित्र, संस्कृत केंटलाग भाग ७, पृ० ६६) 
रामाचंन चन्द्रिका (हर्प्रसाद जाल्नी, संस्कृत कँटलाग भाग १, पृ० रेश३) तथा 
रामपूजा पद्धति (हरप्रसाद शास्त्री, संस्कृत केंटलाग भाग १, पृ० ३२३) 

ये सब रचनाएं ऐसी हैँ जिनकी छानवीन एवम्‌ विश्लेषण अभी पूर्ण रूप से 
नहीं हुआ है । रामभक्ति के विकास में इतना ही कहा जा सकता है कि रामानन्द 
द्वारा राम भक्ति को बहुत प्रोत्साहन मिला यथा। प्राय: लोग रामानुजाचार्य से 
रामानन्द का सम्बन्ध जोड़ते हैं तथा एकाव प्रचलित ग्रन्थ उनके नाम पर लिखा 





श्र इन्ट्रोडक्शन हू दी पांचराश्-डा० श्रेडर, पु० ११९ । 
२. बुल्के-रासकथा, पृ० १५०-१५१। 
३. ए देवर-मे, व्यय बलिन अकादमी १८६४, पृ० २८३ ॥ 
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हुआ माना जाता है जेसे--वेष्णव-मताब्ज-भास्कर, श्री रामाचेन-पद्धति । रामायत 
सम्प्रदाय के व्यापक प्रसार का महत्व तुलसीदास तक उत्तर में तथा एकनाथ 
रामदास तक दक्षिण में बहुत वढ़ गया है । इसका अधिक विवेचन हम आगे चल- 
कर करेगे | 

रामकथा में समूचरी और सम्पूर्ण भारतीय संस्कृति समस्वयात्मक रूप धारण 
फर व्यापक रूप से सासते आई है । लोकप्रियता की दृष्टि से लगातार अवाध गत्ति 
से अक्षुण्णा रूप से भारत में ही नहीं, वेश विदेशों में भी उसका प्रचार प्रसार का 
सुख्य आकर्षण और प्रमुख कारण यह है कि उस में हृदय को खीच लेने की अपू्वे 
और अद्भुत शक्ति है। भारत की समस्त आदर्श भावनाएँ, चिन्तन के सभी 
आदर्श पक्ष, उपासना और साधना के सभी उत्कर्ष, एवम्‌ समस्त सांस्कृतिक 
आदशंवाद की कल्पनाएँ रामकथा में, रामराज्य की आदर्श कल्पना में केन्द्री भुत होकर 
अत्युत्तम आदर्शवाद की उज्ज्वलत्तम प्रतीक वन गई हैं । 

इस कथा ने बौद्धों-जेनों की कथाओं, जातक कथाओं को एवम उनके साहित्य 
को ही प्रभावित नहीं किया अपितु किसान किसी रूप में इन्दोनेसिया, खोतान; 
चीन, तिव्वत, इन्दोचीन, सयाम तथा ब्लह्मदेश और भारत के पश्चिम में सुमेर के 
निवासी सुमेरियन लोगों में पाई जाने वाली रामकथाएँ है। इसके व्यापक स्वरूप 
की कहानी कहते का यह स्थल भी नहीं है । इसका व्यापक अध्ययन करना हो तो 
अलाहाबाद विश्वविद्यालय द्वारा प्रकाशित रेवरेंड फादर डा० कामिल दुल्के कृत 
'रामकथा विशेष दृष्टव्य है ।/( व * रामोपासना विषयक विवरण इसलिए यहीं 
पर समाप्त किया जाता है: 
वेंष्णव उपासना और बिछुल का स्वरूप -- 

अपने प्रबन्ध में अन्य वैष्णव संग्रदायों के विवेचन के साथ वारकरो संग्रदाय 
का विवेचन आगे किया जायगा। वैष्णवोपासना के इसे आरमि्मिक विवेचन में 
हमने देखा कि वेदकालीन परम आराध्य देवताओं में परम आराध्य विष्णु से 
वासुदेव, नारायरा, कृष्ण, रामचन्द्र आदि उपास्यों का विभिन्न स्वरूप बनता गया है। 
विहुलोपासना क्ृप्णोपासना का ही एक अलग रूप है। महाराष्ट्र में रामोपासना के 
साथ क्ृष्णोपासना के अंतर्गत कृष्ण के सूल प्रचलित रूप से सम्बद्ध विट्वलोपासना 
है । महाराष्ट्र में इसका अत्यन्त महत्व है । यहाँ पर पंढरपूर और विट्ठल के बारे में 
विवेचन करना आवश्यक है तभी हम उसके स्वरूप की जानकारी प्रास्त कर सकेंगे | 


१. रामकथा उत्पत्ति और विकास--डा० कामिल बुल्के । 
२. सानस की रामकथा--परशुराम चतुर्वेदी । 





६६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


पंडरपुर में विठ्वल मन्दिर में ईंट पर खड़े हुए विठुल की मूर्ति है तथा उनके 
बगल में स्क्मिणी की मृति है जो यहाँ पर 'रखुमाई! के नाम से प्रसिद्ध है । 
आपाढ़ की शुक्ल एकादशी तथा कातिक की शुक्ल एकादशी के दिन विठठल के 
भावुक भक्त भगवान्‌ की भव्य मूर्ति के दर्शन कर अपना जीवन तथा जन्म सफल 


करते है। साल में कम से कम दो वार यहाँ यात्रा के लिए आना पुष्यलाभकारऊ 
समझा गया है । 


ऐसा कहा जाता है कि विष्णु के इस स्वरूप की भक्ति दक्षिण में और 
कर्नाठक में प्रचलित थी। इसकी साक्ष्य घारापुरी, तिरुपति, अहोवलपुरम्‌ इंव 
स्थानों पर पायी गयी मूतियों से मिल सकती है । ये सभी मूतियाँ विदृठल की है। 
पढरप्र में होयसल वंश के वीर सोमेश्वर के द्वारा उत्की् एक लेख मिलता है 
जिसमे देवता की पूजा अर्चा के लिये आसंदिनाड के हिरियगंज ग्राम का दान किये 
जाने का उल्लेख है । अर्थात्‌ इससे विटुडल कौर होयसल वश का निकट सम्बन्ध 
स्पष्ट हो जाता है। इन होयसलों मे विष्णुवर्धन वा विट्टिग देव एवम्‌ विट्टी देव बड़ा 
पराक़मी माना गया है। इसका समय सन्‌ १११७ से सन्‌ ११३७ का है । रामानुज 
के उपदेश से जन धर्म का परित्यागकर यह वैष्णव धर्म में दीक्षित हुआ । पुंडरीक 
मुनि या पुडलीक भक्त के साथ इस राजा का सम्वन्ध आया और उसकी आज्ञानुसार 
विट्ठल का मन्दिर भीमा के तट पर उसने बनवाया | राजा के ही नाम पर यह 


विष्णु मन्दिर कहलाया । अनुमान के अतिरिक्त और कोई साक्ष्य यहाँ हम नहीं दे 
सकते ॥ 


पंढरपुर में आजकल जो मूत्ति विद्यमान है तथा मन्दिर का आज जो स्थान 
है वही पुराना स्थान था और मूतति भी वही है ऐसा निश्चित नहीं कह सकते ॥ कई 
वार मुसलमानों के आक़मरों ने अनेक देवताओं के मन्दिर तोड़े और प्रत्येक बार 
भयनिवारण हो जाने पर देवताओं को पुन: पुनः प्रस्थापित किया गया । कभी-कभी 
मूर्तियों को छिपाकर भी. रखा जाता था । भारत के लिए यह अनुभव नित्य का ही 


है। उत्तर प्रदेश में न्ज तथा मथुरा पर जब-जब आक्रमरा हुए तब-तब वहाँ की 
मूत्ियों को हटाया गया है। मूति-भंजन हो जाने पर नई भूत्तियों की भी प्राण- 


भतिष्ठा हुई हैं। अतः पंढरपुर में ऐसा न हुआ हो ऐसा नहीं कहा जा सकता । 
पंढरपुर में ऐसा ही हुआ है । 


पंढरपुर को विट्ठल मूति विजयनगर में क्यों ले जाई गई थी इसका कारण 


पु >> पल जता + देते चहवीं कक 
इत मत के वष्णुव सत इस प्रकार देते हे। सचहवों शती में श्री विटठल नामक 
एक कज्नड़ भक्त कवि का यह पद्म इसे स्पष्ट करता है। यथा-- 
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नोनिल्चिगे वंद्या विठला! एनिंदु कौतुकञु । 
सथ्वदेषिगव्, माड़ुच पद्धति यमत्रु॒ कंडु ॥ 
हथय चागदेकदुद कव्ठ हम ते एह्िल्लिंगे वंचा । 
मिथूया वादिगछ निरन्तर सुत्ति सुत्ति कोंड् ॥ 
अत्त्‌ करेदु कुमृत्तिरे कंडु । 
चे सत्त्‌ बंच्या बिठला ॥॥ 
श्रीद विट्वल। निन्न सदगृण वेदशाख गव्द । 
खोधि सिनो उसु भुदेवरि गोलिदु ७ 

आदरि सलु वंद्या विहुला ॥॥ 


तात्पयं, मध्यद्ेषी, भिथ्यावादी अर्थाव्‌ अद्वंततमार्गी भक्ति करने वाले वेदवाहय' 
आचरणा तथा गड़बड़ देखकर मन उहिग्तन हो गया तथा वेदशास्त्रादि का उत्कपं 
देखकर उसके प्रत्ति अपनी स्वीकृति वतलाने के लिए त्तथा बन्राह्मरों का आदर 
सत्कार करने के लिए विदुल वहाँ पर गये ऐसी द्वंतवादी भक्तों की धारणा है । 
विजय नगर में विदठल मूर्ति को इसीलिए ले गये होंगे । जिससे योवनी भय 
नष्ट होकर उसका महात्म्य कायम रह सके । प्रसिद्ध वैष्णव विदृठल भक्त पुरंदरदास 
ने अपने साथियों सहित अपने जीवन का उत्तरकाल विजयनमर में व्यतीत किया 
था। विठुल भक्ति परमूपरा कर्नाटक में पहले से ही प्रचलित थी ऐसा दिखाई 
देता है । 
दक्षिण में जब आर्यों का प्रवेश हुआ तब यहाँ के मूल आदिवासियों के प्रमुख 
उपास्य का भी आर्थीकरण जवश्य हुआ होगा +$ इसी समन्वयीकरण के ही कार्य- 
स्त्ररूप पंढरपुर के विठोबा-विंद्ठल-विष्सु के बालरूप माने गये और अवतार भी 
समझे गये ।*  द्ौक इसी प्रकार बालाजी, व्यंकटेश तथा च्रावणकोर के परदुमनाभ 
का भी हुआ है। वारिदराज तोथे ने शक १४६३ में 'तीथे-प्रवन्ध' नामक काव्य में 
विदृठल स्तुतिपरक कुछ श्लोक रचे हैं जिनमें से एक यह हैरं--- 
चौर्यान्मातृनिवद्ध ' चारु चरणाः पापोद्य चौ यदि बुध, 
चुद्धस्त्वे पथि प्रुन्डरीक मुनिना जारेति सम्बोधिता। 
तुंगातीर. गतोर्सि विदुल विदन्तन्याकृति चबाँछितम्‌ । 
वेत्तुरां यदि से न दोल त्व॑ं सं स्थितिः कथूयते ॥ 
१. श्रोँ बिठुल आरिय पंढरपुर- श्री ग. ह. खरे, पु० ६६-६७ । 
२. एनसायक्लोपिडिया ऑफ दि रिलिजन प्रेंड एथिक्स वाल्यूम-६-७०२ ! 
३. पूर्व प्रबन्ध-श्लोक १३-२, कर्नाठक कविचरित खंड ३-प० १५९। 


दर्द हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


इस श्लोक में विठोवा तुद्भातीर पर स्थित विजयनगर में गया था यह 
उल्लेख है । 


विट्वल मूत्ति और जैन मत -- 


कुछ लोग विठ्ठलमूति को नेमिनाथ जैन तीर्थंकर की मूत्ति मानते हैं। इस 
प्रकार के तक का आधार एक जैन ग्रन्थ है जिसका उल्लेख गोडवोले कृत भारत- 
वर्षोय अर्वाचीन कोश में इस प्रकार है-- 


नेमिनाथस्य या मूर्ति खिषु लोकेषु विश्वुता। 
हो हस्तो कटिपयूर्याथे स्थापयित्वा महात्मनः ॥१॥ 
मूतिस्तिष्ठति सा सम्यक्‌ जेनेन्द्रशच पूजिता। 
अहिंसा परम॑ धर्म स्थापयामास वे सच ॥ 
युगेस्तु भनुजा क्षोरि विप्र भुमिश्च वासके। 
मेलने घ॒र्म राजस्थ शंकस्थ च गतावधिः ॥ 
. जाषाढ़े शुक्ल पक्षे तु एकारश्यां महतियों। 
वुघे च स्थापया सास विरोधिकृत वासरे॥ 


इस जैन ग्रन्थ का पता नहीं लगता । कमर पर हाथ रखे हुए और आयुध 
घारण करने वाली तीर्थंकरों की मूर्तियाँ कहीं भी नही मिलती हैं । ऐसी परिस्थिति 
में केवल मूति की नग्नता से ही विठोवा को नेमिनाथ की मूति बना देना औचित्य 
को छोड़कर मत प्रकट करना है। इससे केवल इतना सिद्ध हो सकता है कि 
महाराष्ट्र में जब जन मत का प्रभाव छाया होगा और प्रसार हुआ होगा तव अहिसा- 
धर्म-स्थापना में इस मूति का उपयोग कर लिया गया होगा । वस्तुत: यह मूर्ति जैनियों 
की नहीं है; क्योंकि अन्तर्गत प्रमाणों के आधार पर मूर्ति के आंगिक भावों पर से 


ही यह बात सिद्ध हो जाती है। यह श्रीकृष्ण का गोकुल का बाल रूप ही है । कमर 


पर हाथ घरे हुए विठुठल खड़े है। एक हस्त में कमल है तथा दूसरे में शंख | भाल 


अ्रदेश पर और पीठ पर छीके की रस्सी है। तुकाराम इस मूति का वशुनयों 
करते हैँ) -- 


पांडुरंग' बालसूर्ति गाई गोपाल संगाती। 
येऊनिया प्रीति, उस्ते समच्ि राहिले ॥ 


यह पांडरज्ञ की वालमूि है तथा साथ में गोपाल सखा ओर गाये है। 
अत्यन्त भ्रीतीपू्वंक यहाँ आकर वे इस ध्यान मे खड़े हैं । 
(३--++-83त+त+वनीनिनिननी नीनाईत-33---+ नमन भ८ननत ५ नन«नाऊनननभ १५.3»... 


३२- क्री तुकाराम-३०३, सकल-संत गाया । 


तुलनात्मक अध्ययन ६& 


बिटठ्ठल की अन्य मूर्तियाँ--१) अहोवलग्‌ की विद्वल-मूर्ति पुरानी सूर्ति है 
कमर पर हाथ धरे हुए है, अन्य हाथों में क्रमश: शंख और कमल है, तथा मस्तक 
पर टोपीनुमा मुकुट झोभायमान है। (२) जोगेश्वरी की ग्रुफा से श्राप्त विठुलमूक्ति 
एक भग्नमूर्ति है जो आठवीं झत्ताव्दी में उपलब्ध हुई थी। निश्चयपूर्वक कहा जा 
सकता है कि यह विट्लेल मृत्ति ही है। (३) धारापुरी की गुफा में मिली हुई 
खंंडित बिठ्ल मूर्ति ८ वीं शती की ही है, जो बंबई के प्रिन्‍स्स ऑफ बवेल्स मथूजियम 
में लाकर रख दी गई है । कमर पर घरा हुआ हाथ ऊपर से खंडित है । कमर 
पर वस्त्र, मेखला तथा वाई गोद पर टिका हुआ हाथ शंख लिए हुए है | 
(४) तिरुपति बालाजी की विद्वुलमूति सबसे सुन्दर सूतति है । 
सामान्यतः मध्ययुग के पूर्व ही विव्ल भक्ति का प्रादुर्भाव हुआ होगा ऐसा 
हा जा सकता है। शंकराचायंजी के द्वारा रचित एक पांडुरंगाष्टक है जिसका 
आरम्भ निम्नलिखित इलोक से किया गया है ॥7 


महायोगपीठे तहे भीसरथूयां बर॑ पुन्डरोकाय दातु सुनीद्रं । 
समागत्य तिष्ठन्त आनंदकंद परकन्नह्मलिंगं भजे पान्डरंगम्‌ ।। 
“पान्‍्डूरंगाष्टक । 
यों इस' 'पांडरंग-स्तोतच' के शंकराचार्य कृत होने में आलोचकों को अभी 
सन्देहु बवा हुआ है । यदि सचमुच वह श्रीमदाचार्यक्रत है तो विठ्वल का अविर्भाव 
सातवीं शताब्दी से पूर्व मानने में कोई आपत्ति नही हो सकती । 

'मालूतारण' नामक एक ब्रन्थ है। इस ग्रन्थ का निर्माण मालू नाम के 
एक स्व्र्णंकार जाति के मनुष्य ने किया है। यदि यह विश्वसनीय है तो पान्डरंग 
मति झालीवाहन शक ४-४५ तक पुरानी मानी जा सकेगी । इस ग्रन्थ के बत्ती 
अध्याय हैं, तथा उसमें विक्रम और शालोवाहन के संघर्ष की कहानी है। 
शालीवाहन तथा उसके अमात्य रामचन्द्रपंत सोनार विक्रम के आक्रमण से बड़े 
चिन्तित थे, पर अचानक चार कोली सरदारों ने मदद देकर शालीवाहब को विजय 
प्राप्त करा दी । इसी उपलक्ष में गालीवाहन ने अमात्य रामचन्द्र को जमीन दान 
देकर उसकी सनद बना दी । इस सनद में रामचन्द्र पंत को दीडीखन में उन्ही के 
द्वारा बसाये गये पंढरपुर का स्वामित्व प्रदान किया। पांडरंग की इन पर कृपा 
थी। चार कोली सरदारों को भी रामचन्द्र पंत ने पंढरपुर में बसाया और पुन्डलीक 
चिठुठल, मल्लकार्जन और काल भरव आदि देवता स्थानों से प्राप्त होने वाला द्रव्य 
बंश परम्परागत रूप में उन्हें दान के रूप में लिख लिया । ये सनदें शालीवाहन के 





१. घारकरी संप्रदाय--प्रा. शं. वा. दांडेकर, 9० १२-१४॥। 


७० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


हस्ताक्षर और अपने सिक्‍क्े सहित रविवार चैत्र शुद्ध सप्तमी शक ५ सुन्दरनाम के 
संवत्सर के दिन प्रदान की हैं । 

पढरपुर मे चार शिलालेख उपलब्ध हो गये हेँ जो पंढरपुर पर श्रकाश 
डालते हैं जिनका ऐतिहासिक क़म इस प्रकार है!*--( १) शक ११४६ का 
शिलालेख--यह शिलालेख सोलह स्तंभो के सामने वाले दक्षिणोत्तर स्तभ पर 
खोदा गया है। इसकी भाषा कानडी और सस्क्ृत मिश्रित है। पंढरपुर की 
'पडरगे” और विठोबा को “विठठल' कहा गया है। विठ्ठल देवस्थान के विठ्ठल के 


अ्रगभोग और रज़ुभोग के लिए हिरियगंज ग्राम के दान कर दिये जाने का इसमें 
उल्लेख है । 


(२) शक ११६२ का 'आप्तोर्यामइष्टि' का शिलालेख--इसमे किसी केशवपुत्र 
भानु नाम के व्यक्ति के द्वारा पाडुरगपुर में किये गये आत्तोर्याम यज्ञ का उल्लेख है । 
पढरपुर मे एक पुलिस चोकी है जिस की इमारत बहुत पुरानी है। उसी स्थान पर 
यह शिलालेख उपलब्ध हो गया है। '७८03९०6ट/८४ ऊ5प्राएटए 0 
[्क9, ए. 2. (१०००४ 7897-98' के प्रृष्ठ ५ में बतलाया गया है कि 


पुराना विठठल मंदिर अनुमानतः इसी स्थान पर था। पर श्री ग. हू. खरे इस मत 
से सहमत नहीं है । 


(३) शक ११६५ से शक ११६६ का चौरासी का शिलालेख--अनेक भक्तों 
के द्वारा पुराने विदठन मंदिर के जीणुोॉद्धार के लिए सपत्ति दान करने वाले 
दाताओं की नामावली इस पर खुदी हुई है। इतिहासकार राजावाडे इस को 
जीणडदार विपयक नही मानते । पर इतना तो निश्चित है कि यह लेख पुराने 


देवालय की वृद्धि प्रीत्यर्थं दान दिया गया था इस बात को सिद्ध करता है तथा 
देवतास्थान के अस्तित्व का सूचक हो जाता है । 


एक और शिलालेख चौरासी-लेख से भी पुराना ८७ वर्ष पूर्व का अर्थात्‌ 
शक ११११ का उपलब्ध हो गया है । पढरपुर के इस शिलालेख को डा० श० गो० 
तुलूपुछ जी ने अत्यन्त परिश्रमपूर्वक पढ़ा है जिसके निष्कर्ष इस प्रकार के है--- 

(१) पंढरपुर में विठठल भक्ति अनुमानत: ६ ठी शताब्दी से प्रचलित थी । 

(२) १२ वीं शताब्दी में यह भक्ति विशेष रूप से प्रचार में थी । 


(२) विठठल भक्ति का प्रचार जिस देवता के कारण हुआ उसका मन्दिर 
शक ११११ में बना । 


१. पंढरपुर बिद्ल्ल मंदिराच्या इतिहासांतील एक अज्ञात दुवा--प्रो, श॑. गो. तुत्पुछ 
मराठी साहित्य-पत्रिका एप्रिल, मई, जुन १६५६ संख्या ३०, पृु० २६-२८ 


तुलनात्मक अध्ययन ७१ 


(४) इसके बाद देवालय में वृद्धि होती गयी । शक ११५६ में होयसल 
वज्ञीय वीर सोमेश्वर ने कर्नाठक का एक ग्राम दान दिया । शक- 
११९२ में एक आप्तोर्याम यज्ञ किया गया था जो इसी देवालय के 
प्रामण में किया गया । शक ११६४ में 'पाढरी फड मुख्य प्रौढ 
प्रताप चक्रतती श्रीरामदेव राव यादव और उसके “करणाधिप' 
हेमाद्री पण्डित ने अपने नेतृत्व मे इस देवालय का विस्तार किया ! 
(५) इसके बाद मुसलमानी आक्रमण के कारण पढरपुर का विठठल 
मदिर नष्ट हो गया। फिर इसको वनाया गया। यही शिवाजी- 
कालीन मंदिर आज भी वतंमान है । 
बंगाल के प्रसिद्ध हंतवादी वेष्णव महासाधु गौराग महाप्रभु चैतन्य से 
दक्षिण यात्रा की थी । यह यात्रा सन १५१०-११ मे की गयी थी। क्ृष्णदास 
कविराज नाम के उनके एक भक्त कवि ने अपने “चंतन्य चरितामृत' मे इसका 
उल्लेख किया है, जिसमे वतलाया गया है कि चेतन्य कोल्हापुर से पढरपुर गए थे ॥ 
उसका उल्लेख इस प्रकार है--- 

तथा होइते पान्डुपुर आइला गोौरचंद्र + विठ्ुल देखि पाइल आनन्द । 

प्रेमाबेशि कल प्रभुकीर्तन । प्रभु प्रेमे देखि सवार-चमत्कार मन ॥ 

पढरपुर मे विट्ठल को देखकर चेतन्य महाप्रभु को आनन्द हुआ। उन्होंने 
प्रेमपूवक वि>ठल के सामने कीर्तन तथा नर्तत किया । नरनारो इनके इस प्रकार के 
प्रेम को देखकर चकित और मुग्धघ हो गये ।१ विद्ठल मूति के सम्बन्ध मे एक 
और जानकारी विद्वद्रत्न डा० रामचन्द्र पारनेकरजी इस प्रकार देते है *--- 
विठठल की आधिदेविक जानकारी-- 

. लोगों का विश्वास है कि विद्ठलमूर्ति कृष्ण मूति ही है। दक्षिण मे 
कर्नाटक्ष और आन्ध्र प्रान्त में वालाजी के भन्दविर है। बालाजी विष्णु का ही 
स्वरूप है। महाराष्ट्र ३ यह विदुठल स्वरूप बनकर विठ्ठल मूतति के नाम से 
प्रस्थापित की गई । बालाजी को विष्णु का अवतार माना जाता है उसको कथा 
इस प्रकार है। बालाजी के साथ लक्ष्मी नही है वह रूठकर अंबिहा रूप से करवीर 
(कोल्हापुर) मे निवास कर रही है। विठोवा भी पंढर३र में अकेले ही आाये हैं । 





१. “चैतन्य चरिताम्रत*--क्रृष्णदास कविराज सध्यलीला, & वां परिच्छेद । 
२. पंढरपुर के विठोवा की आधि देविक जानकारी--डा० रा. प्र. पारनेरकरजी के 
एक अप्रकाशित लेख के आधार पर । 


७२ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का- 


रुक्मिणी-रखुमाई का मंदिर गाँव के बाहर है। यहाँ भी वही रूठने की कल्पना 
है । रुक्मिणी रूठी हुई है और विद्ठल या विठौबा अकेले ही खड़े है। इसी 
विठठल का दूसरा नाम पांडुरंग है। इस रूठने का कारण यह है कि विदृठल को 
पद्मिनी नाम की राजकन्या से विवाह करना था और दूसरा रंग अर्थात्‌ संसार 
चसाना था। इसीलिए कहा जा सकता है पदम रंग की कल्पना विठठल के मनमे 
थी। परन्तु रुक्मिणी के रूठ जाने से वह बदरज्भ हो गया । ऐसे समय में सहज 
ही विचार उत्पन्न हो गया कि प्रथम गृह-संसार समाप्त हो गया और दूसरा ग्ृह- 
संसार करने की इच्छा है, पर अभी वह निर्माण न हो सका यह विदृठल 
की तटस्थता-वृत्ति है। कृष्ण की इसी ताटस्थूयवृत्ति युक्त ध्यान की कल्पना भक्तों 
नेकी जो पंढरपुर के विदृठल रूप में अवतीर्ण हो गयी। शिल्पकार ने इसी 
ताटस्थय भाव प्रकटीकरणाथे कमर पर दोनों हाथ रखी हुई विठोबा की मूत्ति का 
निर्माण किया। जब हम चितामग्न या विचारमग्न रहते हैं तब इसी प्रकार कमर 
पर हाथ रखकर कही देखा करते है । इसी अनुभव को शिल्पकार ने प्रकट किया । 
पद्मरंग शब्द का पाड़ुरंग अपभ्रश रूप है। दक्षिण की भाषाओं में उदासीनता 
निर्देशश कोई जब्द रहा होगा जिसका अपभञ्रश रूप विदठलल बना होगा। यों 
वारकरी संप्रदाय के विद्वाबच विठुठल शब्द की व्युत्पत्ति इस प्रकार देते हैं--- 
वि>-नही या विगत +-5ठ>अज्ञात -|)- लज--लक्षणा द्वारा अज्ञान नष्ट करते वाला 

ओर ज्ञान प्रस्थापित करने वाला अर्थात्‌ विठठल पर यह अथे किसी तरह खीचतान- 


कर किया गया जान पड़ता है। भागवत या वारकरी संप्रदाय के वह अनुरूप 
नही है अतः वसा अर्थ करने का कोई प्रयोजन नही है । 


सीघे रूप में भी प्रथम गृहस्थी न हो सकी अर्थात्‌ बदरंग हो गयी और 
दूसरो ग्रहस्थी को बसाने या करने की इच्छा मात्र है इस बीच की तटस्थ भावदृत्ति 
का भक्ति के द्वारा किया गया सगुरा ध्यान और सगुण मूति ही पाडुरंग-विदठल की 
है। 'पाॉँडुरंग” शब्द का अर्थ इस प्रकार होगा--जिसका संसार-रंग पांडुर याने 


फीका हो गया है ऐसा शब्द पाडुरंग है। पद्मरंग का पांडरंग अपभ्रश रूप है ऐसा 
मानने की भी कोई आवश्यकता नहीं है । 


विद्वद्वर पारनेरकरजी का कहना है कि सग्रुणोपासना के तंत्र विधान की 


दृष्टि से विदृठल का यही ध्यान योग्य है। आध्यात्मिक अर्थ से निर्मुशोपासना का 
अर्थ लगाना अयोग्य है 





१२. डा० रा. प्र. पारनेरकरजो के एक अप्रकाशित लेख के आधार पर 


तुलनात्मक्त अध्ययन ७३ 


फुछ अन्य व्युत्पत्तियाँ-- 
'पंढरपुर और “जिटठल' शब्द इस प्रकार बने है--- 

(१) पंढरपुर के* पुराने नाम पंढरि--पाडुरगपुर, पंडरिपुर-फागनिपूर, 
पीडरीक क्षेत्र, परांडरगपल्ली इस प्रकार के मिलते हैे। पौडरीक से 
संत पुडलीक का सबंध निब्चित हो जाता है। “पडरगे” कन्नड नाम है । 
पडब्पिर के संस्कृत रूप पडरिका से पडरिआ उससे पडरीया पंढरी यह रूप 
पता है। भांडारकरजी के अनुसार पाडुरंगपुर का प्ढरपुर बना है। इस 
नगर के आराध्य देवता को विठ्ठल, विठोबा, पंढरिनाथ, विठाई माऊली 
'माता के अर्थ मे) आदि नामों से सबोधित किया जाता है । सबसे प्रमुख 
'विदूठल' है । 

(२) 'चिठठल तथा रखुमाई शब्द की व्युत्पत्तियाँ इस प्रकार से वताई जाती है । 
(अ) भाडारकर के मतानुसार “बिप्ण्युका कन्नड रूप 'विष्टि' होता है विष्णुदेव- 

बिट्टिदेव-विट्टिगदेव-विद्ठल देव ऐसा अपभ्रश रूप बना है । 

(आ) राजवाडे के अनुसार ' विठठल' घब्द “विण्ठल” से वना है । विण्ठल--दृर 
जंगल का स्थल । जगल में रहने वाला-दूर रहने वाला देवता याने 
विटठृठल है । इतिहास, दंतकथाएँं तथा व्युत्पादन सुलभता की दृष्टि से 
यह व्युत्पत्ति ग्राह्मय है । 

(४) मॉसियर जे. मिलसकी ने 'आकिव्ह ओरिएन्तालिनी' के चौथे खंड के 
दूसरे अच्धछू में एक लेख लिखकर उसमें “विष्णु” शब्द का मूल द्वाविर 
और आस्ट्रोएशियाटिक रूप सुकाया है। “विष्णु” शब्द के पर्याय वेण्णु, 
वेठु, विठ्ु तथा विठ है। इनमें से त - नु (०० 797४7) अनायें 
प्रत्यय॒ निकाल देने पर बिठ्‌, विष्‌, वेद, वेष्‌ ये धातु बच जाते हे । 
आस्ट्रो-एथियाटिक भाषाओं मे प! और “6”? का विपयंय होता है । 
इसी से उसका ठत रूप बन जाता है । ' 

(६) “विठ्ठल” विष्ग्गयु लबब्द का अपभ्रश रूप है । विष्णु"-विंठ--वेठ हो 
गया । बंगला में वैष्णव शब्द का उच्चारण बोईष्टोम' होता है । 

(उ) रुक्मिणो तथा रखुमाबाई या रखुमाई ये भी एक ही शब्द है। 
श्री ग. ह. खरे सुभाते हैं कि मुसलमान पूर्वकालीन इतिहास मे लक्ष्मा- 
देवी-लक्मा[देवी ये नाम रानियों के लिए आया करते थे । विष्णुवर्धन की. 
रानी का नाम लक्ष्मादेवी या लुकमादेवी था । लिक्ष्मा या लकुमी से ही 


९- शीविट्वल आरिए पंढरपुर--श्री य. ह. खरे, पु० ५० । 


छड हिन्दी और मराठी फे वेष्णव साहित्य का- 


रख्मा वा रखुमा बना होगा। विष्णु-रुविमणी ताम की युगल जोड़ी 
प्रसिद्ध नहीं है पर विष्णु-लक्ष्मी यह युगल जोड़ी प्रसिद्ध है । 

(ऊ) घधर्मसिधु के लेखक काशीमाथ पाध्ये इसकी व्युत्पत्ति इस प्रकार देते हल 
विदा ज्ञानेन ठान शुन्यात्‌ लाति ग्रण॒हाति इति विठ्ठला: अर्थात्‌ ज्ञान 
शून्य भोले-भाले अज्ञ जनों को जो अपनाते है ऐसे विद्ठल हैं । 

(ए) 'तुकाराम' के एक अभज्जानुसार विष्णु का गरुड़ वाहन होने के कारण 
विष्णु 'विठोबा' नाम से प्रसिद्ध हुए।" विष्णु का ही भाइृत हुप 
'विद्ध! हुआ जिसमें “ल? प्रत्यय तथा आदर सूचक बा? प्रत्यय जोड़ने से 
क़मशः विठल और विठोवा बने हैं । 

इस तरह हमने अनेक प्रकार की व्युत्पत्तियाँ देखी और प्रमाण इक किये 
जो बिठुल की महिमा अपने-अपने ढंग से बतलाते है। इन सब में विद्वद्रत्न 
डा० रा. प्र. पारनेरकर की विवेचना हमे अधिक तक संगत और समीचीन 
लगती है । 

नामदेव और ज्ञानदेव पूर्व ३३६ वर्षो से विदठल के उपासक करीब-करीबव 
विदृठल भक्ति करते आये है ऐसा 'युगे अठ्ठावीस विटेबरी उभा' इस प्रसिद्ध 
नामदेवकृत विठोबा की आरती के प्रथम चरण से ज्ञात होता है। 'पुंडलीक वरदें 
हरी विठठल' की मधुर सान्द्र ध्वनि से पुंढरपुर का गगन मंडल विठ्ठल भक्त 
निनादित कर देते है। हरिदासी-संप्रदाय के लोग विठठल की ही उपासना करते हैं 
तथा तिरुपति के बालाजी-वेकटेश तथा उड़॒पी के कृष्ण के भी उपासक हैं। इनके 
अनुसार पांडु याने पांडव और रंग याने श्रीकृष्ण । श्रोकृष्ण पांडवों के समर्थक थे । 
अत्त: इस भक्ति को व्यापकता का पता लग जाता है | स्मरण रहे कि यहे उपासना 
अपने सम्पूर्ण रूप में भागवत-धर्मोय है । पुंडलीक भक्त के हिताथ श्रीकृष्ण ने भक्तों के 
कृपा एवम्‌ उनके निरीक्षण के लिए यह अवतार लिया ऐसी धारणा है । पुंडलीक 
के बारे में कोई ऐतिहासिक आधार उपलब्ध नही है । पर इस संप्रदाय के भक्तों में 
यह धारणा प्रचलित है जो कूठी नहीं कहला सकती । काल के उदर में ऐतिहासिक 
साक्ष्य नष्ट हो जाने पर भी जन प्रचलित अहूट विश्वास ही ठोस आधार का कार्य 
करता रहता है। ज्ञानदेव कृत 'हे नब्हे आज कालीचे युगे अठठाविसाचे', यह 
अभंग संत नामदेवक्ृत 'युगें अटठावीस विटेवरी ऊमा' यह आरती, तथा “युगें काली 
नद्ठावीम अजुनी न म्हणणी बेस' यह तुकाराम कृत अभंग इस उपास्य को स्वयंभ्‌ 
और भ्रकट होने को पुरानी अंन्तर्साक्ष्य दे देते हैं। विदठल के मस्तक पर शिवलिंग 


१. दो उा फेला ठोवा महुसोनि नाव विदोबा--तुकारास अभंग गाया । 


तुलनात्मक अध्ययन छ्ध्‌ 


है ऐसी भी धारणा इस मत के लोगों की है । निवृत्ति नाथ का यह अभंग इस की 
पुष्टि करता है ।--- 


(१) पुंडलिकाचे' भाग्य वर्साचया अमरी नाही चराचरी ऐसा कोरणी ॥ 
विष्शुसहित शिव आरिला पंढरी । भीसा तीरोीं पेखरो जेरपें ॥छञ॥र 


इसी प्रकार से ज्ञानदेवजी भी अपने एक अभग में कहते है -- 


(२) रूप पाहाता तरी डोलछ्सु । सुन्दर पाहाता गोपबेषु । 
महिमा पाहाता गसहेषु। जेरे मस्तकी बंदिला ॥ 


वारकरी संप्रदाय के अतिरिक्त सन्त रामदास भी इस बात का समर्थन करते 
हुए कहते है*--- 
(३) घिठो मे शिरी वाहिला देवराणखा । तया अच्तरी ध्यास रे त्यासि नेणा । 
इससे यह निश्चित हो जावा है कि शंब बेष्णवो के समन्वय की हृष्टि इस 
सम्प्रदाय के उपासको में भी मूलतः विद्यमान थी । इसका कारण “विठ्ठल भूपरा 
ग्रन्थ रचने वाले श्री गोपालाचायय इस प्रकार बतलाते है*-- “श्री पाण्डुरग मस्तके 
शिवलिंगमस्ति इंति होवा:, तत्तुच्छ शिक्‍य मौलि इति तीथथ हेमाद्रवि धृत प्रागुक्त 
स्कादन्ति निरोधात्‌ ॥। शिक्य मौलिः शिक्य ग्रन्थि:। गोपालाचार्य के मत से 
विठोबा के मस्तक पर शिवलिंग है ऐसा मानने वाला एक मत है किन्तु वे स्वय 
चष्णव होने के काररगय इस मत के मानने घाले को शेव समभते है । जो भी हो 
उनका यह भी कथन है कि विठोबा को मूर्ति गोपवेषबारी श्रीक्षण्ण की है। 
गोपालों के पीछ पर छीका रहता है यह माना जाय । कर्नाटकी व॑ण्णव' सम्प्रदाय 
पर उस प्रान्त के प्रसिद्ध बीर शंव सम्प्रदाय का प्रभाव कम नही पड़ा है । यो प्रसिद्ध 
है कि भक्ति द्वाविड़ देश में उत्पन्न होकर फर्नाटक से महाराष्ट्र मे जाई है। वारकरी- 
सम्प्रदाय के अध्वर्य श्री ज्ञानेशवर का सम्बन्ध नाथ पथ से है जो शैवमत से निकला 
है । इन सब वातों को देखकर हरिहर का समन्वय यदि विठ्ठलोपासना मे प्रचलित 
रहा हो तो कोई आइचर्य की बात नहीं है वल्कि यह एक सच्चा निष्कर्प है ऐसा 
सानना पड़ेगा । तुलसी के राम भी तो शकर के उपासक तथा शकर राम के भक्त 





१. सकल संथ गाथा--प्रू० १०४, अभंग सं० २२०१ निद्वत्तिनाय १ 
२. निव्त्तीनाथकृत अभेंग नं० २२०१, पृ० १०४, सकल संथ गाया १ 
३. ज्ञानेश्वर के अभंग--- १ ०-२ । 

४. संत रामदास---अभंग । 

५. विद्वुलसुषण--श्रीगोपरलाचायं । 





७६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का- 


समझे गये हैं ।* महाराष्ट्र में कर्नाटक से ही विदृठलोपासना आई है ऐसा हऊुर्खे 
विद्वानों का मत है तो कुछ उसके ठीक विरुद्ध हैं। इसकी और चर्चा यहाँ पर 


अप्रासगिक होगी । विढठल का शंकर को अपने मस्तक पर धारण करना आत्मलिग 
का प्रतीक माना जावेगा । 


विठुल मृति और बोद्ध मत-- 


जिस प्रकार कुछ लोग बिठठल को जैन मूति बतलाते है उसी प्रकार से 
कुछ लोग उसे वौड्धमूरतत वतलाते हैं। नागपुर के श्री अनन्त हरि कुलकर्णी, 
सेक्रेटरी वुद्ध सोसायटी, का यह प्रयत्न रहा है और वे उसे सिद्ध करने का श्रमारत 
देते हैं कि विठ्ुल मूर्ति वौद्ध मृति है। बुद्ध को विष्णु का अवतारत्व तो . हिन्दुओं 
ने प्रदान कर ही दिया है। पढरपुर के देवालय मे बोद्धमूरतियाँ हैं। अतः वहें 


एज 
बुद्ध मंदिर रहा होगा और अज्ोक कालीन ८४००० मदिरों में से यह भी एक होगा 
ऐसा विवेचन जॉन विलसन का है। श्री कुलकर्णी इससे सहमत है। इस अनुमान 
को हम ग्राह्मय नही मानते । पुराने दशावतार के पाये जाने वाले चित्रों में बौद्ध के 
स्थान पर विठठल-रखुमाई के चित्र मिलते है। विठ्ठल को बौद्ध वारकरी संप्रदायी 
ज्ली मानते है। पर उनका यह मानना उमर अर्थ में नहों है जैसा कि समझा 
जाता है । 

इधर एक* लेख 'रोहिणी' मासिक पत्निका में प्रकाशित हुआ था, जिसके 
लेखक श्री धोंगडे नाम के एक सज्जन हैँ। उनका निवेदन है कि गरुड तथा कूरमे 
प्राण ४५०० वर्षो ईसा पूर्व लिखे गये जबकि कौरवों का नाश हुआ था। अर्थात्‌ 
यह अनुमानतः ही कहा जाता है । कदाचित्‌ वह राजा परीक्षिति के राज्यस्व का 
काल था। इन पुराणों मे विष्णु का पुनः अवतार के रूप में पुनर्वृद्ध हो जाने का 
उल्लेख है । श्री घोगडेजी के अनुसार यह वुद्धावतार ही विठठल है ।रे 

जानेश्वरी के प्रथम अध्याय में बौद्ध मत का निर्देश हूटे हुए दाँत की 
उपमा से किया गया है । प्रसंग गणेश वंदना का है देखिये४-.... 
एके हाथी दंतु जो स्वाभावता खंडितु । 
ते वॉद्धलत सफेतु वातिकांचा ॥१२॥ 
१. रामरक्षा रत्तोछ्न-वुधक्तोशिफ । 
२, 'रोहिएी' दोपदलो विशेषांक १६५६, 'पंढरोचा विद्ठल' 


ले. श्री घोंगडे, पू० ४७-५३ । 
३. “रोहिएी' दोपादलो विशेषांक १६५६, “'पंढरीचा विठठल!' 


ले. भ्रो घोंगडे, पुृ० ४३-५३ ॥ 
४. ज्ञानेश्वरो-प्रथम अध्याय जोबी १२-१३, ज्ञानेश्वर मभज़ः सकल संतगाथा-६७ । 
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सग सहजे सत्कार बादु तो पद्समवरु घरढु । 
घ॒र्म प्रतिष्ठा तो सिद्ध अभय हस्तु ॥१३॥ 
श्री गरोशजी का वर्सन करते हुए ज्ञानेश्वर उनका ध्यान चित्रित करते हैं 
जिसमें वे कहते हैं कि वौद्धमत की विवेचना करने वाले बौद्ध वातिकों के द्वारा 
प्रस्थापित बौद्ध मत ही मानों स्वाभाविक रूप से खंडित हो गया है । न्याय सूत्र पर 
वृत्ति रचने वालों के द्वारा निर्दिष्ट किया गया पर अपने आप दूंटा हुआ खंडित दाँत है 
जो वोद्ध मत का सकेत करता है। इस दांत को पातंजलदर्शन रूपी एक हाथ में 
ले लिया है। फिर वौद्धों के शुन्यवाद का खंडन हो जाने पर सहज ही आने वाला 
निरीदवर साख्यों का सत्कारवाद ही गरोशजी आपका कमल के समान वर देने वाला 
हाथ है, तथा धर्मे-प्रतिष्ठा एवम्‌ धर्म की सिद्धि देने वाला (याने ज॑मिनी कृत 
धरम सूच) और अभय देते वाला हाथ है । 
ज्ञानेश्वर भौर तुकाराम के ये अभंग भी इसी का निर्देश करते हैं कि विठठल 
ही व॒ुद्धावतार है। देखिये) --- 
जानेइवर का अभज्ू-- 
परडरंग कांति दिव्य तेज भक्कती रत्तकीव्ठ फाॉंकती प्रथा । 
आरि लावण्य तेजः पुँजाछले न बणबि तेचि शोभा ॥१0 
कानडा हो बविठठलू कनाटिकु त्याने मज लाविला वेधु । 
खोध्ठ चु थी घेऊनी खुशसेचि पालवी आक्विल्या नेदी साधु ॥। 
शब्दे वीर संवद्धु दुजेरोण अठुवादु हे तंव कंसे निगमे ॥॥२॥६०॥॥ 
परि हो परते बोलणे खुढले बैखरि कैसे निसंगे ॥ 
क्षेम देक केले तंव मीची भी ऐकेली आसावला जीव राहो ॥ 
भेटी लागी जीव उंतावीछ साका म्हण॒नि स्फुरतसे बाहु ॥ 
पाया पडु गेले तंब पाऊल न दिसे उभाचि स्वयंत्तु असे ॥॥ 
समोर को पाठिमोरे न कछे ठकचि ठेले कंसे ॥४५॥। 
धाप रखुमा देविवरू हृदयिचा जाशुनी अनुभव सौर भुकेला ॥। 
इंथट्िचा डोला पाहेँ गेले तंच भीतरी पालद्व काला ॥दा।े 
तथा तुकाराम का अभज्जभ इस प्रकार है -- 
बौद्धय अवतार मा्िया अद्ृष्ठा ॥ 
समौन्य मुखे निछा घरिये ली 0४१ 
१. ज्ञानेश्वर अभज्भ, सकल संत्त गाथा-६७ । 
२. ज्ञानेश्वर अभड्भरा, सकल सन्त गाथा-६७ । 
२ तुकाराम अभद्भम, माथा-४१२६० । 


छ्प हिन्दी और मराठी के जैष्णव साहित्य का- 


लोकांचिये साठी श्याम चतुर्मूज ॥ 
संतासवे गुज बोलतसे रा! 


इन दोनों अभंगों में क्रमशः संत ज्ञानेश्वर और तुकाराम ने वारकरोी संप्रदाय 
के विश्वास को ही प्रकट किया है कि विदृठल बुद्धावतार हैं। महानुभाव प्‌ंथीय 
लोगों के मतानुसार एक बाह्मरत बुढ़िया के डाकू लड़के विठठल के मारे जाने पर 
एक भडखंवा उस स्थान पर स्थापित किया । यहीं पर आगे चलकर विद्ठल को 


उपासना होने लगी। इस तस्ह महानुभाव पंथी लोगों की धारणा का भी पता 
चलता है ।' 


पंढरपुर में प्रचलित आपाढी एकादशी को वारी या यात्रा बहुत दिनों से 
चली आ रही है। इसे सिद्ध करने वाला एक प्रमाण एक शिलालेख है। गहें 
छिलालेख घारवाड के पास हेब्वक्तिक ग्राम में जंबुकेश्वर के मन्दिर के सामने मिला 
है । इस लेख की भाषा और लिपि कनन्‍नड है । देवगिरी के राजा यादव कन्नर या 
कृष्ण के तृतीय राज्याभिषेक वर्ष में याने पौप शुद्ध नवमी शक प१७० दिनांक २५४ 
दिसम्बर सन १२४८ के दिन एक दान दिया गया । जिसमें ये शब्द है -- 


(१) श्री पंढरगे य श्री विठठलेश्वर वारिय शी हरिदि । 


ञ्भ 


(२) नद्भछ् धस्मेक्के कलुबर सिगगा कंडनु कोट्ट दृत्ति वोंढु । 


इसका अभिप्राय इस प्रकार है--पंढरपुर के विठठल की वारी के हरिदिन 
अर्थात्‌ एकादशी को धर्मार्थ कलुवर सिंगगावूंड ने एक दान दिया । इससे स्पष्ट हो 
जाता है कि शक ११७० में पंढरपुर को वारी (यात्रा ) प्रचार 


लत थी । नामदेव के 
एक अभंग से भी इस बात की पृष्टि हो जाती है। पपंहरिची वारी आपाडढी 


कातिकी । विठठल एकाकी सुखरूप ॥४ । म॥ 
मुसलमानपूर्व काल से ही पंढरि 
हो जाती है । 


इस तरह अलग-अलग प्रमाणों और 
सकता है कि विदठलोपासना बहुत पुरानी थी। अतः विवादों में पड़ना अनुचित 


होगा । भक्ति के क्षेत्र में भारत जैसे देश में आदान-प्रदान, प्रत्यक्ष, भौर अप्रत्यक्ष 


इतने वहुविध रूपों में हुआ है कि प्रामारिक रूप में किसका कितना अंश है. इसकी 
निर्णय नहीं किया जा सकता ॥ आय: 


गा विद्वान लोग अपने अनुबूल और भरतिदूल 
१. महाराष्ट्राचो चार देवतें-ग. ह. खरे, पृ० १८७। 


२. सकल सन्त गाया, अभडू-क्र, ८६५, नामदेव । 


की वारी प्रचलित थी यही बात इससे प्रकट 


मतों के आधार पर यही कैेंहा जा 
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उक्तियाँ दूँढ़ निकालते हैं। दूसरी वात है उक्तियों का अर्था लगाना और उसका 
प्रतिपादन करना | मेरी अल्प मति में यही आता है कि मध्ययुगीन बंष्णव साधना 
अत्यन्त सहिष्णुता-युक्त और सर्व-संग्राहक्त और समस्वयात्मक थी । विद्दद्रत्न 
डा० पारनेकरजी के मत से हम सहमत है और बही इस विषय का निष्कर्ष भी 
माना जा सकता है। महाराष्ट्र में विद्ठलोपासना--बविष्सु उपासना का ही एक 
एक रूप और प्रधान अंग रही है तथा बहुत लोकप्रिय होने से आज तक वहुजन 
समाज में उसके अनुयायी बड़ी संख्या में सभी वर्णों के सभी जातियों के पढ़े- 
लिखे विद्वानों से अपढ़ किसान मजदूरों तक सम्मिलित है। हैव-वैष्णव समन्वय, 
ज्ञान और भक्ति समन्वय, नाथ-योगपरक-निर्गुण, और उपासनापरक सग्ुण-भागवत- 
घर्म, समन्वयपूर्ण दृष्टि विठठलोपासना का--वारकरी संप्रदाय का प्रमुख लक्ष्य जान 
पड़ता हैं। अतः उसका इतना सवर्केश लोक कल्याणकार्री रूप बिठुठल भक्ति में 
हम को दिखाई पड़ता है ।  । 


द्वितीय अध्याय 


चेष्णव मतों की विभिन्न शाखाएँ, संप्रदाय और उनका 
हिन्दी और भराठी क्षेत्र से क्रम-विकास 


२ 


द्वितीय अध्याय 


वेष्णव मतों की विभिन्‍न शाखाएँ, संग्रदाय और उनका 
हिन्दी और मराठो क्षेत्र में ऋ्र-विकास 


0 द में पायी गयी विष्णु विषयक बातों की चर्चा करते हुए अनेक उल्लेखों 
से हमने अब तक देखा कि उपनिपदों, ब्राह्मणों, आगमों, तत्रों और 
प्राणो आदि में व्यापक रूप से वेष्णव उपासना अनेक रूपों-साघनाओ और 
पद्धतियो मे विकसित होती गई । विष्णु परम देवता बने उनका नारायण के साथ 
एकीकरण हुआ | नारायण से वासुदेव और फिर वासुदेव का नारायण और 
विष्णु के साथ एकीकरण कैसे हुआ यह भी हमने देखा । वासुदेव-कृष्ण, गीता के 
भाष्यकार और भागवत के क्ृप्ण, गोपालकृष्ण, राघाक्ृष्ण, प्रभु श्रीरामचन्द्र और 
विदठल इनका विकास और स्वरूप का विवेचन कर हमने यह जाना कि रामचन्द्रो- 
पासना तो सारे भारत में व्याप्त है। पर विशेषतः हिन्दी में मोपालकृष्ण और 
राघाकृष्ण की उपासना में बालकृष्ण और युवाक्ृष्ण का विशेष वर्णन आता है, 
तो मराठी मे वालक्ृृष्ण के साथ विठुठलोपासना दिखाई देती है । अवतार कल्पना 
का सूत्रपात भी किस प्रकार हुआ यह भी हमने देखा । बीजरूप से वैष्णव घम्म का 
वृक्ष कतिपय वैदिक भावनाओं को लेकर बोया गया था जो अनेक प्रकार की भक्ति 
साधनाओं की शाखाओं से हरा-भरा होकर पल्लवित पृष्पित हुआ। भक्ति के और 


उपास्य के विचार परिपक्व होते गये । उसी के अनुरूप दाशेनिक चिन्तन पक्ष भी 
सामने आने लगा । 


आराष्य के स्वरूप के साथ भक्ति की विभिन्‍न पद्धतियों का भी विकास 
होता गया । हिन्दी और मराठी वेष्णव भक्ति को प्रभावित करने वाली जो विविध 
भक्ति पद्धतियाँ और सिद्धान्त विकसित हुए उनका परिचय करना अब हमारे लिए 
नितात आवश्यक हो गया है। अपने आराध्य को परम पुरुष या परम उपास्य का 
रूप देने मे इस साधना के किसी भी शाखा ने किसी भी युग में तथा किसी भी 
प्रकार से कोई कसर वाकी न रखी । इस तरह ग्रीता का प्रसिद्ध एकान्तिक घधर्मे 
सुप्रतिष्ठित हुआ वही सात्वत-भागवत-पाचरान-वेखानस आदि स्वरूपों में से ज्ञानम 4, 
योगमय, भक्तिमय एवम्‌ सस्‍्नेहमयी कोमल मनोवृत्तियो के निरूपणों के रूप में हमारे 
सामने आते है । इस दृष्टि से कहा जा सकता हैं कि वैष्णव भक्ति गीता और 


तुलनात्मक अध्ययन द३ 


महाभारत काल के बाद किस प्रकार वढ़ी उसकी संक्षिप्त जानकारी कर लेना अनुप- 
युक्त न होगा । 


चेष्णव मत के सर्वेप्रथम दाशंनिक आचाय-योगेश्वर श्रीकृष्ण 


वेष्णव भक्ति के सब से प्रथम दाशंनिक आचाय परम योगेश्वर भगवान 
श्रीकृष्ण ही माने जाने चाहिए। गुस-साम्राज्य ही उत्तर भारत में वासुदेव धर्म 
याने एकासन्तिक भागवत धर्म की उन्नति का काल था । इसके वाद हर्प वर्धन जैसे 
सम्नाटों के बाद बह धीरे-बीरे दबता गया । अतः दक्षिण में उसका महत्व विशेष 
रूप से बढ़ने लगा । गुप्त साम्राज्य के युग में भारतीय संस्कृति स्व खुंयुग में पहुँच 
चुकी थी । गुप्तकालीन सम्राटों ने अपने आपको परम भागवत्त कहलाया था। 
वेष्णव धर्म की महत्वपूर्ण परिस्थिति को जानकर तथा उसे राजकीय प्रोत्साहन 
देकर उसका प्रसार एवम्‌ वृद्धि के प्रयत्त गुप्त सम्राटों ने किये । अपने ध्वजों पर 
विष्णु चक्र और गरुड़ तथा सिक्‍कों पर लक्ष्मी को स्थान दिया। चन्द्रगुप्त- 
विक्रमादित्य, अपने आपको “परम भागवत कहलाता था। एक सिक्का चन्द्रगुस- 
विक्रमादित्य का भरत्तपुर राज्य के वयाना-्ढ्रेर में प्रास हुआ है, जो चक्र विक्रम के 
नाम से प्रसिद्ध है तथा जिसके ऊपरी भाग पर विष्णु भगवान्‌ चन्द्रगुस को तीन 
प्रभामण्डल युक्त त्नेलोक्य भेट कर रहे हैं. ऐसा वताया गया है । अब तक के प्राप्त 
सभी सिक्कों में यह अद्वितीय है। इससे इस युग की तत्कालीन भावनाओं पर प्रकाश 
पड़ता है । मध्य प्रदेश और बंगाल के राज्य भी इस प्रभाव से जछूते नहीं रह 
सके । यहाँ तक कि प्रथम मुसलमान आक्रान्ता मुहम्मद-विन-कासिम सुस्लिम 
घर्मावलंबी होने पर भी कनन्‍तोज विजय के उपरान्त उसने पुराने गहड़वाल मुद्रा के 
अनुकररा में अपने सिक्कों पर भी लक्ष्मी की आकृति को स्थान दिया था। ईसा की 
चौथी शताब्दी से १२वीं शत्ताब्दी तक ८०० बर्षो के उपलब्ध सिक्‍के वैष्णव धर्म 
का प्रभाव अभिव्यक्त करते हैं। इससे जान पड़ता है कि प्रतिकूल परिस्थिति में भी 
कांडातु-कांडात प्ररोहन्ती' वाले नियमानुसार दूवदिल के तृण की तरह वैष्णव धर्म 
उत्तर भारत में किसी न किसी रूप में जीवित रहा और अनुकूलता प्राप्त होने पर 
प्रभावी होकर पल्‍लवित हुआ । इस तरह वह॒ अपने पनपने का काये करता ही 
रहा। उत्तर भारत में यदि उसे प्रचार का बल प्रास नही हुआ तो वह दक्षिण में 
अपने अनुकूल और योग्य वातावरण पाकर वहीं पर फूला और भत्रा 


गुप्त साम्राज्य के पतन के बाद कुछ ऐसी परिस्थितियाँ निर्माण हुई जिनसे 


चैण्णाव साधना शिथिल-सी पड़ने लगी । महाराज ह॒पंचर्धन के समय में जो संस्कार 
चैप्णाव साधना पर हुए उन्हें भी हम नहीं भूल सर्कंगे । दक्षिण में बंष्णवों का 


पड हिन्दी और मराठी के वेप्णव साहित्य का 
प्रभाव कुछ विशेष मात्रा में परिलक्षित होने लगा। शंकराचार्य के समय से ही 
दक्षिण में वैष्ण॒व धर्म के पुनरुद्धार के प्रयस्त दिखाई देने लगे-। वहां को 
परिस्थितियाँ इसके अनुकूल भी वनीं । यहाँ पर एक बात संञ्रम में डाल देती है कि 
विष्णु आर्यो का उपास्य होने पर भी दक्षिण में विष्णु का प्रभाव इतना व्यापक 
कैसे हुआ ? वहाँ तो महादेव शकर की भक्ति हृड़तम होनी चाहिए थी) वस्तृतः 
दोनों भक्तियाँ समान रूप से प्रचारित हुई। समन्वय की भावना वैष्णवी भक्ति में 
प्रवल होने से आर्यो और द्वविणों का भी समस्वय हुआ जिसने दक्षिण वष्णव भक्ति 
से उत्कपे के लिए स्थिति और वातावरण उचित झूपेश निर्माण होता गया। 
दक्षिण के आचार्यो का इस विपय में किया गया कार्य अत्यन्त सराहुनीय और 
स्वणक्षिरों में लिखे जाने योग्य माना जावेगा। वैष्णवाचार्यो ने अपने दार्शनिक 
सिद्धान्त, उपनिपद, ब्रह्मसूत्र, भगवद्गीता और भागवत पर आधारित रखे । अपने 


भक्ति पक्ष के लिये नारद-भक्ति-सूत्र और शाण्डिल्य-भक्ति सूत्र का आश्रय लेकर 
गीता के विचारों से उसे पुष्ट किया । 


दक्षिण का वेष्णव आन्दोलन समूची वंष्णुव साधना का द्वितीय उत्थान 
कहा जा सकता है। दक्षिण के वेष्णव आन्दोलन का इतिहास तामिल आड्वार 
संतों से माना जाता है। ये वेष्णव सन्‍त समाज के सभी स्तरों से उत्पन्न हुए थे । 
इसीलिए इस भक्ति-आन्दोलन को जन आन्दोलन भी कहा जाता है। इन सन्‍्तों का 
काल खंड दूसरी से दसवी विक्रमी शताब्दी माना जाता , है । ये परस्पर ऊँच नीच 
का कोई भेद-भाव नहीं मानते थे । तामिल में अलवार' का अर्थ होता है भगवद्‌- 
भक्ति में डूबा हुआ व्यक्ति। हम यह निश्चित रूप से कह सकते हैं कि वेप्णव 
साधना ही एक प्रकार से द्रविड़ में वाढ़वतु फल रही थी। सर रामकृष्ण भांडारकर 
अपने विष्णव धर्म, शेवधर्म और अन्य सम्प्रदाय', इस पुस्तक में बतलाते हैं कि 
अलवार तथा अन्य वेष्णव आचार्य रामानुज के पूवेकाल में हो चुके है ।१ 
अछ्वार वेष्णव भक्‍त--- 


भागवत के ११ वें स्कंध के चतुर्थ अध्याय में विष्णु विभिन्न प्रकार के 
गवतार घारण करते हैं ऐसा उल्लेख है। कलियुग के लिये कहा गया है कि 
परमात्मा प्राप्ति का एक मात्र उपाय भक्ति ही है। इस भूमि के लोगों का उद्धार 
करने के हेतु पुराणों में चताये गये चचनों के अनुसार पुनः दस अवतार धारण किये 
जायेंगे। आर्थाव्‌ अन्य कल्पों में लिये गये अवतारों से ये भिन्न होंगे,। भगवानु के 
परम एकान्तिक, निष्ठावात, भक्त भारतवर्ष में इधर-उघर विखरे हुए मिलेंगे । 





१. चष्णविज्म, शेविज्म और अन्य सत-सर आर, जी. भांडारकर | 


सुलनात्मक अध्ययन ह दे 


परन्तु अधिकतर संख्या में बे द्वविड़ देद में ही पाये जायेंगे । चिज्ञेपतः ता म्रपर्णी नदी 
के तट पर पयगायी-क्ृतमाला के तटवर्ती श्रदेश्ोंमें तथा पालार पयस्विनी और फावेरी- 
महानदी के तटवर्ती प्रदेशों में पाये जायेंगे । विष्णु भगवान्‌ अपना उद्धार विषयक 
कार्य यहीं से आरम्भ करेंगे । देखिये-- 

खलु-खलु॒ भविष्यन्ति नारायरा परायपः ॥ 

फ्वचित-भवचित्‌ महाराजा द्रविडेषुच्च भूरिसः ॥॥ 

ताम्रपरणी नदी यात्रा कृतमाला तपस्विनी । 

कावेरी च महापुण्या प्रतोचुच महानदी ॥॥ 

ये पिचन्ति जलम्‌ तास्याम्‌ सनुजा मनुजेश्वर । 

प्रायोभक्तः भगवति वासुदेवे अमलास्यह ॥ 

कहना न होगा कि अलवार संत इसी भूमि में हुए।* यही वह साधना 
भूमि थी। स्त्री, पुरुष, ब्राह्मण, शूृद्र सबेत्र भगवद्‌ भक्ति में सराबोर होकर जो 
बानियाँ इन भक्तों के मुख से निकली हैं, स्पष्ट है कि उनमें भगवान्‌ की दिव्य लीलायें 
ही मुखरित हुई हैं। इन आदल्ववारों में केवल वारह आकछुवार विशेष गौरव तथा 
प्रतिष्ठा के पात्र माने जाते हैं । द्रविड़ भाषा में इनकी पदावली तमिल-वेद कहलाती 
है, और वेदों की ही तरह पचित्र और सरस समभी जाती है। ये भक्त बड़े मस्त 
जीव थे, तथा इनका हृदयपक्ष बड़ा उदार और प्रवल था, इसलिए अपनी भक्ति का 
कोई शास्त्रीय विवेचन इनके द्वारा नहीं हुआ। भगवान नारायसा के एकमात्र 
उपासक थे अतः विष्णु के विशुद्ध रूप में लीन हो जाना ही इनका एकमात्र ब्रत्त 
था। अपने इस आनन्द को सबकों जी खोलकर बाँटने में इन लोगों को मजा 
आता था । तमिल में अपनी रचनाएँ प्रस्तुत कर सरस भक्ति रस की पयस्विनी का 
स्रोत बहाया जिसमें उत्त युग की जनता ने आप्लावित होकर डुबकियाँ लगाई । 
आनन्द की यह एक बहुत वड़ी उपलब्धि थी । 
आछ्वारों के काल के विषय में विद्वानों में मतभेद हैं। कृष्णा जिले के 

चायना शिलालेख से यह ज्ञात होता है कि भागवत धर्म का प्रचार दूसरी शताब्दी 
से ही दक्षिण में हो रहा था तथा दूसरी से चोथी शताब्दी के लगभग आक्रवार सन्त 
हुए थे ऐसा माना जाता है ॥* कुछ विद्वान इनको तीसरी जताव्दी का मानते हैं | 
-एक अनुमान यह भी है कि तीसरी से नवी झताव्दी तक अलवारों का झुंग था । 
क्योंकि प्रमाण में इसी प्रदेश के उसी समय के आड़ियार शैव सन्‍्तों का हवाला 





१. अर्ली हिस्द्री ऑफ वेष्णविज्म इन साऊथ इण्डिया ु 
पर | “+एस० के० अयंग्रार, प्रष्ठ छझ।' 


-२, - अर्लो हिस्द्री,ऑफ वेष्णपविज्म---राय चोघुरी, पु०-१८ । 


पद हिन्दी और मराठो के बेष्णव साहित्य का 


दिया जाता' है। यो हम पूर्व ही कह आये है कि विक्रम की चौथी से दसवी 
शताब्दी तक का समय आत्वारों ने आत्मसात कर लिया था । निष्कर्ष यही है कि 
अधिक से अधिक आठ नौ सौ वर्ष या कम से कम छः सात सौ वर्षों का समय 
अपनी भक्ति के प्रचार में इन लोगो ने व्यत्तीत किया । ये कुल बारह प्रसिद्ध संत 
इसी युग में पैदा हुए थे । इनमें से दो एक को छोड़कर प्राय: सभी साधारण स्तर 
की जाति में एंदा हुए थे । 

अपने उपास्य के प्रति एक सी लगन इनमें थी। चौदह सहस्र पद्यात्मक 
गीतों का समग्रह 'नालायिरप्रवन्धम्‌' नाम से प्रसिद्ध है। इसमे भक्ति, ज्ञान, प्रेम, 
सौन्दयं और आनन्द से ओतप्रोत अध्यात्म ज्ञान का एक अमूल्य खजाना है। इनके 
दो प्रकार के नाम मिलते है। एक तमिल नाम और दूसरा संस्कृत नाम । दक्षिण 
भारत में इन भक्तों को इतना आदर और इतनी प्रतिष्ठा मिली है कि विष्णु मन्दिरों 
में विष्णु के साथ इनकी भी मूर्तियाँ प्रस्थापित की गई है। इनके मधुर पद्य आज 
भी लोगों के द्वारा गाये जाते है। इनकी प्रभावशालिनी जीवन घटनाएँ नाटक के 
रूप में उपदेश देने के लिए आज भी बतायी जाती हैं। वेद मन्रों की तरह पवित्र 
और अध्यात्मिक विचार इनमें होने से इस संग्रह को 'त्तमिल वेद' यह संज्ञा मिल 

चुकी है। पाराशर भट्ट ने इन सब के नाम एक इलोक में वतलाये है-- 

भूत सरइच भह॒दाह वय भटदनाथ- 
शरीभक्तिसार-कुलशेखर-यो गिवाहा म्‌ । 
भक्तांप्रिरेणु-परकाल यतीन्द्र मिश्नानु- 
भोमत्‌ परांकुश मुनि प्रणतोस्मि नित्यमु ॥ 

इनमें से प्रथम तीन योगी कहलाते है जो क्रमश: इस प्रकार से है-- 
(१) पोयगेआत्वार-सरोयोगी, (२) भ्रत्तातछवार-भूतयोगी, (३ ) पेयावूवार- 
हतयोगी । ये तीनों समकालीन माने जाते है। इनके तीन सौ भजमनों का संग्रह 
ऋग्वेद का सार माना जाता है। पोयगे आत्ववार काँची नगरी मे, भृत्तातक्ववार 
महावलीपुरम्‌ में तथा पेयाक्तदार मदरास के निकट मंलापुर में पंदा हुए थे। एक 
वार ये तीनों तिस्वकोईल्मुर नामक स्थान पर यात्रा के लिए गये, जहाँ आपस में 
इनका कोई परिचय नहीं था। सरोयोगी भगवान्‌ की पूजा कर क्ुटिया मे गये 
ओर लेटे । एक ही व्यक्ति के योग्य उसमे सोने को स्थान था | भूत योगी के आने 
पर दोनों बेंठ गये । महतयोगी के आने पर तीनो खड़े हो गये और भगवद्भजन में 
मस्त हो गये । भगवान की दिव्य माधुरी और प्रभा से कुटिया प्रकाशित हो उठी । 


१. अर्ली हिस्टी मॉफ बेष्णविज्म इन साऊय इण्डिया-एस्‌० के० अयंगार, पृ० ८६। 


तुलनात्मक अध्ययन घ७ 


ईश्वर से उन्होने भक्ति का वरदान माँगा । इनके पच्यों का संग्रह 'ज्ञाव प्रदीप नाम 
से प्रसिद्ध है । 

(४) चौये लिरुमडिसे आव्ववतार--भक्तिसार के नाम से भी पहचाने जाते 
हैं। तिसुमडिसे गांव में ही ये पेदा हुए थे। पैदा होते ही इनके माता-पिता ने 
इनको सरकडो के जगल में छोड़ दिया था। इनका पालन-पोपण तिरुवाडन 
नाम के एक व्यात्न ने और उसकी पत्नी पकजवलली ने किया । कई पद इनके 
बनाये हुए है। कहा जाता है कि अपने ग्रन्थों को इन्होंने कावेरी नदी मे बहा 
दिया था क्योकि लोग इनके पदों के कारण इनको प्रसिद्धी देने लग गये थे । ये 
अपने को प्रसिद्धि पराडः सुख रखना चाहते थे । इनकी सब पुस्तकों मे से केवल दो 
बच गई । इनके भक्ति पंथ के अनुसार भक्ति भगवान्‌ की कृपा से प्रास होती है । 
भगवान्‌ की ओर से दी हुई यह सब से बडी सपत्ति हे। नारायण ही ज्ञात्ता, शेय, 
तथा ज्ञान और सव कुछ है । 

(५) नम्माव्वार--शठकोपाचार्य के नाम से सव आदठ्ववारों मे विज्वेष 
प्रसिद्ध है । विद्वानों ने इनके बारे मे सब से अधिक चर्चा की है। वैसे ये सब से 
खेए भी हैं। डा० अयगार के मत से इनका समय छठी ईसवी शताब्दी के मध्य 
रखना ठोक होगा । तिन्‍नवेली के ताम्रपर्णी नदी के तीर पर के तिरुक्कुरुकूर ग्राम 
में ये पैदा हुए । कुछ लोगो का मत है कि ये झुद्र कुल मे पैदा हुए, तथा कुछ 
इनको ब्राह्मण कुल का मानते है । इनके पिता कारिमारन्‌ अपने गाँव के मुखिया 
थे। ग्रुरु परपरा के अनुसार कारियर जाति का नाम वेल्लाल है। जन्म लेने पर 
शठकोप की अँखे बन्द थी तथा दस दिनों तक बिना खाये पिये ही रहे । तव 
चिन्ताग्रस्त होकर लोग इन्हे एक निकट॒स्थ विष्णु मन्दिर में लेगए और इनका 
ताम 'मरण या 'माडन' रखकर मन्दिर के पास के एक इमली के पेड़ के खोडर में 
रख आये । सोलह बर्ष त्क वही रहकर तपस्या-पुर्ण जीवन व्यतीत कर ये भगवान्‌ 
की उपासना करते रहे । अ्रत मे भगवान्‌ ने प्रसन्‍न होकर इनको अपूर्व शक्ति प्रदान 
की । इनके रचे चार ग्रन्थ प्रसिद्ध है। (१) तिरश्विरुत्तम (२) तिरुवाशिरियम्‌ 
(३) पेरियतिरूवत्तान्ति (४) तिखझ्वाय मोध्ठि । चौथे ग्रन्थ मे हजार से भी अधिक 
पद हैं। चार बेदो की तरह इनको तामिल देंश मे मान्यता प्रास है। 'तिरुवाय 
मोत्ठि! द्रविडोपनिपषद' भी कहलाता हे । गठकोप ग्रोपी-भाव से उपासना करते थे । 
भगवान्‌ को नायक तथा अपने आपको नायिका मानते थे । तमिल कबिता से इनके 
पद मधुरिमा के आदर्श माने जाते है। कंबन ज॑से तामिल भाषा के सर्व श्रेष्ठ कवि 

: को भी अपने रामायरा के आभारम्भ मे शठकोप की स्तुति करनी पड़ी, तभी भगवान्‌ ने 
उसे, स्वीकार किया था । अठकोपने अपने पदों को रगनाथ को सुनाया तभी मूत्ति 


द्प हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


में से आवाज आई कि ये हमारे आकार है। तम्म जे [छवार' तभी से विख्यात 
हुए भौर नम्मातवार कहलाये । 


(६) मधुरकवि आलृवार--ये गरुड के अवतार माने गये है। तिरुवक लू र 
प्राम मे किसी सामवेदी ब्राह्मण के यहाँ वे पंदा हुए । वेद के ज्ञाता होने पर भी 
उन्होंने भगवान्‌ के प्रेम को ही अपने जीवन का सर्वेस्व माना था। उत्तर भारत मे 
यात्रार्थ भ्रमण करते हुए जब गगा तठ पर आये तो अपनी मातृभूमि की ओर याने 
दक्षिण दिशा मे एक ज्योति स्तभ दिखाई दिया । इसे देवी आदेश मानकर उस 
ज्योति का अनुमरण करते हुए ताम्रपर्णो के काझुकूर गांव मे पहुँचे । ज्योत्ति के 
मूल का पता एक इमल के पेड के खोंड़र मे मिला । देखा तो नम्मातक्॒वार के शरीर 
से वह ज्योति निकल रही थी। उनको ध्यानस्थ देखकर उन्हें ही अपना शगुे 
बनाया । उनकी कृपा से मधुर कवि भक्त बन गये । अपने गुरुदेव के पदों का असार 


गागाकर इन्होंने घर-घर में किया । माघुयय के कारण इनका नाम मठुर कवि 


पड़ा । इनके बनाये केवल दस ही पद उपलब्ध हैँ । 

(७) कुलशेखर आक्रवार--आक्वारो की मध्यवर्ती श्रेणी के अन्तर्गत आते 
हैं। वहाँ इनका नाम तीसरा आता है। ये छठी शताब्दी मे पँदा हुए थे । इनको 
विष्णु के वक्षस्थल पर लगे हुए कौस्तुभ मणि का अवतार माना जाता है। कुल 
शेखर च्ावण॒कोर राज्य के अन्तर्गत कोलली अथवा विवलन नगर मे उत्पन्न हुए थे । 
ये वही के राजा हृढब्रत के पुत्र थे । बड़े होने पर राज्याधिकार प्रात किया और 
प्रजानुरंजन में बड़ा अनुराग दिखाया । किन्तु अतुल सम्पत्ति के होने पर भी बचपन 
से ही इनका भुकाव वेष्णव धर्म की ओर था, और इन्हें रामायरा विशेष प्रिय 


था। एक वार रामायण सुन रहे थे जिसमे इस प्रकार का प्रसंग था कि भगवान्‌ 


श्रीराम सीता की रक्षा का भार लक्ष्मण के ऊपर छोड़कर स्वय अकेले खर-दूपरा की 
विपुल सेवा से युद्ध करने जा रहे थे। तन्‍्मयता के कारण व्यास के मुख से यह 
इलोक निकलते ही अपने सेनानायक को आज्ञा देकर भगवान्‌ राम की सहायतार्थ 
सेना लेकर चल पड़े । श्लोक इस प्रकार है--- 


चतुर्देशसहखारि रक्षतां भीम“ कर्मेणाम्‌ । 
एकश्च रामो घर्मात्मा कर्थ युद्ध करिष्यसि॥ 
इस तरह इनको कई बार रोका गया। अन्त में अपनी सम्पत्ति तथा 
वैभव को छोड़कर ये भगवान्‌ रंगनाथ के शरण में गए। गीत प्रबंध में इनके १०३ 
पद संग्रहीत हैं। 'मुकुन्दमाला' नाम का स्तोत्र इनका ही बनाया हुआ बतलाया 
जाता है। भाण की कोमलता और मधघर भावों के लिये ये अत्यधिक प्रसिद्ध हैं । 


तुलनात्मक अध्ययन न 


(८) विष्णुचित्त--परिआल्ववार का मद्वास प्रान्त के तिन्‍्नेवेली जिले के 
'विल्लोपुत्त्र' नामक पवित्र स्थान में जन्म हुआ। इनके माता-पिता का नाम पद्मा 
और मुकुंदाचार्य था । पद्मशायी भगवात्र्‌ विष्णु की कृपा से यह पुन्न पंदा हुआ 
था। कुलशेखर के निकट सातवीं शताब्दी तक इनका समय है, ऐसा अयंगरार 
मानते हैं । बचपन से ही विशुद्ध भक्ति तथा ज्ञान का उदय इनके हृदय में उत्पन्न 
हो गया था। पढ़े लिखे न होने से ये अपनी छोटी सी फुलवारी के फूलों को चुनकर 
उनकी माला गूंथकर वट्पवशयी बालमुकुन्द पर चढ़ा देने का कार्य ही हमेशा करते 
रहते थे । स्वप्न में भगवान्‌ का आदेश मिलने पर ये पांड्य देशके अध्यात्म-विद्या-प्रेमी 
तथा रसिक राजा बलदेव के दरवार में चले गए। वहाँ के दिग्गज चिद्वानों 
को शास्त्रार्थ में हराकर भट्टनायक की उपाधि प्रास् की। श्रीकृष्ण लीला के पद 
इन्होंने लिखे हैं जो 'तिरुमोढी” नामक पदावली में संग्रहीत हैं। कुल पचास 
कविताएं इनकी मिलती हैं--जिनमें वेष्णव धर्म के गंभीर विषयों के सिवाय छंद 
प्रयोग संबंधी विचित्रताओं के उदाहरण भी हैं। राजा को भक्ति रहस्य की शिक्षा 
इन्होंने प्रदान की थी। राजा ने इनका बड़ा सत्कार किया पर मिली हुई सब 
संपत्ति भगवान्‌ को अपंण करने में ही इन्होंने अपना हित मानचा। इनको 
“पिष्णुचित्त ” भी कहते थे । 


(६) गोदा को अन्दाल या संगनायकी के नाम से जानते हैं। विष्ण्युचित्त 
की ही ये एक पोष्य पुत्री थीं, तथा रंगनाथ की सेविका भी | कहा जाता है कि अपनी 
फुलवारी की भूमि ग्रोड़ते समय विष्णुचित्त को यह किसी तुलसी वृक्ष के निकट 
जनमी हुई मिली । यह वालिका उनके यहाँ ही पाली पोसी गई। गोपी प्रेम की 
भलक इसमें पूर्ण रूप से मिलती है । भावावेश में ये भगवान्‌ के लिये बनाई गई 
मालाएँ स्वयं अपने गले में घारण कर लेती थीं जो भगवान्‌ की विशद्येप प्रिय होती 
थी। छुृष्णा के प्रति बचपन से हो इनकी आसक्ति बढ़ने लगी। श्रीकृष्ण को ही 
इन्होंने अपना पति मान लिया था । इसलिये विवाह योग्य हो जाने पर जब उससे 
पूछा गया तो उसने कह दिया कि श्रीरंगम्‌ के भगवान की छोड़कर मैं दूसरे किसी को 
नहीं वर सकती । अन्दाल की उपासना माधुर्य भाव की थी। वह भगवात्र्‌ 
रंगनाथ से मिलने के लिए बड़ी व्याकुल रहती थी । अन्त में भगवान्‌ श्रीर॑गम्‌ के 
मन्दिर में उसे पहुँचाया गया तथां विवाह की विधियों सहित उन्हें अपर किया 
गया । मन्दिर में जाते ही भगवान्‌ की शेप दायूया पर वह चढ़ गयी। तर्ब एक 
दिव्य प्रभा फूट निकली और अन्दाल मूति में समों गयी। “तिरुप्याव और 
'नाच्यियार-तिरोमछी' ये काव्यग्रन्थ इनके नाम से प्रसिद्ध हैं। प्रेम-भाव से 


पक हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


मरस हृदयोद्गार इनकी कविता मे मिलते हे। भेड़तणी मीरांवाई में तथा इनमें 
बहुत साम्य है । 


(१०) भक्त पररेशु-विप्रनारायण आक्वार का एक जौर नाम 'तोण्डर- 
डिप्पोलि' भी है। अनुमानतः लगभग अन्तिम श्रेणी के आक्ववारों का समय एक सो 
वर्ष पीछे आरम्भ होता है इनका जन्म विप्रनारायण माडागुडी नाम के ग्राम में हुआ । 
भगवान्‌ के निमित्त फूल चुनकर उनसे माला आदि तैयार करना इनका कार्य था । 
श्रीरंग के मन्दिर की एक रूपवती देवदेवी नाम की देवदासी थी। उसकी रूपज्वाला 
के ये शिकार हो गये । कितु भगवान्‌ रंगनाथ की कृपा से इनका उद्धार हो गया । 
बाद में सुधरने पर अपना नाम परिवर्तितकर तोडर डिप्पोडी” अर्थात्‌ “भक्तांप्रिपद- 
रेणु' कर दिया । प्रवधम्‌ में केवल दो ही पद इनके मिलते है। मन्दिर में आने 


वाली समस्त भक्त-मंडली की चररखाघूली का सेवन कर भजनानंद मे लीन होकर 
अपना जीवन व्यतीत किया करते थे । 


(११) मुनिवाहन--योगवाह को तिस्पूपन आत्ववार भी कहा जाता है। 
इनकी जाति अंत्यज की थी। बचपन से ही वीणा पर भगवान्‌ के नाम के 
अतिरिक्त और कुछ भी नही गाते थे । त्रिचिनापल्‍ली जिले के उरेपुर या बोरीउर 
नाम के ग्राम के किसी धान के खेत में एक पच्म जाति के सतानहीन व्यक्ति के 
द्वारा पाये गये । निम्नतर श्रेणी के होने पर भी इनके हृदय में भक्तिभाव आरम्भ से 
ही जागृत था पर अछूत होने से मन्दिर मे प्रवेश नहीं पा सकते थे। अतः कावेरी 
नदी के दक्षिणी किनारे पर खड़े होकर वही से वे भगवान्‌ की स्तुति कर लेते थे 
और सन्‍्तोष पा जाते थे। श्रीरग को सवारी को दूर से ही देखकर ये सन्तोप कर 
लेते थे । एक बार भगवान्‌ की आज्ञा से सारंगमा या सांज्ञा महामुनि ने भगवान्‌ के 
आदेश से इनको अपने कछ पर बंठाया था, और भगवान के दर्शन कराये । इस 


तरह मन्दिर मे इनका प्रवेश हुआ। मुनि इनके वाहन बने अतः इनका नाम 
'मुनिवाहंन पडा । इनके बनाये कुछ पद मिलते है । 


(१२) तिरुमगेपाछ॒वार -- नीलन या परकाल--आलठछ्वारो भे अन्तिम ये ही 
माने जाते हैं। नवमी शत्ताब्दी के पूर्वाद्ध या उत्तरार्द्ध मे इनको रखा जा सकता है । 
चोल देश के किसी दांव घराने में ये पंदा हुए थे । इनके पिता चोलवंशी राजा के 
सेनापति थे । अतः ये भी सेनापति बनाये गये। राजा से सटपट हो जाने पर 
लुटेरो के सरदार वन गये । ये बड़े भयानक डाकू थे और लूट मे मिले द्रव्य से 
भेगवान्‌ के मन्दिरों को बनवाते थे । इनके बनाये छः: पद्य ग्रन्थ तमिल भाषा के 
वेदाग माने जाते हैं। शठ्कोपाचार्य के बाद इनके ग्रन्थों का स्थान हैं। तिरुवल्ली मे 


उुलनात्मक अध्ययन... ६१ 


कुमुदवक्लो नाम की एक रूपवतोी कन्या थी जिसकी दो झार्ते थी। प्रथम यह कि 
उसका पत्ति विष्णु भक्त हो और दूसरी यह कि वह रोज एक हजार आठ बवेण्णवों 
को भोजन करा सके । तभी वह प्रसाद ग्रहण करेगी । नीलन ने इसे स्वीकार कर 
कुमुदवज्ली से विवाह कर लिया । इस कायें के लिये वे लूट करने लगे। किसी 
ऐसे ही समय में भगवान्‌ विष्णु ने घनी व्यक्ति के रूप में इनको नारायण मंत्रोपदेश 
दिया । इसी के प्रभाव से इनका जीवन सुधर गया ।'* 

निय्कर्ष रूप में कहा जा सकता है कि ये भाकवार उच्चकोटि के भगवद्भक्त 
तथा आध्यात्मिक व्यक्ति थे । तिवमडज्भजलई को छोड़कर सभी में मानवता का उच्च 
स्तर विद्यमान है। सभी जाति और श्रेणी के इस संतों ने विष्णु भक्ति का द्वार 
अवाध गति से निर्मक्त होकर सबके लिए खोल दिया । दक्षिण के वैष्णव भक्ति- 
आन्दोलन में यह एक बहुत वड़ा ऐतिहासिक कार्य है। विष्णु की उपासना और 
साधना इनकी एकामन्तिक भाव से थी । ये विष्णु को वासुदेव-नारायण आदि नामों 
से जानते थे। इनके मतावनुसार भगवान्‌ विष्णु नित्य, अनन्त और अखण्ड है । 
अवतार लेने प्र भी भगवान्‌ की अनन्त सत्ता बनी रहती है । राम और कृष्ण की 
भक्ति आात्ववारों ने वात्सल्य, दास्य और कानन्‍्ता भाव से की है। भक्ति के अंतर्गत 
प्रपत्ति को बड़ा महत्वपूर्ण स्थान ये लोग देते हैं। बिना आत्मसमर्पंण के विण्ग्यु को 
कृपा या प्रेम नही मिल सकता ऐसा इनका विश्वास है। इनकी पूर्वोक्त तीन श्रेणियों 
में से प्राचीन एवम मध्यवर्ती के बीच तीन सो से भी अधिक अन्तर पड जाता है । 
तिरुमद्भलई के बाद आल्ववारों का युग समास हो जाता है। इसके वाद दभवी 
शताब्दी से आचार्यो का युग आरम्म हो जाता है । 


आचार्यों का भक्ति घुग-- 

ये बेष्णाव आचाय तमिल प्रान्त के संस्कृत के गाढ़े विद्वान थे। आलवारों 
की भक्ति के साथ वेद प्रतिपादित ज्ञान और कम का समनन्‍बय इन लोगों ने किया | 
हम कह सकते हैं कि इस तरह से वेष्णव साधना को एक नया सोड़ मिला । 
संसक्ृत वेद और तमिल बेद में कोई अन्तर नहीं है, ऐसा प्रतिपादन इन आचार्यों ने 
किया । वैष्णव भक्ति के प्रति इन्होंने लोगों के हृदयों में आस्था जगाई। 


१. श्री एस्‌. कृष्एास्वामी अयंगार कृत दक्षिण के वष्णव संप्रदायों का इतिह(स; 
मसध्यकालीन घर्में साधना--डा० हजारोपघसाद हिवेदीजी; मध्यकालीन प्रेंस- 
साधना---पं० परशुराम चतुर्वेदी; भागवत घर्में तथा भारतोय दर्शन---बलदेव 
उपाध्याय और वचेष्णव तथा शोव और अन्य संप्रदाय-भांडारकर कृत इन 
पुस्तकों का अध्ययन विशेष जानकारी के लिए दृष्व्य है । 


६२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


आ्वारों के मिद्धान्तों में तथा वेदों के तात्विक बातों में सामंजस्य प्रदर्शित किया । 
आलवारों की रचनाओं का संग्रह कर उसका संपादन रघुनाथाचार्य या नाथमुनि ने 
किया । आचार्य परम्परा के भक्तों में ये सर्व प्रथम आचाय॑ है। इनका महत्व दो 
प्रकार का है। (१) प्रथम कार्य यह कि लुप्तप्रायः या उपेक्षित भक्ति से आज्ञावित 
तामिल काव्यों का पुनरुद्धार कर श्रीरगम्‌ के रगनाथ के मन्दिर में उनके गाने को 
व्यवस्था की और वैदिक ग्रन्थों के समान इन ग्रन्थों के अध्यापन की व्यवस्था का 
वैष्णव मडली में प्रचार करने का सूत्रपात किया । (२) दूसरा कार्य यह कि 
नवीन सस्क्ृत ग्रन्थों की रचना करके दार्शनिक दृष्टि से सूत्रदद्ध विवेचन किया । 
इस कार्य के लिए ब्रह्मसूत्रों के कथनों का समन्वय करने का प्रयत्त तथा मायागद 


का खडन करते हुए भक्तिवाद की प्रतिष्ठा का प्रतिपधादन करने वाले सिद्धान्तों का 
निर्माण भी किया । 


सन्‌ ८२४ से ६२४ तक साथमुनि विद्यमान थे । इनके पूर्वज उत्तर भारत से 
आये हुए एक भागवत धघर्मावलवी वंष्णव थे। वेदांत-देशिक ने नाथमुनि रचित 
'योगरहस्यथ' नामक ग्रन्थ का निर्देश अपने ग्रन्थों मे किया है। विशिष्टा-हेत का यह 
प्रथम मान्य ग्रन्थ है। वेद, उपनिपद और ब्रह्मसूत्र ही इनके दाशंनिक समन्वय के 
आधार थे। आलवार भक्तों का महत्व केवल उनके प्रतिपादित ग्रन्थों के सग्रह- 
सपादन में नही था, वरन्‌ किसी भी वर्ण के वैष्णव के लिए इसका पाठ करने में 
रोक-टोक नही है, इस मत के आचार्यों द्वारा किये गये समर्थन में था। यह बहुत 
वडी बात थी। बड़े-बड़े आचार्यो के भाष्यो के साथ इन्हे पढ़ा जाना कितने गौरव 
का कार्य था यह अच्छी तरह से सिद्ध हो जाता है। इसी से तो आठ्ववार सतों की 
मूर्तियाँ उसी तरह पूजी गयी जं॑से कि उनकी उक्तियाँ। वंप्णव हृदय किस प्रकार 
का होता है, इसका यह ज्वनन्त प्रमाण है कि आचार्यो ने उच्च वर्णीय अभिमान 
छोड़कर दक्षिण के जनवादी-आन्दोलन को इतना गौरव पूर्ण स्थान देंकर उसकी 
प्रतिष्ठा कायम की और इस तरह वेप्णव भक्ति के प्रसार की भूमि तैयार की । सब 
से बड़ा आाशचयय तो इस .बात का है कि यह उस युग का कार्य है जब कि आजकल 
को परिपक्व बुद्धिवादी वंज्ञानिक हृष्टि का साक्षात्कार और सभी प्रकार की 
विपमताओं को दूर करने की कटिवद्ध तत्परता का ज्ञान भी असभव था। हाँ यह 


सत्य हैं कि इससे आध्यात्तिक क्षेत्र की विषमता ही नष्ट हो सकी फिर भी यह कम 
महत्वपूर्ण बात नही है। 


नाथमुनि के बाद उनके पौन्न उन्ही के समान अध्यात्म निष्णात्त विद्वान थे, 
जिनका नाम यामुनाज्ञार्य था। इनका त्तामिन नाम 'आलवदार' .था।, नाथमुनि के 
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बाद उनकी आचाय॑ गद्दी पर श्री पुडरीकाक्ष तथा राममिश्र बैठे। यामुन को 
राजसी वैभव में ही दिन व्यतीत करते हुए देखकर राममिश्र को बड़ा दुख हुआ । 
उन्होंने यामुन को सममका बुकाकर अध्यात्मतत्व को शिक्षा-दीक्षा दी। भक्ति शास्त्र 
का उपदेश देकर राममिश्र ने यासुन को अपना शिष्य भी बना लिया ।* एक पद्म 
इस घटना को बतलामे वाला मिलता है, जो इस प्रकार है-- 


अयलबो यामरुत आत्मदास अलर्क पन्नार्परानिष्कयेण । 
यः ऋतवान्‌ अस्यित यौवराज्यं नमामि त॑ं रामयमेय तत्वम्‌ ॥ 


इस तरह क्रमश: द्वितीय भर तृतीय आचार्य के बाद चौथे आचार्य यमुना- 
चाय हुए। इन आचार्यों के सम्प्रदाय को श्री संप्रदाय कहा जाता है। यामुनाचार्य 
ने इस सम्प्रदाय की नीव डालकर उनके सिद्धातों को सबसे पहले स्पष्ट रूप से 
पमकाने एवम प्रस्थापित करने का कार्य किया ।* ये लगभग € १६ ई० में 
गरायरापुर में पंदा हुए तया मृत्यु सन १०४० में हुई। इनका दार्शनिक संबन्ध 
सीधा विशिष्टाहंत मत से है। इन्होने चौलवशी दरवारी कवि को अपनी बिद्वत्ता 
तथा शास्रार्थ से पराजित किया तथा प्राचीन आलवारो के काब्यों का प्रचार, प्रसार 
तथा अध्यापन के अतिरिक्त नवीन भ्रन्थों का प्रशयन किया । इन्होंने ये मुख्य ग्रन्थ 
लिखे हैं-. (१) ग्रीताथंसग्रह-विशिष्टा-दतमतानुमार गीता के गृढ सिद्धान्तों का 
पकलन (२) श्री चतुःश्लोकी-भगवती लक्ष्मी की स्तुति इसमें की गई है। 
(३) सिद्धित्रय-इसमें स्वामी शंकराचार्य के मायावाद का खंडन किया गया है तथा 
आत्मसिद्धि, ईइवरसिद्धि और संवित्‌ सिद्धि इन तीनों सिद्धियों का समृच्चय और 
आत्मा के स्वरूप का निर्देश है । (४) आगम-प्रामाण्य मे भागवत धर्म का प्रतिपादन 
है। (५) महापुरुप निर्णय में विष्गपु की श्रेठ्ताता सिद्ध की गई है। (६) सब से 
कप्रिय ग्रन्थ--'स्तोत्र रत्न” नाम का है । इसमे ७० पद्च है, इसमे आत्मसमर्पण का 
सिद्धान्त तथा प्रपत्ति का प्रतिपादन किया गया है। यामुनाचायं की वड़ी हार्दिक 
इच्छा थी कि ब्रह्मसूच पर कोई भाष्य लिखा जाय । उनके द्वारा यह कार्य न हो 
पका पर उसे उनके उत्तराधिकारी रामानुजाचाये ने पूरा किया । रामानुजाचार्य 
का “श्री भाष्य”ः प्रसिद्ध है। आचार्यों के बारे मे पद्मपुराणा का यह इलोक 
हेश्व्य हैः. 


नल 8 
१. राय चोधुरी ऊंत अर्लो हिस्ट्री ऑफ ते प्पवीजूम, १० ११२-११३ । 


९- भागवत धर्म--बलदेव उपाध्याय, पृ० २००-२०३ । 
रे. पद्मपुराण । 


कस हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


सम्प्रदाय. विहोनाये मंत्रास्ते विफलामताः । 
अतः कलौ भविध्यन्ति चत्वारः सांप्रदायिनः ॥ 
श्री ब्रह्मरद्र सन का वेष्णवा: क्षिति पापनाः: । 
चत्वार स्ते कलो भाव्या ह युत्फले पुरुषोत्तमः ॥१ 
प्रमेयरत्तावली में एक इलोक इसी विपय पर यो मिलता है |" 
रामानुज श्री स्वीचरक्त मध्वाचायं चतम्‌खः । 
श्रीविष्णु स्वामिन रुद्रो निम्बादित्यं चतुःसनः ॥। 
प्रसिद्ध गुजराती पुस्तक “वेष्णवधर्म नो इतिहास! मे इन संपग्रदायों पर इस 
प्रकार प्रकाश डाला गया है ।* 
आसन सिद्धांत कर्तारश्वत्वारो वेष्णवाद्रविजाः। 
पेरयं प्रथिवीमव्ये भक्तियार्गों हृढीकृतः ॥ 
विष्णु स्वामी प्रथमतो निम्बादित्यों द्वितीतियकः । 
मध्वाचारय्य स्तृतीयास्तु, तुर्यों रामानुजः स्पुतः ॥ 
इस तरह ये चार प्रसिद्ध वेष्णवाचाय हैँ जिनके बारे में अब हम जानने की 
चेष्टा करेगे । 
रामाठुजाचायं--ग्रें सन्‌ १०१६ या १०१७ में उत्पन्न हुए। बाल्यकाल 
प्रसिद्ध नगरी काजीवरम में वीता । अपनी पूर्व शिक्षा यादव प्रकाश नाम के किसी 
अद्वेती विद्वान से ग्रहण की । इन आचार्य के विचारों से मतभेद होने के कारण 
उनको छोडकर ये अलग हो गये । वे आलवारों के 'गीतप्रवन्धम का गहरा अध्ययन 
कर यामुनाचायं के उत्तराधिकारी बने, और श्रीरंगम्‌ में रहते लगे । नाथ मुनि कौ 
तरह भारत-भ्रमण कर उत्तर भारत के तीर्थ स्थानों की यात्राएँ की। आचायें श्री 
को इच्छानुरूप दिव्य प्रबंधम्‌! की टीका, ब्रह्मसूत्र पर भाष्य और विष्णु-सहख्ननाम 
पर भाष्य लिखे । इससे वैष्णव समाज की साधना पर गहरा और व्यापक प्रभाव 
पडा । “गीता भाष्य' भी लिखा। अन्य ग्रच्थों में वेदांतसार, वेदार्थ संग्रह, वेदात 
प्रदीप, ये विशेष प्रसिद्ध है। अपने पदुछशिष्य कुरेश (क्ुस्तालवार के ज्येष्ठ पुत्र 
पराशर) के द्वारा “भगवदगुणदर्पण--विष्णु-सह्ननाम की टीका लिखवाई तथा 


मातुल पुत्र कुछकेश के द्वारा 'तिरवायमोलि'ं नम्मालठ्वार कृत पर तमिल भाष्य 
लिखवाया । 





१, प्रमेयरत्नावली, पु० ८। 
२. बेष्णव घर्म नो इतिहास--दुर्गाशंकर केवलराम शास्त्री, बम्चई, 
पृ० ३३५ (१६३६) 
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रामानुजाचार्य के जीवन की महत्वपूर्णा तीन घटनाएँ | 
(१) महात्मा नाम्बिसे (3७ नमो नारायणाय' इस अष्टाक्षर मंत्र करा उपदेश 
लिया। गुरु ते इस मन्न की जंगदुद्धारक च्क्ति के कारण अत्यन्त गुत रखने का 
आग्रह किया था, पर संसार के जीवों को विपम दुःखों से मुक्ति दिलाने की इच्छा से 
श्लीरामानुज ने छतों पर से ओर पेड़ोंके शिखरों पर से इसका जोरदार प्रचार किया । 
इस मन्त्र से उन्होंने सवको दीक्षित किया । इस कार्य से उनको अपने काल का 
उद्धारक नेता माना जाता है । 


(२) दूसरी घटना सन १०६६ के करीब-करीबव श्रीर॒मगम्‌ के अधिकारी राजा 
चोलनरेश कट्टर अ्॑व कुलोत्तुंग के भय से श्रीरंगम्‌ का परित्याग करना है । रामानुज 
को अस्सी वर्ष की अवस्था में भी जब राजा ने अपने दरबार में बुलाया तब उनके 
पट्ट शिष्य कुरेश ने उनको जाने नहीं दिया । वे खुद वहाँ गए और राजा को 
वैष्णव धर्म का उपदेश दिया। तब क्रोधित होकर राजा ने इनकी आखें 
निकाल लीं । 


(३) तीसरी घटना सन १०६८ में घटी । मेसोर के शासक दिट्टी-देव को 
वेष्णव धर्म में दीक्षषकर उसका माम विष्णुवर्धन रखा। इसके बाद सन ११०० के 
आसपास रामानुज ने मेलकोट में भगवान्‌ श्री नारायरा के मन्दिर की स्थापना की 
और सोलह वर्षो तक वहाँ रहकर राजा कुलोत्तुग की मृत्यु के बाद सन १११८ में दे 
श्रीरंढम लौट जाये तया ११३७ तक आइचार्ण पीझ पर चिह्मान रहे । अनेक 
मन्दिरों का निर्माण करके दक्षिण के विष्णु मन्दिरों में वेखानस आगम के 
द्वारा होने वाली उपासना को हटाकर उसके स्थान पर पांचरान्न-आगम की 
स्थापना की ।*९ 


रामानुज ने अपने मत को ध्राचीनतम और श्ुत्यनुकूल सिद्ध करने का अथक 
परिश्रम किया हैं। उनके कथनानुसार चिशिष्टाइंत मत बोघायन, टंक, द्रमिद्, 
गुहदेव, क्पादि और भारुचि आदि प्राचीन वेदान्ताचार्थो के द्वारा व्यास्यात उपनिषदों 
के सिद्धांतों पर आधारित है। रामानुज के प्रयत्नों से दक्षिण में वेष्णाव मत की 
काफी वृद्धि तथा प्रचार एवम्‌ प्रसार हुमा । रामानुजाचार्य द्वारा प्रस्थापित श्री 
सम्प्रदाय की आठ गहियाँ हैं। इनमें छः सन्‍्यासियों की और अन्तिम दो ग्रहस्थियों 
की हैं। (१) वोताद्वि-तिन्नेवली स्टेशन से १८ मील दूरी पर नागनेरी नामक 
स्थान पर के आचार्य श्री रामानुजाचाय कहलाते हैं। यह सर्वप्रथम गद्दी है तथा 





१, दि लाईफ ऑफ रामानुज १६०६--्री प्लेट आचार्याज नदे सन मद्रास । 
२. भागवत संप्रदाय--बलदेव उपाध्याय, ० २०४-२०२५ 


के हिन्दी और मराठी के नैष्णव साहित्य का 


यहाँ पर विष्णु भगवान्‌ का एक मन्दिर भी है। (२) व्यंकटाद्वि-स्टेशन तिरुपति 
ईस्ट । यहाँ के आचार्य व्यकटाचाय कहलाते है तथा यहाँ पर बालाजी का एके 
मन्दिर है। (३) अहोविल-स्टेशन कडप्पा, प्याद्धेवेल कुण्ड के पास है। यहाँ के 
आचार्य शठकोपाचार्य कहलाते है तथा नृस्िह देवता का मन्दिर है। (४) ब्रह्मतंत्र 
परकाल--मैसोर मे है और आचाय॑ को ब्रह्मतत्र रामानुजाचार्य कहते हैं। 
(५) मुनित्रय--बगलोर के पास है । यहाँ के आचार्य को मुनित्रयाचार्य कहते हैं । 
श्रीरंगमू, स्टेशन, त्रिचनापल्ली या श्रीरगम्‌ है। यहाँ के आचाये रंगनाथाचार्य 
कहलाते है। मन्दिर श्री रगनाथ स्वामी का है। ६ ठी और ७ वी गद्दी गृहस्थियों 
की हैं जो श्रीर॒गम्‌ मे ही स्थित है। इनके आचाये क्रमशः आचार्य अन्नत स्वामी 
और वरदाचार्य कहलाते है। ग्रहस्थी आचाय॑ ही वरदाचाय होते है। (८) विष्णु- 
काची--काजीवरम॒ स्टेशन है। यहाँ पर वरदराज विष्णु का मन्दिर 
है हे आचाय भयकर स्वामी कहलाते हैं। इसके अतिरिक्त और भी अन्य 
मठ है। 
रामानुज द्वारा प्रतिपादित भक्ति की लहर मे सारा विराट उत्तरी भारत 
तथा दक्षिणी भारत आप्लावित हुआ जिसमे जन-समाज के सभी स्तरीय लोग आए 
थे । प्रगति के तत्व इसमे निश्चित रूप से जान पडते हैं। रामाचुज के आदि मुर्र 
एक शूद्र संत थे। इस वात को ध्यान में रखना चाहिए। तब सारी चीज समभ में 
आ जाती है कि रामानुज शासत्र का आधार लेकर भक्ति के व्यापक जेन- 
आन्दोलन को रुढिवादियों की ओर से मान्यता दिला सके है, और परिणामत. इनके 
अनुयायियो मे ब्राह्मण, शुद्र, शास्त्रीय, अश्ास्त्रीय, सभी अपने आपको भूलकर एक 
ही स्तर पर आकर भक्ति-भावना मे लीन हो गए। नम्मालवार के ऋण को उन्होंने 
पूरी तरह चुकाया। रामानुज सम्प्रदाय में लक्ष्मीनारायण तथा विष्णु के अवतारों 
की उपासना की जाती है। फिर भी विज्वेपतः रामीपासना को इसमे अधिक महत्व 
मिला है। शिव के प्रति देप भी इस संप्रदाय में दिखाई देता है। चोल राजाओं के 
हैप के कारण यह भावना शायद आगई है ।" मंक्समूलर के कथनानुसार रामानुज 
मे हिन्दुओं की आत्माएँ उनको वापस कर दी है। शूद्रों को केवल वेद पठन का वें 
अधिकार नही देते । भक्तिमार्गे का प्रतिपादन उन्होने मानव का मानव से व्याव॑- 
हारिक मूल्न स्वीकार करते हुए मानव के हृदय का मानव के हृदय से शवन्‍्ध जोड़े 
कर किया है। इसे हम अत्यन्त महत्वपूर्ण कार्य कहेगे। राानुज का धर्म 
मानवतावादी घम था तभी भक्ति के क्षेत्र में भेद-भाव नही मानते । मीरां, रैदास, 
कबीर तथा रामानंद ज॑से भक्त इसी भक्ति परम्परा की देन है। यह ऐतिहासिक 


१. हिन्दी साहित्य को दार्शनिक पृष्ठनूसि--विश्वंधरनाथ उपाध्याय, पु० १४२-४३ । 
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श्लेय उनका ही है।१ रामानुज का वेकुण्ठवास सन ११३७ में हुआ। इनकी 
भृत्यु के वाद ही इनके मत के दो स्वतंत्र मत बन गये | यह काय केवल डेढ़ सौ 
वर्षो में उनकी भृत्यु के बाद हो गया । इसका प्रवान कारण तमिल और संस्कृत 
का सधर्य है। एक मत तमिल वेद की अक्षुप्ण्ता को मानकर सब प्रकार से उसी में 
श्रद्धा रवता था और संस्कृत को महत्व नहीं देता था। इस मत को ऋकलई या 
टेनकड़ाई मत कहते है । दूसरा मत संस्कृत तथा तमिल को मानकर दोनों में निवद्ध 
ग्रन्थों को प्रमारय मानता था पर संस्कृत को विशेष प्राधान्य देता था। इसको 
चडकले या बडकलाई मत कहते है । इन मतभेदो के भत्तिरिक्त सब से महत्वपूर्ण 
पार्थक्य प्रपक्ति वाले सिद्धांत, को लेकर है । टेंकल मत के वेष्णवा एकमात्र शरणा- 
गति को ही मीक्ष का उपाय समभते हैं। इसमें वे कम के अनुष्ठान को वाछनीय 
विलकुल नही समभते । बडकले मत के वंष्ण॒व प्रपत्ति के निमित्त कर्म के अनुष्ठान 
को मानते हैं। मार्जार-किशोर क्रियाहीन होता है । बिल्ली के बच्चे की रक्षा 
बिल्ली स्वयं करती है उसी प्रकार भक्त की रक्षा भगवान्‌ स्वयम्‌॒ करते हैं; कर्म की 
आवश्यकता नही है । कपि-किशोर अपनी रक्षा के लिए माता को पकडे रहता है 
तभी उसकी रक्षा होती । भक्त भी भगवान को पकड़े रहता है, यह कर्म उसे करना 
पड़ता है तभी उसकी रक्षा होती है । प्रथम टेंकले मत को और द्वितीय बड़कले मत 
को सिंद्ध करता है । ठेंकल मत के प्रतिपादक आचार्य श्री लोकाचायं थे जो 
त्तेरहवीं शती में हुए थे, बडकले मत्त के प्रतिपादक वेदांताचायं वेकट नाथ बेदात- 
देशिक थे और श्री लोकाचायं के प्रतिपक्षी और समकालीन भी । ये सन ११८६ से 
१३६६ के बीच हुए थे ऐसा माना जाता है | प्रथम मतबाले वंण्णबों को शुद्रादि 
के साथ कंवल बातचीत में समान भाव रखना चाहिए और द्वितीय मतवाले उनके 
साथ सभी प्रकार से समान भाव रखना चाहिए ऐसा मानते है । 


रामानुज के सिद्धान्त-- 


रामानुज के तात्विक सिद्धांत गीता, उपनिपद, न्यायशास्त्र, एवम्‌ बअह्मसूत्र 
पर आधारित है । वे सृष्टि की उत्पत्ति सांड्य तत्वामुसार मानते है। पाचरात्र 
संहिता” की विधि का अनुसरण अधिकतर विष्णु पूजा में किया जाता है। भक्ति 
पक्ष अधिकतर गीता, पातंजल-योग, तथा आलवारों की परंपरा में आता है । स्नेह 
उपासना का मूल भाव है। ब्राहणों की संख्या इस सम्प्रदाय के अनुयायियों में 
अधिक है | अत्यंज भी इसके सिद्धान्तानुसार एक समान होकर भी खान-पान तथा 





३. हिन्दी साहित्य की दार्शनिक पृष्ठभूसि - विश्व भरनाथ उपाध्याय, पृ० १५६-४५७। 
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स्पर्गास्पर्श का विचार करते है। मृत्िदर्शन और मन्दिर-प्रवेश के लिए दिन विशेष 
निर्धारित है। श्री वैष्णाव-सम्प्रदाय और श्री सम्प्रदाय के नामों से भक्तों की दो 
श्रेणियाँ हैं। उत्तर-भारत में श्री वेष्णाव का प्रचार अधिक है । रामानुज 
मतानुसार पदार्थ तीन हैं--(१) चित (२) अचित्‌ (३) ईश्वर । जीव चित्‌ पदार्थ 
है। जड़ जगत्‌ अचित है, तथा अन्‍्तर्यामी गक्ति के रूप में ईश्वर हैं। शंकराचाय 
की तरह रामानुज को माया अमान्य है। 
खेताश्वतर उपनिषद में कहा गया है--- 
एतद ज्ञेय॑ नित्यमेवात्म संस्थं । 
नातः पर वेदितव्यंहि किचित्‌ ॥ 
भोक्ता, भोग्य॑ प्रेरितारं च सत्वा 
सर्व प्रोक्तः त्रिविध ब्रह्ममेतत्‌ । 
--व्वेताश्वतर उपनिषद ॥ 
रामानुज के तीन पदार्थ ये ही है। ब्रह्मा ही ज्ञातव॒य है । जीव भोक्ता हैं, 
भीर जगत्‌ भोग्य है। प्रेरक ईश्वर है। ब्रह्म निर्गुण निविशेष नहीं है, तो वह 
प्राकृत गुण रहित, कल्पाण ग्रुण गुणाकर, अनन्त-नज्ञानानंद-रूप, तथा सकल जगतु 
का सृष्टा, पालक और संहारकर्ता है। इसे 'विशिष्टाहत' के नाम से भी जानते हैं 
क्योंकि ब्रह्म “विशिष्ट यो: भअद्वेतम” अर्थात्‌ विशिष्ट कारण और विशिष्ट कार्य की 
एकता बतलाने वाला है। ब्रह्म कारणावस्था और कार्यवस्था दोनों होने से अंत 
है। सूक्ष्म चिंदर्चिदु-विशिष्ट ब्रह्म] कारण है और स्थूल चिद-चिद-विशिष्ट ब्रह्म, कार्य 
है। ब्रह्म, जीव, और जड़ अपने से स्वरूपतः पृथक है किन्तु जड़चेतनात्मक वस्तु 
का अपना स्वतंत्र अस्तित्व नहीं, वह ब्रह्मायत्त है। वह ब्रह्म से पृथक स्थित नहीं, 
अपितु सवंदा उससे अपृथक्‌ सिद्ध है। वह ब्रह्म के द्वारा नियम्य है, कार्य है तथा 
ब्रह्म का शेष होने से उसका शरीर है । ब्रह्म उसका नियंता, घारयिता और शेषी 
होने से उसकी आत्मा है । ईदवर, जीव तथा जगत्‌ में विज्लेष्प-विद्येपण या अज्ज- 
अद्भी संवंध है । ईश्वर विशेष तथा जगत्‌ और जीव विशेषरा है। दोनों में एकत्व 
है। अतः: वे अलग नहीं किए जा सकते। सयुक्त विशिष्ट ईश्वर की एकता 
प्रामाणिक है अतः ब्रह्म उसके अंग चित्‌ और अचित्‌ अ्ंगी से पृथक नही है । जीव- 
जगतु्‌-ईश्वर का सम्बन्ध समवाय रूप से बाह्य है तथा अपृथक सिद्धी रूप से आन्तर 
सम्बन्ध है । ईदवर समस्त जगत्‌ का निमित्त कारण होकर भी उपादान कारण 
है। जगत की सृष्टि भगवान्‌ को लीला से उत्पन्न होती है उसका संहार भी एक 
लीला ही है। इस विशिष्ट लीला में ईश्वर आनन्द का अनुभव करता है। जगत्‌ 
की नित्यसिद्धसत्ता है। थृष्टि-काल में स्थूल रूप से जगत्‌ की प्रतीति तथा प्रलय 
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फाल में वही जगत सूक्ष्म रूप से अवस्थान करता है। श्रलय काल में जीव, जगत, 
सूक्षः रूपापन्‍न होने के कारण तत्संबद्ध ईश्वर सुक्ष्म चिद-चिद-विशिष्ट ईश्वर 
फहलाता है। यही कारण-ब्रह्म है। सृष्टि काल में स्थूल रूपापन्‍न होने पर वही 
चिद-चिंदु-विशिष्ट कार्य ब्रह्म है । ज्ञान शुन्य विकारास्पद वस्तु अचित्‌ु कहलाती है । 
इसके तीन भेद हे--(१) शुद्ध सत्व, (२) मिश्र सत्व और (३) सत्व शृन्‍्य । जीव 
अगु है, अल्पन्ञ है, तथा छ़ुद्र है, तो ब्रह्म सवेज्ञ और अति महान्‌ है। संसारी दगा 
में जीव ब्रह्म से पृथक है, मुक्त दक्षा में वह वैसा ही बना रहेगा। मुक्ति दक्षा में 
पह ब्रह्मानन्द का अनुभव करेगा। रामाचुज भक्ति को मुक्ति का एकमात्र साधन 
मानते हैं। भक्ति-सेवित भगवत्प्रसाद ही जीव को मुक्ति लाभ देता है। 'तत्वमसि” 
का तात्पर्य तस्यत्वमू असि अर्थात्‌ भक्त ईश्वर का ही सेवक है, यही है । अनन्य 
भाव से भगवान्‌ का तथा उनके प्रिय पांच भगवद-भक्तों का कंकर्य करना चाहिये 
यही परमघर्म है। कर्म तथा कर्म फल की अनित्यता को जानने वाला ब्रह्म जिज्ञासा 
का अधिकारी है। सकपंण-रूप-जीव की उत्पत्ति भगवान से होती है । बिवर्त के 
स्थान पर रामानुज ब्रह्म परिणामवाद को मानते है। नारायरा नाम की सारथ्थकता 
इस प्रकार है -- 


नराज्ातानि तत्वानि नारायश्योति विदुर्बंधा । 
तस्थ॑ तान्ययनं पूर्व. तेन नारायण स्प्रतः ॥॥ 


अर्थात्‌ पंचभूत, पंचतन्मात्रा, दश इन्द्रियां, मन, बुद्धि, अहंकार, प्रकृति तत्रा 
जीव अर्थात्‌ पच्चीसों त्तत्व नर से उत्पन्न होने के हेतु नार कहलाते हैं। इनसे सभी 
तत्वों में व्यापक रूप से निवास करने के कारण भगवान्‌ ही नारायण नाम से 
प्रस्यात हैं। जीव को चाहिए कि वह इसी स्वामी तारायरय के चरणारबिंद में 
आत्मसमपंरा करे । इसमें दास्य-भाव की भक्ति ग्रहित है, तथा भक्ति का सार 
प्रपत्ति मानी गयी है । बिना आत्मनिवेदन के भक्ति की अन्य साधना केवल 
चहिरंग मात्र है। कमंकाण्ड अनिवायं है। ईह्वर में मिलकर एक हो जाना मुक्ति 
नहीं है वरन्‌ ईश्वर का सामीष्य पाना मुक्ति है। ईए्वर के समान हो जाना मुक्ति 
है। ब्लह्म न निर्गेण है और न निविशेष, वह सग्रुण सविशेष तथा सर्वेशक्तिमान है । 
ईश्वर और जीवात्मा दो भिन्‍न-भिन्‍न पदार्थ हैं। ईश्वर अनन्त और जीव सान्‍्त है । 
रामानुज अम-ज्ञान को 'सतुख्याति' मानते हैं। अमज्नान का विषय सत्‌ होता 
है। शुक्ति में जो रजत दिखाई देती है, उसकी वास्तविकता होती है, जगत्‌ का 
फोई ज्ञान अयथार्थ नहीं है। मोक्ष के साधनों की रामानूजीय कल्पना मनोवैज्ञानिक, 


भनोरम तथा स्वाभाविक है ॥ 


५ ७ ०7 ही 
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१०० ४. हाई 'हस्दी: और मराठी के वेष्णव साहित्य का 
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वैष्णव आचार्यों के प्रादर्भाव के समय बौद्ध, ज॑न आदि धर्मों का श्रचार 
बढ़ा हुआ था । अतः वंदिक धर्म के अनुयायी नई शेली में उसक सिद्धान्तों को 
आलोचना करने लग गये थे । न्याय और मीमांसा के आचार्यो ने इस क्षेत्र में 
आकर प्रथम आलोचना की । किस्तु इसके साथ-साथ अपने निराकरण में इन 
लोगों ने वेदांत पर भी अनेक प्रह्मर अपने आक्षेपों से किए। अतः उपनिषदोंके आधार 
लेकर वेदान्तियों में से गौडपादाचार्य तथा श्री शंकराचार्य ने यह प्रतिपादित किया 
कि एक मात्र परत्रह्म ही सत्य है, तथा जीवात्मा और परमात्मा एक ही हैं। जी 
विभिन्नता दिखाई देती है वह मिथ्या है। इसका कारण अविद्या या माया है। 
प्रत्यक्ष भक्ति या प्रेम को इन्होंने स्थान नहीं दिया था। यह उपेक्षा रामानुज जंस 
आचार्यों ने तथा उनके पूर्ववर्ती आल्वारों ने पूर्ण की है। इनमें हृदय पक्ष का 
प्रावल्य विशेेप रूप से है। इनके वाद के आचार्यो ने मस्तिष्क पक्ष को भी पूरा 
करके कोरे कर्मकाण्ड का खंडन किया तथा भक्तिपक्ष का प्रवल समर्थन किया । 
शकराचार्यानुमोदित स्मातं-धर्म द्वारा प्रतिपादित बहुदेवताप्रणाली के स्थान पर एंके 
विष्णु की आराधना प्रस्थापित की तथा उपासना के क्षेत्र में सबको साम्य तथा 
समता प्रदान की । एक तरह से श्री सप्रदाय या विशिष्टा द्वैत संप्रदाय पुराने 
भागवत धर्म, पांचरात्र धर्म का ही विकसित रूप कहा जा सकता है। 
अद्वेतवासियों से लोहा लेने का कार्य इस सम्प्रदाय के आचायों ने किया है जो 
महत्वपूर्ण है । 
दूं ताई तवाद तथा श्री निम्बार्काचार्य--- 


श्री सम्प्रदाय पांचरात्र धर्मा एवं भागवतधर्म का ही एक विकसित रूप था 
यह हम ऊपर कह आाये हैं। निम्वार्क सम्प्रदाय को 'सनक सम्प्रदाय कहते हैं । 
समस्त व॑ष्णव सप्रदायों के आचार्य भगवान्‌ श्रीकृष्ण हैँ और उनका ही उपदेश चार 
शिष्यों के द्वारा प्रसारित हुआ | ये चार शिष्य श्री, ब्रह्मा, र्/ और सनक हैं । 
इनमें से श्री सम्प्रदाय का हम विवेचन कर आये है। वेसे इन सभी वेष्णव 
सम्प्रदायों ने परस्पर आादान-प्रदान किया है। उनमें सिद्धान्त: भेद हो सकते है, 
फिर भी वेष्णव विषयक न्यूनाधिक एकता से ये परस्पर अवश्य प्रभावित हुए हैं । 
निम्धार्काचाये का मत 'स्वाभाविक भेदाभेद' माना जाता है। इनके बारे में कोई 
सुसूत्र जानकारी नही मिलती । विद्वानों में इनके मिश्चित काल के बारे में मतभेद 
है। बअनुमानतः श्री रामानुजाचायं के वाद और मध्वाचार्य के समकालीन अर्थात्‌ 
सन्‌ १०३२७ से ११३७ तक इनका अस्तित्व मान सकते हैं। यों डा० भांडारकर 
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का समय सन ११६२ के लगभग वतलाते हैं ।।*  डा० दासगुप्ता अनुमानत: 
उतृदेश शताब्दी मानते हैं।* निम्बार्क सम्प्रदाय वाले पांचवीं शताब्दी में थे वे 
ऐसा बताते हैं। आधुनिक विद्वानों के मतों का सार यही है कि निम्बार्क॑ ग्यारहवी 
शती में हुए थे । इनके क ई नाम है ज॑से “भास्कराचार्ये', “निम्बादित्य”, “निम्ब- 
भास्कर , “नियमानंदाचार्य' । आचार्य बलदेव उपाध्याय इनके मत के बारे में कहते 
हं--'इस मत का इतिहास अभी भी गंभीर अध्ययन का विषय है। समुचित 
सामग्री के अभाव में अभीतक मोटे प्रश्नों का भी समाधान नहीं होने पाया है। यह 
नेत्र कब उत्पन्न हुआ ? कहाँ उत्पन्न हुआ ? किस प्रकार वर्तमान दशा तक 
विकसित होकर पहुँचा ? हिन्दी साहित्य के विकास में इस सम्प्रदाय के कवियों ने 

महत्वपूर्यां कार्य क्रिया ? ये सभी प्रश्न अभी भी अपनी मीमांसा के निमित्त 
अवसर खोज रहे हैं ।३ 


“हरि गुरु स्‍्तव माला' की जानकारी के अनुसार इस मत के आचार्य हंस- 
स्वरूप भगवान नारायण है, जो राधाकृष्ण की युग मृत्ति के प्रतीक है। उनसे इस 
मत को दीक्षा सनत्कुमार को मिली, जिसे सनन्‍्दन-नारद परम्परा से निम्बार्क ने प्रास 
किया । संभवत: घेलारी जिले के निम्बापुर नामक सगर में सन १११४ के करीब 
थे पैदा हुए थे । पर इनको वृन्दावत अधिक भाता था अतः वहीं रहकर उन्होंने 
वेदांत पारिजात सौरभः दशइलोकी और सिद्धान्तरत्व आदि ग्रन्थों की रचना की । 
पैसका झसली नाम 'नियमानन्द' था। एक जैन साथु को रात्रि में भोजन करने के 
लिए कहा पर वह अस्तुत ने हुआ। तब नियमानन्दाचार्य ने भगवान्‌ श्रीकृष्ण के 
सुदर्शन चक्र का आवाहन किया, जिसकी ज्योति सूर्यवत्त चमकती थी। नीम के 
“मे पर से आने वाला सूर्य प्रकाश देखकर उस साधु ने विधिवत्‌ भोजन किया । 
गैब से इनका नाम. निम्बा्क या निम्बादित्य पड़ा । 
इनके मत का निरूपण संक्षेप में इस प्रकार है-- 

र दशइलोकी में पदार्थ पंचविध बताये हैं। ये पाँच पदार्थ ज्ञेय हैं । 
(१) उपास्य का स्वरूप (२) उपासक का स्वरूप (३) कृपाफल (४) भक्तिरस 
(५) फैलश्राप्ति भें विरोध। इन पाँच विययों के अंतर्गत निम्बार्काचार्य के जहा, 
जीव, जगवू, मोक्ष, मोक्ष-लाधन आदि सम्बन्धी सिद्धांत बतलाए जाते हैं। इसे 
सनक सम्प्रदाय मी कहते हैं । दाशंनिक दृष्टि से निम्बाक द्वेत्ाद्त या भेदाभेद का 


९. वष्णविजम, हाँ विजुम--भांडाॉरकर, प्रृ० ८८ ह 
है- ह्स्द्र ऑफ इंडियन फिलासफो--- डा० दासगुत्ता, प्ृ० ३६६-४०४ 
रे- भागवत घर्म---वलदेव उपाध्याय, प्ृ० ३२१२-१३ 


१०२ हिन्दी और मराठो के वैष्णव साहित्य का 


समरयेन करने वाले थे । ऐसा माना जाता है कि बादरायण के पूर्वज औडुलोमि तथा 
आइमरथूय भेदाभेदवादी थे। रामाउुए के गुरु यादव-प्रकाश भी इसी मत के 
प्रतिपादक थे । निम्वार्काचार्य के सनक संप्रदाय का प्रचार जितना उद्तेर भारत में 
हुआ उतना दक्षिण में नही । इनके दो प्रसिद्ध शिष्य हुए ग्े--केशव भट्ट तथा 
हरिव्यास । पहले विरक्त थे, तो दूसरे गृहस्थ । इस सम्प्रदाय का मुख्य ग्रन्य 
भागवत है तथा हंरिवश को भी मा्यता प्राप्त है । वैसे महाभारत और विष्णु- 
पुराण का भी पर्यात्त रूप में प्रभाव स्वीकार किया जाता है। ईसे सम्प्रदाय को 
भक्ति प्रेमलक्षणा-प्रधान-भक्ति थी । बंगाल और मथुरा पर इसका प्रभाव अधिक 
पाया जाता है । 

निम्वार्क मत की प्रमुख बातें इस प्रकार हैं-- 


जीव बिना इन्द्रियों की सहायता के ज्ञान भांप्त करता है अतः उसे भ्रज्ञान घन 
कहा गया है। यद्यपि जीव, जगत्‌ तथा ईइ्वर तीनों भिन्‍न हैं, पर जीव तर्था जगत्‌ 
का व्यापार और अल्तित्व ईइवरेच्छा पर निर्भर है। अपने से: इनको स्वारतंत्र्य नहीं 
है। परमेश्वर में ये दोनों तत्व सूक्ष्म रुप से रहते है। मुक्त दशा में भी जीव का 
कतू'त्व माना गया है। जीव ईश्वर का प्रंश है अर्थात्‌ टुकड़ा नहीं है। इसलिए 
जीव भिन्‍त और अभिन्न दोनों है । अचित्‌ तत्व तीन प्रकार के होते हैं. (१) श्रित 
(२) अप्राकृत (३) काल । बुद्धि से लेकर स्थुल महाभूतों तक सारे पदार्थ है. तथा 
ये सब ईश्वराधीन हैं। अप्राकृत पदार्थों में भगवान्‌ के लोक आदि आते हैं जो 
प्रकृति द्वारा निर्मित नहीं हैं। काल संसार का नियामक अवश्य है, पर स्वर 
भगवान्‌ के आधीन है । 
साधना पद्धति--- 


भगवान्‌ का अनुग्रह ही सब कुछ है तथा जीव को प्रपत्ति से मुक्ति की प्रा्ति 
हो जाती है । अनुग्रह से भगवान के प्रति नैसगिक अनुरागरूपिणी भक्ति उत्पत्त 
होती है। भक्तों के लिए भगवान श्रीकृष्ण चन्द्र की चरण सेवा के अतिरिक्त अन्य 
कोई उपाय नहीं है । ब्रह्मा, शिव आदि समस्त देवता इनकी वंदता किया करते 
हैं। जैसे दशइलोकी के इस इलोक से स्पष्ट है--- 
नान्‍्यागति : कृष्ण पदार्रावदात्‌ 
संहृश्यते ब्रह्म शिवादि वंदितानु । 
भक्ते च्छपो पात्त सुच्िन्त्य-विग्रहम 
दचिन्त्य शक्तो रविचिन्त्य साशयात्‌ ॥5ा।' 


8 न का अप 0 दशश्लोकी १ 
१, दशश्लोकी--श्लोक, ८। 
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राघाकृष्ण की युगल उपासना के साथ माधुये तथा प्रेम शक्ति रूपा राधा की 
उपासना पर निम्बाक अधिक जोर देते हैं। इसका कारण यह है कि राधा भक्तों 
की सकल कामनाओं को पूर्ण करते की शक्ति मानी गयी हैं। निम्बाक॑ राधा को 
अनुरूप सौभगा कहते है अर्थात्‌ वे कृष्णा के सर्वथा अनुरूप स्वरूप वाली हैं । 
राधा अर्थात्‌ आत्मा और ऋष्ण अर्थात्‌ परमात्मा हैं। कृष्ण तथा श्री के अविभाज्य 
सम्बन्ध को भागवत में सूचित किया गया है। श्री के दो रूप वेदों में बतलाये गये 
है--श्री तथा लक्ष्मी । इन में श्री का आविर्भाव वृषभानुतनया-राधा के रूप में 
हुआ था ओर लक्ष्मी का रुक्मिणी के रूप में । वेष्णव शास्त्र के विश्वासानुसार 
भगवान्‌ के साथ श्री भी नाना रूप ग्रहण करती है । देवलोक में देवी बनकर तथा 
मनुष्य लोक में मानूपी वनकर कृष्ण रूप के आविर्भाव के साथ श्रीके भी इस 
मनुष्य लोक में दो रूप हुए। इनमें राघा ही सर्व श्रेष्ठ है। 'चाटक परिशिष्ट 
राधा और कृष्ण के अभेद का प्रतिपादन करता है तथा भेद देखने वाले साधक 
को मुक्ति का निषेघ करता है--- 


राचया सहितो देवा भमाघवेन च॒ राधिका । 
यो नयोमेंद' पश्यति स संसृत्तेमुक्तो न भवत्ति ॥| 


निम्बार्क मत में राधा स्वकीया पटरानी ही है। यह वात 'ब्रह्मबंवर्त! तथा 
गर्ग-संहिता के प्रमाणों से सिद्ध है । नित्य लीला में यह प्रश्न ही नहीं उठता पर 
अवत्तार लीला में राधिका का श्रीकृष्ण से विवाह थास्त्र-सिद्ध है ।* 
प्ंगे तु वामे वृषभानुजां मुदां चिराज साना मनुरूप सोमगाम्‌ । 
सखी सहस्न: परिपषेवित सदा स्मरेस देवों सकलेटट फकामयाम्‌ ॥ 
परकीयाभास केवल लौकिक दृष्टि से ही उत्पन्न हो जाता है। साधक की 
अभिरुचि के अनुसार साधक शान्‍्त, दास्य, सख्य, वात्सल्य तथा माधुय या उज्ज्वल 
को अपनाकर अपनी साधना में अग्नमर हो सकता है। वस्वुतः यह सम्प्रदाय 
प्रेमलक्षणा अनुरागात्मिका पराभक्ति को ही साधन मार्ग में सर्वेक्षेट्ठ मानता है । 
भक्ति के बारे में निम्बार्क का विचार है कि “मधुविद्या', 'शाडित्य विद्या! जैसी बेंदिक 
अनुष्ठानों की भक्ति वैदिक कही जाती है तथा उस पर चेवर्शिकों का अधिकार रहता 
है। पर पौराग्यिक भक्ति केवल भगवदाराधना से संबंध रखती है तथा शूद्रों को भी 
उसे फरने का अधिकार है । 
निम्बार्क के शिध्यों मे से श्री भट्ट ने सर्व प्रधम ब्रज भाषा में कविता की है ! 
इनका 'जुगल शतक' 'आदिन्यानी' के नाम से प्रसिद्ध है। दूसरे शिष्य जाचाय॑ 
हरिव्यास जी ने निम्बादित्य की आज्ञा से 'जुगल घतवा पर भाष्य खिगा। सह 


०-3० “अमर जथम४म/-परनन... 


१. निम्बादित्य दशश्लोकी-हरिव्यास देव, श्लोक---५ । 
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'महावानी' के नाम से प्रसिद्ध है। ये सर्वप्रथम उत्तर भारतीय संप्रदायाचार्य मानें 
जाते है। इनका सप्रदाय रसिक सप्रदाय कहलाता है। इनके वारह शिष्य थे। 
श्री महावाणी में सेवा, उत्सव, सुरत, सहज तथा सिद्धात सुखों का वर्णन है जिसमें 
राघाकृष्ण की नित्य लीला की मामिक अभिव्यंजना है। वंल्लभ मतानुयायियों मे 
जो स्थान सूर का है वही निम्बार्क मतानुयायरियों में श्री हरिव्यासजी का है। हा 
अपने प्रवन्ध में इन पर अधिक प्रकाझ नहीं डालेंगे । इतना निश्चित है कि निम्बार्क 
संप्रदाय ने हिन्दी साहित्य का बहुत बड़ा हित किया है। हिंन्दी में इस मे के 
मानने वालों ने पर्याप्त रचनाएँ की है। वृजकाव्य वैष्णव काव्य ही है । अधश्छाप 
की प्रधानता में निम्बार्क मत को मानने वाले कवियों के काव्य की जैसे चाहिए 
वैसी परख भव तक नही पाई है। अश्छाप से ठक्कर ले सकने वाले कवि इसमें 
विद्यमान है। वल्लभ संप्रदाय का कवि जब बालकृष्णा की माधुरी पर रीभता है 
तब निम्वार्क सम्प्रदाय का कवि राधाकृष्ण की खाज्भार लीला पर रीभता है। 
हिन्दी के प्रसिद्ध महाकवि बिहारी, घनानन्द, रसखान तथा रसिक गोविद आदि 
निम्वाक मतानयायी है । वृन्दावन का सखी संप्रदाय इसी की एक शाखा है । 


माध्व या हू तवादी सम्प्रदाय-- 


अद्व तमत के विरुद्ध द्ैतमत का जोरदार प्रचार करना यही कार्य माध्व' मत 
का है। किसी भी साधक को साधारण अनुभव में जगत्‌, जीव और ईश्वर की 
अलग-अलग ही अनुभव होता है । बसे दव॑ तवाद स्वभ्ावतः यही सिद्ध हो जाता हे । 
रामानूज मे दतभाव दिखाई देता है । भेद तो सिद्ध हो गया था पर अभेद सिंद्ध 
करने के लिए 'अपुथक स्थिति' की कल्पना करनी पडी। माध्वमत को ही नह 
सप्रदाय' भी कहते हैं। मध्वाचाये का कथन है कि 'ब्रह्मसूत्र', श्रीमद्‌ भगवदगीता 
त्तथा उपनिपदों में दव॑त मत का ही प्रतिपादन किया गया है। उनके मत से भ्रस्थान- 
प्रयी का यही सिद्धान्त है। हरि या भगवानृ-प्रत्यक्ष ज्ञान या अनुभव से साध्य है । 
साधन रूप मे वे शम, दम, शरणागति, वैराग्य आदि अष्टादश साधनाएँ' मानते हैं ! 
माध्वमत के सस्थापक मध्वाचार्य थे। इनका दूसरा नाम आनन्द-तीर्थ था। दक्षिस 
भारत के उडिपी नाम के नगर के पास सन ११६७ में इनका जन्म हुआ । ढे 
लोग इनका जन्म ११६६ भी मानते हैं। वचपन में इनका नाम वासुदेव था। 
अद्वं तवादी आचार्य अच्युतप्रेक्ष से उन्होंने सन्‍्यास ग्रहणा किया । तब इनका नार्म 
'पूरं यज्ञ! रखा गया । वेदान्त में पारंगत हो जाने पर ये “'आनन्द-तीर्थ कहलाने 
लगे। उन्होंने अपने गुरु के साथ दक्षिणु-दिग्विजय के लिए यात्रा की तथा कई 
अद् ती आचार्यों से शास्त्रार्थ किया और उडुपी गये । यहाँ पर वेदव्यास को उन्होंने 


तुलनात्मक अध्ययन श्ग्ष 


अपना भाष्य दिखाया तथा उनसे कृपा प्राप्त की और वेदव्यास से शालिग्राम की 
तीन मू्तियाँ प्राप्त की, जिनको उदीपी, उन्ह्मण्यम तथा मध्यतल में स्थापित किया | 
थे दिग्विजयों राम की भी मूत्र वदरिकाश्रम से अपने साथ लेते आये । उन्होंने 
सीताराम, - ट्विशुज॒ तथा चतुभु ज कालीयदमन्‌ विट्ठुल, लक्ष्मण-सीता आदि आठ 
सूर्तियों की स्थापना की, जहाँ पर इनके आठ शिष्य भी रखे गये । इन्होंने बहुत 
पड़ी संख्या में ग्रन्थ रचना की है । कुल संतीस ग्रन्थ इनके लिखे हुए मिलते है । 
इनकी मृत्यु सन १३०३ में हुई ऐसा माना जाता है। अद्वांत मत की समीक्षा करके 
उन्होने जनता की माग का ही अपनी सरल भक्ति मार्गोय साधना से समर्थन किया । 
पह इस वेष्णव सम्प्रदाय की एक नहुत बड़ी विशेषता है। पश्च-हिंसा की इस 
सम्प्रदाय ह्वारा पूर्ण मनाई की गई है। मध्वाचाय्य के मत को सक्षिप्त रूप मे एक 
पय में इस प्रकार दिया गया है ।* 
! श्री सन्‍्मध्यमत्ते हरिः परतमः, सत्य जगत्‌ तत्वतो । 
भेदो जीवगरा हरेरनुचरा, नीचोचच भावंगतः ॥ 
' मुक्ति जेंज चुखानुमृति रमला भक्तिश्चतत्साधनम्‌ । 
अक्षादित्रितयं प्रसारण मखिलान्मायेक बद्योहरिः ॥। 
 ती मध्वाचाये का मत और दार्शनिक सिद्धान्त-- 
इस मत को न्नह्मा ने आचार्य रूप में प्रस्थापित किया था। ये व्यूह के 
पिद्धान्तों को नही मानते परन्तु रामकृष्णादि अवतारों को मानते है। इनके मत के 
नो सिद्धांत प्रमुख है । (१) हरि: परतर: श्री विष्णु ही सर्वोच्च तत्व है। भगवान 
अनन्त गुणों से परिपूर्ण है और जड प्रकृति से स्वंथा विलक्षर है। चेतन दो 
भकार का होता है---जीव और ईश्वर । वण्खु ही परमतत्व हैं। (२) जगत्‌ सत्य 
है। भगवान की कोई भी कल्पना, इच्छा मिथ्या नही होती । ऐसी दशा में सत्य 
पकल्प के द्वारा निर्मित जगत असत्य नही हो सकता। (३) भेद पंचधा होते है, 
पया स्वाभाविक और नित्य हैं। ये पचधा भेद इस प्रकार के है---(क) एक जीव 
'गहुसरे जीव से भेद । (ख़) ईश्वर का जोव से भेद । (ग) ईश्वर का जड़ से 
भेद । (घ) जीव का जड़ से भेद । (ड) एक जड़ का दूसरे जड़ से भेद । 
(४) जीव-गण हरि के अनूच्र है। इसलिए समस्त जीवो का सामथ्‌र्य भगवताधीन 
! जीव अपने से अल्पन्न है, अतः वह सर्वज्ञ विष्णु के अधीव रहकर ही अपना 
कार्य किया करता है। (५) नीचोच भाव जीव में केवल कार्य भिन्‍नता के 
रण नही होता तो मोक्ष दशा में भी वह तरतम भाव से युक्त रहता है। इस 
इष्टि से ये तीन प्रकार के है (क) मुक्तियोग्य (ख) नित्य संसारी (ग) वमोयोग्य । 


१. भारतीय दर्शन---बलदेव उपाध्याय ॥ 
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इन तीनो में अन्तिम दो की कभी मुक्ति नहीं होती । ग्रुणों की भिन्नता के अनुसार 
मुक्ति जीव भी परस्पर भिन्न होते है। (६) 'मुक्ति नेज सुखानुभूति:” वास्तव सुख 
की अनुभूति ही मुक्ति है। मुक्ति मे ही इस वैष्णव मत में आनन्द की उपलब्धि 
है। यह आनन्द परमानन्द स्वरूप है। मोक्ष चार प्रकार के है--कमक्षय, 
उत्क्रान्ति, अचिरादि मार्ग और भोग। भोग भी चार प्रकार के हैं-- सालोवय, 
सामिप्य, साख्प्य तथा सायुज्य । सायुज्य मुक्ति ही सर्वश्रेष्ठ है ।-- सायुज्य नाम 
भगवन्त प्रविश्यतच्छरीरेण भोग. । (७) मुक्ति पाने का सर्वेश्न पर उपाय अमला 
भक्ति-मलरहित निर्दोष भक्ति-है। भक्ति में जहेतुकता तथा अनन्यता चाहिए ) 
स्वार्थंवश की गई भक्ति या हेतुवश की गई भक्ति दोषपूर्ण मानी जाती है । 
(८) माध्वमत के अनुसार प्रमाण ये है--(१) प्रत्यक्ष (२) अनुमान (३) और 
शब्द | इन्ही के आधार पर सारे प्रमेयों की सिद्धि प्राप्त होती है। (६) वेद का 
समस्त साएप्य ही विष्णु है, देदों का प्रधान काये शग॒वत्तत्व का प्रतिपादन है ) 
यह प्रतिषाद्य विष्णुतत्व ही है। विष्णु ही कार्यवथ विभिन्न रूप लेते हैं जंसे इन्द्र 
वरुण, सूर्य, सविता, उपा। अन्त में ये सव उसी एक परक्रह्म का ही स्वरूप है। 
विष्णु को मध्वाचारय महाभाग्यशाली देवता मानते हैं जेसे प्रसिद्ध है--' 


'महाभाग्यात्‌ देवताया एक एवं आत्मा बहुधा स्तुयते । 
एक स्थात्मनों नये देवाः प्रत्यड गानि भव्वन्ति ॥ 
मध्वाचाय के प्रसिद्ध ग्रन्थ निम्नलिखित है ब्रह्मसूत्र-भाष्य अनुरुयाख्यान, 
ऐत्तरेय, छान्दोग्य, केन, कठ, वृहदारण्यक आदि उपनिषदों पर भाष्य, गीताभाष्य, 
भागवत-तात्पर्य निर्णय, महाभारत-तात्पय निर्णय, विष्णुतत्व-निर्णय, गीता-तात्पयं 
निरय, प्रपच-मिथ्यात्व निर्णय, तत्रसार सग्रह॑ आदि । “जयतीय' के समान प्रगाढ़ 
पण्डित माध्वमत में और दूसरा कोई नही हुआ। इस मत की बहुत सी ग्रन्थ 
संपत्ति अप्रकाशित ही पडी हुई है । यह उल्लेखनीय है कि कर्नाटक में इस मत का 
प्रचार प्रसार अधिक रहा । वैष्णव धर्म का भक्ति आन्दोलन महाराष्ट्र में कर्नाटक 
से होकर ही भाया है। पद्मनाभ-तीर्थ, नरहरि-तीर्थ, माधघव-तीर्थ और अक्षौम्य- 
तीथ॑ ये चार शिष्य मध्वाचाय के द्वारा मठाधिपति बनाये गये थे । इस्होने' द्वंती 
वंष्णाव धर्म का प्रचार किया । जयतीर्थ अक्षौम्य तीर्थ के शिष्य थे; जिन्होंने 
मध्वाचार्य के ग्रन्यो का गभीर अध्ययनकर विद्वत्तापुर्ण टीकाये भी लिसी है। 
इनको । शिष्य-परपरा के कुछ मराठो शिप्योंने इन टीकाओ के मराठी अवुवाद 
प्रस्तुत किए है। इनसे से कुछ पोथियां बंगलौर के मठ में 'सुरक्षितः हैं । 
१. निरक्त ७-४, ८-६--पास्क । 
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“महाभारत तात्पर्य निर्शेय) और भागवत का अनुवाद ऐसी ही दो मराठी पौधियाँ 
है। प्राध्यापक श्री ना. बनहद्वीजी के मत से मराठी बंष्णव काव्य पर माध्वमत 
के ढूंत का भी प्रभाव पड़ा है। पर उनके इस मत को हम इतना ही महत्व दे 
सकते हैं कि मराठी वंष्णवों का वहिरंग अद्वेताश्यी और पअंतरंग द्वेताश्रयी है । 
भक्ति मार्ग के श्रतिपादन में सग्रुण भक्ति का महत्व अद्धित करते समय वे द्वैती है 
ऐसा भास होने लगवा है । पर ज्लानाश्नित अध्यात्मपक्ष उन्हे स्वंदा आह्य है और 
इस हृष्टि से वारकरी संप्रदाय वाले अपने को अद्वंत्ती बतलाते है। माध्वमत की 
प्रत्तिष़्ा कितनी महत्वपूरं है इसका इस बात से पता चल जाता है कि माध्वमत्त ने 
भक्तिवाद का तकंपूर्ण और सुसगत विचेचन किया है। शैंब मत्तानुयायियों से भी 
साध्वीय मत वाले समान भाव रखते है । उत्तर प्रदेश मे वृन्दावन जैसे क्षेत्र में भी 
इनके अनुयायी मिलते है । इस सम्प्रदाय के दीक्षागुरु केवल ब्राह्मण या सनन्‍्यासी 
हो सकते है । माध्वीहंत मत का भारतीय धर्मं-साधना मे महत्व इस बात्त का है कि 
इसने भक्तिमार्ग को निष्कंठक कर दिया तथा भक्तिमार्ग को प्रशस्त कर दिया। 

शंकर के अद्वंत की पराकाष्ठा प्रतिक्रिया के रूप में माध्वमत में पहुँचा दी गई है । 

इस चरम सीमा पर पहुँचने के बाद पुन: उसकी प्रतिष्ठा न हो सकी ।१ भारतीय 
दाशनिक भेद को स्वीकार कर सकता है पर तात्विक रूप में अभेद को स्वीकार कर 
सकना ही उसकी स्वाभाविक प्रकृति है। अतः वल्लभाचाय, कबीर तथा सूफियों पर 

अद्वेतवाद का प्रभाव पड़ा है जिसे हम यथा स्थान देखेगे । इसलिए हेँत भाव को 

छोड़कर चल्लभाचायं ने इस मत के भक्ति विषयक, आत्मसमपंरख, भजन, जप, ध्यान 

आदि को तो स्वीकार किया और इनको ज्ञान से भी विशेष महत्व प्रदान किया । 

भाडारकरजी के मत से गोपालक्ृष्ण की उपासना का साध्वमत में विशेष महत्व 

नही है ।॥7 


आचार्य वह्ल॒भाचार्य का शुद्धाह ती वेष्णव संप्रदाय-- 

शुद्धाहैत की उपासना ने विशेषतः राजस्थान, ग्रुजरात ओर ब्रज आदि 
प्रान्तों को कृष्ण भक्ति की पावन घारा से आप्लावित किया | इस सम्प्रदाय को 
द्र संप्रदाय” और "“विष्गु-स्वामी-संप्रदाय” भी कहा जाता है । वललभ संप्रदाय के" 
संप्रदाय प्रदीप नाम के एक अन्थानुसार यह जानकारी उपलब्ध होती है ।रै 
२. हिन्दी साहित्य को दार्शनिक पृष्ठभ्गुसि “ड॒५० विश्वंभरलाथ डपध्याय, 

पृ० प१७३॥ 

२. वैष्णविज्म शैविज्म--भांडारकर, प्रृ० छ७ | 
३. संप्रदाय प्रदीप, पृ० ४-३० १ 


१०८ हिन्दी और मराठी के गैप्णव साहित्य का 


धयुधिष्टिर राज्यकाल के पश्चात्‌ एक क्षत्रिय राजा द्राविड देश में राज्य करता था। 
उसका एक ब्राह्मण मत्री था । इसी ब्राह्मण मत्री का एक बुद्धिमान. तेजस्वी तथा 
भगवदूभक्ति परायर पुत्र विष्णु स्वामी था जिसने वेद, उपनिषद, स्मृति , वेदन्ते, 
योग आदि समस्त ज्ञान साहित्य का अध्ययन करने के वाद आचार्य की पदवी पाई । 
भगवान के साक्षात्कार से उसे बहा के स्वत्प की ज्ञान तथा भक्ति मार्ग को अनुभूति 
हुई, इमी संप्रदाय प्रदीप में लिखा है कि विष्णु स्वामी ने बहुँते समय तक भक्ति 
भार्ग का प्रचार किया और भक्ति को मुक्ति से भी अधिक महत्ता प्रदान की । 
इन्होने वेद, तत्रोक्त-विधान, वेदात, साख्य योग, वर्णाश्रमधर्मादि सपूर्ण कर्तव्य भक्ति 
के ही साधन वताये हैँं।) 

भांडारकर रिसर्च इन्स्टिट्यूट एनल्स' के एक लेख में विवेचित रायवहादुर 
श्री अमरनाथ राय के अनुसार मध्वाचाय तथा सायणाचार्य के ग्रुरु विद्या श्धार को 
ही विष्णु स्वामी बतलाया गया है। यह उनका दूसरा नाम था| 

पद्म पुराण के अनुसार रुद्र सम्रदाव के प्रवर्तक विष्णु स्वामी थे । रे 

रामानुज' श्री स्वीचके भध्वाचार्यः चतुर्मंखः । 
श्री विष्णु स्वास्तिन उद्र निम्वादित्य॑ चतु.सनः 0 

गौडीय दशमखड मे एक लेख है जिसमे श्री भक्ति मिद्धात सरस्वती महाराज 
कहते हैंं--'एक देव तनु विष्णु स्वामी सत २०० पूर्व हुए जो मथुरा में रहते ग्रे 
इनके पिता का नाम देवेश्वर भट्ट था। इन्हीं विष्णु स्वामी के सात सौ तविंदडी 
सम्यामी इनके मत का प्रचार करते थे । ईस मत के अन्तिम सन्‍्यासी श्री व्यासेश्वर 
थे। दूसरे एक और विष्णु-स्वामी ये जिनको 'राजगोपाल-विष्णुस्वामी' कहते थे 
इनका जन्म सन्‌ परे० में हुआ। ये काची में रहते थे और उन्होने वहाँ पर 
श्री राजगोपाल देव अथवा श्री वरदराज की मूर्ति स्थापित की । ऐसा प्रसिद्ध है कि 
द्वारिका मे रणछोडजी तथा सत्त नगरियों मे से अन्य छः नगरियों मे भी इन्होने 
विप्णु मूर्तियों की स्थापना की थी । इसके अतिरिक्त एक और तीसरे विष्सु स्त्रामी 
हुए थे। कहा जाता है कि वल्लभाचार्य के पूर्व पुरुष उन्ही तीमरे विष्णु स्वामी के 
शिप्य ये ।* 


१, अए्टद्ाप और वरलभ संप्रदाय--डा० दौनदयालु गुप्त, पृ० ४११ - 


२. भांडारफर रिसर्च इन्स्टिट्यूट एनल्स--एप्रिल-१५४ से जुलाई १८९३, 
या ४ पाट 3-४ कि । 
३. पष्दा पुराण । ल्पूम १४ पार्ट ३-४ ३० १६१-१६८ 


४. गौडोय दशमखण्ड--पृ० ६२४-६२६॥ 
भू, गौडोय दशमपंड--५० ६२४-६२६ १ 
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नाभादासजी अपने भक्तमाल में वतलाते है?--- 


नामन्निलोचन शिष्य, सुर ससि सहदा उजागर । 
गिरा गंग्र-उनहारि काव्य रचना प्रेमाकर ॥ 
आचरज़ हरिदास अतुलबल आनन्द दाइच॥ 
तिहि मारग वज्लम विदित पृथुपाधित पराइन ॥ 
नवधा भप्रष्ान सेवा सुहद सन वचक्रम हरिचररसा रत्ति । 
विष्णु स्वामी सम्प्रदाय हुढ ज्ञानदेव गंभीर सति ॥ 


उनके मतानुसार विष्णु स्वामी सम्प्रदाय में ज्ञानेश्वर, नामदेव, थिलोचन 
आदि दीक्षित थे। नाभादास का कथन ऐतिहासिक हृष्टि से तथ्यपूर्ण नहीं जान 
पडता । मराठी साहित्य के मर्मज्ञ यह जानते हैं और प्रसिद्ध भी है कि ज्ञानेब्वर 
अपना सीधा सम्बन्ध नाथ सम्प्रदाय से जोडते है। नाथ संप्रदाय योग परक और 
ज्ञान मार्म का प्रतिपादक है। 'अष्छाप और वल्लभ सम्प्रदाय के विद्वान लेखक 
डा० दीनदयालु गुस जन श्रुति के आधार पर बतलाते है कि वारकरी प्तप्रदाय 
जिसमे जानेश्वर, नामदेव इत्यादि भक्त हुए है वे, तथा महाराष्ट्र में जिसे भागवत्त 
धर्म कहा जाता है वह विष्णु स्वामी मत का ही रूपान्तर है ।* 


वारकरी सप्रदाय के लेखक तथा शानेशवरी के उदभट विद्वान प्राचार्य 
श० रा० दाडेकर इस मत को कही भी विवेचित करते हुए नहीं दिखाई देते तथा 
'महाराष्ट्रातील पाँच सप्रदाय” के लेखक श्री पं० रा० मोकागी भी अपने “वारकरी 
सम्प्रदाय” के विवेचन में इस मत को मानते हुए. नहीं दिखाई देते । कही भी उन्होने 
इस जनश्रुति की पुष्टि नही की । तात्पर्य यह है कि नाभादास का छप्पय केबल 
जनश्रूति के श्रद्धाचल पर आधारित है सत्य पर नहीं । यह अवश्य कहा जा सकता 
है कि ज्ञानेश्वर ने जो भक्ति का प्रतिपादन किया वह, वेप्णवाचार्यो के मतों का 
संस्कार ही है । 

डा० भाडारकर अपने वंप्णव दैव और जन्य सम्प्रदाय में ऐसा प्रतिपादन 
करते है कि विप्णु स्वामी के ही वेदात मत का अनुत्तरण वल्लभाचाये ने किया । 
अपने इस मत के पुष्ट्यर्थ वे श्री निवासाचार्य के हारा रचयित 'सकलाचाय मत 
सग्रह” का आधार देते है । इस ग्रन्थ को किस प्रकार प्रामारियक मात्रा जाय इस 
विपय पर वे मौन है । अपने प्रतिपादन में डा० भाडारकर महोदय विष्णु स्वामी के 


१. ऋासादास-भक्तमाल, छंप्पय ४८ । 
२. अष्टछाप और बल्नभ संप्रदाय--डा० दीनदयाल गुप्त, ए० ४२॥ 





११० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


'वृहृदारण्यक उपनिपदा (१-४-३), तथा ' मुष्डकोपतिषद' (२-१ ) के अतिरिक्त और 
किसी ग्रन्थ का उल्लेख नहीं करते । 

इस मत के प्रवतक यद्यपि श्री वल्लभाचार्य समझे जाते हैं और उन्होने अपने 
प्रन्‍्यो में बडी विनम्रतापूर्वक यह निर्देश किया है. कि उनका यह दाशनिक मर्ते 
आमूलाग्र नूतन मत होते हुए विष्णु स्वामी ओर अन्य आचार्यों से सचालित हैं जो 
कि आठवी शताब्दी मे हो गये है। ५५ 


विष्णु स्वामी को वल्लमाचार्य के ही मत का पुरववर्ती आचार्य मानने के 
सवध में स्वय सम्प्रदायियों मे भी मतभेद जात पडता हें। सश्रदाय प्रदीप के 
रचयिता गदाधर जैसे पुष्टि मार्ग के अनुयायी उक्त दोनो आचार्यों के सबन्ध की 
स्वीकार करते है, तो गोपालदास जैसे वल्लभाचार्य के चरित्र लेखक इसे बात को 
कोई चर्चा तक नही करते हैं । ३ पता चलता है कि बललभाचार्य के पिता लक्ष्मण 
भट्ट सभवतः विष्णु स्वामी सप्रदाय के अनुयायी थे, इस कारण पुत्र का अपने पिता 
के मत का अपनी पूर्वावस्था मे अनुवर्ती हो जाता और पीछे निजी मत निश्चित कर 
लेना असंभव तथा आशइचये जतक नही हो सकता ।* 
वास्तव में विष्णु स्वामी रामानुजाचारय, निम्बार्क एवम मध्वाचार्य इस 
तीनो से पहले ईसा की १० वी शताब्दी में हुए थे ।* विद्वानों में उतके सम्बन्ध मे 
मतभेद विद्यमान है और इस पर अभी प्रतिम निर्णय नही हो पाया है, और अव 
तक की इस विषय की घारणायें जो भी बन गयी है वे अधिकाँश रूप में सत्य से 
अभी दूर हैं।' 
डा० फर्कूहर विष्णु स्वामी के सप्रदायानुवर्ती मठो का उल्लेख दो स्थानों पर 
है ऐसा करते हैं ॥ एक मठ काकरोली में है तथा इसठता कामवन में है। इनका भी 
पूरा विवरण उपलब्ध नही है 
१, वे. शें., पृ० १०६-१०--डा० भांडारकर 
२, संप्रदायप्रदीप---प० १४-रे० 
३. विष्णुस्वामी संप्रदाय और वल्लभाचार्य --जगदीश गुप्त, हिन्दी अनुशीलन, 


। ३-४ प्रयाग--४० र३ | 
४. वैष्णव घर्मनो इतिहास--शासत्री, १० २४२ । 


५. बड़ोदा ओरिएन्टल कास्फरेन्स को रिपोर्ट, पु० ४५१-४ ४५२ । 
६. बेष्णव घर्म--परशुराम चतुर्वेदी, पृ० ६० । 
७. एन आऊठ लाइन आफ दि रेलिजस लिटरेचर ऑफ इण्डिया, पु० ४० 


.-डा० फर्कूहूर | 
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निष्कर्ष -. 

सचमुच विष्णु स्वामी कब हुए तथा अनेक विष्णु स्वामियों में से चल्लभ 
सम्प्रदाय जिस विष्णु-स्वामी के मत का अनुसरण करता है वे कौन से हैं यह कहना 
बड़ा कठिन है । फिर भी विष्णु स्वामी संप्रदाय कम महत्वपूर्ण नहीं है। इस 
संप्रदाय ने न्‍्यूताधिक रूप में उनके पीछे जाने वाले कई व्यक्तियों और सम्प्रदायों को 
प्रभावित किया है, इतना तो निश्चित माना जा सकता है । विण्णु-स्वामी के द्वारा 
लिखित कई ग्न्‍न्थों के नाम गिनाये जाते हैं। कहते है फर्कूहर को ऐसी कई रचनाओं 
के नाम प्राप्त हुए थे । इत सब में केवल एक ससर्वज्ञ सूक्तः नामक रचना प्रमाण- 
स्वरूप मानी गई है। श्रीधर ने अपनी टीकाओं में इस ग्रन्थ का उल्लेख किया है; 
इससे अनुमान किया जा सकता है कि यह उन्हीं की रचना होगी । विष्णु-स्वामी के 
इंश्वर सच्चिदानन्द स्वरूप हैं और वे अपनी ल्हादिनी, सवित्‌ के द्वारा आश्थिष्ट है, 
ओर माया ईश्वराधीन है। यही ईश्वर सत्‌-चित-नित्य, निजाचित्य और प्ूर्णानन्‍द- 
मय विग्रहघारी नृर्सिह भी हैं। नृर्सिहावततार भगवान्‌ विष्णु स्वामी के इृष्टदेव जान 
पड़ते हैं। उनकी गोपालोपासना संभवत्त: बाद में आरंभ हुई थी। नृसिंह 
पूर्ण तापनी' उपनिषद का टीकाकार और ध्रपंचसार का रचयिता भी इनको माना 
जाता है। नृत्तिह भगवान्‌ की उपासना गोपालोपासना के साथ-साथ झ्ाद्धूर मत के 
कई पीठों में दिखाई देती है । अतएव कहा जाता है कि विष्णु स्वामी भी पहले 
शायद झद्धूराद्वती रहे हों। जीव को विष्णु स्वामी 'स्वाविद्या सबृत' अर्थात्‌ 
क्लेशों का घर मानते हैं। वह॒ स्वयं आनन्द प्राप्त करने का अधिकारी है त्तथा 
आप ही दु:ख भी भोगा करता है, इसलिए ईइवर एवं जीव में परस्पर भेद है। इस 
प्रकार से विष्णु स्वामी हंती भी सिद्ध होते हैं। अपने सिद्धान्तों से इन्होंने अनेकों 
को प्रभावित किया । संतों के जीवन विपयक प्रशरन आधार न मिलने के कारण जब 
अघूरे एवम्‌ ममस्यापुर्ण वन जाते हैं; तव उनके दाशंलतिक आचार्यो में से कुछ 
आचार्यो के बारे में भी इस प्रकार समस्या निर्माण हो जाय तो उसमें आश्चय की 
कोई बात नहीं है । 


श्री वक्तमाचार्यजी का पुष्टि मार्गे -- 


विक्रम की १६ वीं शत़ताव्दी में विष्गुस्वामी की उच्छिन्न गद्दी पर 
श्री वलल्‍लभाचार्य बवैठे । अपने दार्शनिक सिद्धान्तों के लिए इन्होंने विष्णु स्वामी से 
प्रेरणा अहएणा की तथा भगवद्‌ अनुग्रह द्वारा--पृष्टि द्वारा प्रेम भक्ति के मार्ग को 
स्थापना की । हिन्दी ज्ञजभापा के अष्टछाप कवि इसी सम्प्रदाय के भक्त थे । इनके 
उपास्य गोपी-वल्लभ तथा राधावल्लभ कृष्ण हैं। प्रमुख सांप्रदायिक ग्रन्थ श्रीमद्‌ 
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भागवत्‌ है। पहले ही निर्देश आ चुका है कि वल्लभाचायंजी के पिता का नाम 
लक्ष्मण भट्ट था। ये दक्षिण के तेलगी ब्राह्मण थे और कृष्ण के परमभक्त । ये 
तीर्थ यात्रा के निमित्त काशी मे आकर ठहरे ही हुए थे कि इतने में सुना कि काशी 
पर मुसलमानों का आक्रमण होने वाला है। इस कारण उन्हें भाग कर चंपारण्य 
जाना पड़ा। रास्ते में ही वल्लभाचार्य का जन्म संवत्‌ १५३५ (सन १४७६ ) 
विक़मी के वैसाख मास में हुआ । उपद्रव के समाप्त हो जाने पर लक्ष्मण भट्ट अपने 
नवजात शिक्षु के साथ हनुमानघाट पर आकर रहने लगे । बचपन से ही कुंशाग्र 
और प्रखर प्रतिभावान होने से १३ वर की उम्र में ही वेद, वेदाग, पुराण आदि 
ग्रन्थ इन्होंने पढ़ लिये । अपने पिता के गोलोकवासी हो जाने पर वे दक्षिण भारत 
में विजयनगर में अपने मामा के यहाँ गए और लौठते समय उनके शिष्य वन गए । 
'कृष्णदास मेघन! नामक क्षत्रिय इनका सेवक वन गया। विजयानगराधीश के 
दरबार में द्वतत मत के आचाय॑ व्यास तीर्थ की अध्यक्षता में अद्व॑तवादियों को परास्त 
किया तव इनका कनकाशिषेक हुआ था। इनके रखे ग्रन्थ ये हँ--भणुभाष्य, 
तत्वदीप निबंध, श्रीमद्भागवत सुबोधिनी, भागवत सूक्ष्म टीका, पूर्व मीमांसा भाष्य 
(त्रटित) तथा सिद्धान्त मृक्तावली आदि । 
वल्लभाचार्य ने भारत वर्ष की कई यात्रायें की । उज्जैन, वृन्दावन, काशी 
तथा अड्ेल (प्रयाग) आदि स्थानों में इनका संचार रहता था । इनके द्वारा गोवर्धन 
पवंत पर देवदमन या श्रीनाथजी के रूप में गोपालकृष्ण का प्राकद्य हुआ । जिंस 
स्थान का भगवान्‌ ने उनको संकेत स्वप्न में दिया था, उसी स्थान पर श्रीनाथजी 
की स्थापना की गई, और पूजन विधियों की व्यवस्था प्रचार आदि की स्थापना की | 
कृभनदास को यही पर अपना शिष्य बना लिया। एक वार दक्षिण यात्रा में 
पंढरपुर भी गए और विद्वुल को देखकर प्रभावित भी हुए । वहीं पर प्रेरणा मिलने 
पर काशी में आकर अपना विवाह किया। दीच में अनेक शिष्यों को प्रवोधन देकर 
अनेक मन्दिरों में उनको सेवा मे लगाया। पुनः विवाह के बाद यात्रा के लिए चल 
पड़े । इस समय अलके-पूर (अड़ेल) को अपना निवास स्थान ही बना लिया। एंके 
वार अड़ल से न्नज को गए। आगरे से मथुरा जाने वाली सड़क पर गऊ घाट 
स्थान पर रहने वाले सारस्वत ब्राह्मण सूरदास को अपने संप्रदाय की दीक्षा दी । 
वहाँ से गोकुल होते हुए गोवर्धन पहुँचे । यहाँ पर क्ृष्णदास को अपनी शरण में ले 
लिया । निम्बार्क मत के आचार्य केशव काइ्मीरी तथा चैतन्य महाप्रभु से 
वल्लभाचायंजी की घनिष्ट मित्रता थी । इनके पिता ने १०० सोमयज्ञ पूर्ण कर लिए 
थे। जिस कुल में ये यज्ञ पूर्ण हो जाते हैं, उसमें भगवान्‌ स्वयं अवतार लेते हैं ऐसा 
प्रचलित विश्वास है। इस हिसाव से वलल्‍्लभाचायं को स्वयम्‌ भगवान्‌ का अवतार 
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भो माना जाता है। राजनैतिक पुरुषों पर भी इनका बहुत प्रभाव बताया जाता 
है। वल्लभाचाय की मन्वसिद्धि से तत्कालीन दिल्‍लीपति वादशाह सिकंदरलोदी 
इतना अभावित हुआ कि उसने वैष्णव संप्रदाय के साथ किसी श्रकार के जोर-जुल्म न 
करने की मनादी करवा दी थी । 

इनके दो पुत्र हुए एक श्री गोपीनाथ आचार्य और दूसरे श्री विधुलनाथ- 
आचाये । श्री गोपीनाथ आचार्य ने गुजरात में वलल्‍लभ (पुष्टि) संप्रदाय का विशेष 
भेचार किया। इनके एक पृत्न श्री पुरुषोत्तमजी उनके ही जीवन काल में गोलोकवासी 
हुए। सं० १५६६४ में श्री गोपीनाथ का भी देहान्त हो गया । बाद में आचार्य पद 
पर श्री विद्वलनाथ आचार्य हुए | वल्लभ सप्रदाय के वेभव को इन्होंने बहुत्त बढ़ाया । 
इनका भी बाल जीवन कायी, चुनार तथा भड़ेल में बीता, तथा शिक्षा-दीक्षा भी 
यही पर हुईं। अकवर से इनकी गाढ़ी मित्रता थी । राजा वीरवल तथा टोडरमल 
भी इनके मित्र थे। इनके प्रभाव के वशीभूत होकर गोकुल की भूमि तथा गोवध॑न 
की भूमि वादशाह अकबर ने इन्हे भेट की । ब्रज मंडल में गाय चराने के करों से 
माफी दी थी । इस वियय में दो शाही फरमान आज भी मिलते हं। पुष्टि संप्रदाय 
की हृष्टि, विस्तार तथा व्यवस्था का श्रेय उनको ही दिया जाता है। वल्लभाचार्य 
के ग्रन्थों के ग्रृढ़ रहस्यों को इन्होंने समझाया तथा नये ग्स्थों का निर्माण भी 
किया । अखुभाष्य के अन्तिम डेढ़ अध्यायों की पू्ति भी इन्होंने की है । विद्वन्मण्डन, 
भक्तिहंस, भक्ति निर्णय, निरवंध-प्रकाग-टीका, सुबोधिनी, टिप्पणी, और श्यद्भार-रस- 
मंडन, आदि इनके ग्रन्थ है। इन्होंने ग्रजयात की यात्रा तथा अ्रमण कर वल्‍लभ 
सम्प्रदाय की सेवा पद्धति का व्यवस्थित रूप स्थापित किया । इनके सात पुत्र थे 
जिनकी सात गहियाँ क्रमश: कोटा, नाथद्वारा, कांकरोली, गरोकुल, कामवन तथा 
सरत में है । भगवान्‌ के सात स्वरूपों के मुख्य आचार्य ये सात पुत्र ही थे क्रमशः वे 
स्वरूप इस प्रकार है--- 


पुत्र स्वरूप गद्दी का स्थान 
प्‌ गिरधरजी श्री मथुरेशजी कोटा 
र्‌ गोविंदरायजी श्री विष्दननाथजी नाथद्वारा 
रे चालक्ृण्णजी श्री द्वारिकाधीशजी कांकरोली 
४. श्री गोकुलनाथजी श्री गोकुलनाथजी गोकुल 
* श्री रघुनाथजी श्री गोकुलचंद्रमाजी कामवन 
5 यदुनाथजी श्री बालकृष्णजी सुरत 
छे घनश्यामजी श्री मदनमोहनजी . फामबन 
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गुजरात में वैष्णव धर्म का वेभवपूर्ण विस्तार करने का श्रेय गुसांई 
विठठलनाथजी को ही है। वल्लभाचाय के इस शुद्धाईत तथा पुष्टि मार्ग का अचार 
व्रजमण्डल, राजपुताना तथा गुजरात मे सब से अधिक हुआ। वल्लभाचायजो का 
गोलोकवास सवत १५८७ में हुआ । इनके बारे मे विशेष विवरण देना अनुपयुक्त 
होगा। गोसाई विठठलनाथ के भी अनेक भक्त हुए। इस सम्प्रदाय की 'दो सो 
वावन वैष्णव वार्ताएँ! प्रसिद्ध है। अप्टछाप की स्थापना विठठलनाथजी ने अपने 
चार सर्वश्रेष्ठ भक्तकवि और अपने पिता के चार सर्वश्रेष्ठ भक्त कवियों की मिलाकर 
की । ये अह्सखा थे तथा इनको “अष्टसखानकी वार्ता! प्रसिद्ध है। हिन्दी का 
उज्ज्वल माहित्य इन्ही अष्टछापी कवियों और भक्तों के द्वारा निभित हुआ । ये उच्च 
कोटि के कवि तथा संगीतज्ञ थे ।* इस विपय मे डा० दीनदयालु गुप्त, डा० धीरेस्द्र- 
वर्मा, श्री प्रभुयालजी मीतत और डा० भगवानदास तिवारी की पुस्तक 
दृष्टब्य हैं 

सूरदास का विवेचन करते समय अन्य अष्टछापी कवियों का भी विचार 
करेंगे। यहाँ पर केवल अष्टछापी भक्त कवियों के नाम दिये जाते है--(१) सूरदास, 
(२) परमानन्ददास, (३) कुभनदास, (४) क्ृष्णदास, (५) नन्ददास, 
(६) चतुर्भुजदास, (७) गोविदस्वामी, (5८) छीत स्वामी या छीतदास । 
वल्लम संप्रदाय के शुद्धाइ त एवम्‌ पुष्टि मार्ग का दार्शनिक स्वरूप-- 

स्नेह, आसक्ति और प्रीति के बल भगवान को दुलराने तथा अपनाने का 
कार्य वल्लभ-संप्रदाय ने किया । रामानुज से वेष्णवी साधता को सरल बनाने की 
जो प्रधृत्ति चल पड़ी उसे वल्‍लभाचार्य की साधना में आकर अपनी चरम पूर्णता 
प्रात्त हो गई। बल्लभाचार्य ने भक्त के लिए केवल आत्मसमर्पण ही मुख्य शर्त रखी 
जो भगवान्‌ को अपना सकती है । दूसरी विशेषता यह है कि वल्लभ-सम्प्रदाय में 
मनुष्य के हृदय की रागात्मिका प्रवृत्तियों को भगवान की प्राप्ति में माध्यम बना 
लेना । इस तरह मनोव॑ज्ञानिक दृष्टि से जीवन मे दो भावनाएं प्रमुख होती है । 

(१) प्रेम और (२) वात्सल्य । वल्लभाचार्य ने भगवान्‌ के इन दोनों रूपों 
अर्थात्‌ स्वामी और 'शिशु' को ही आराध्य वताया। भगवान्‌ की मधुर लीलाएँ 
गाना ही इस सम्प्रदाय का ध्येय वनकर जनता में इसका सर्वत्र प्रचार बढ़ा | 
तात्विक दृष्टि से इस मार्ग को छुद्धाह्वत्त सिद्धांत-वादी मार्ग कहते है-- 
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१. अष्टछाप और बल्लभ संप्रदाय--डा० दीनदयालु गुप्त । 


२. अप्दाप--घारेन्द्र वर्मा, तथा अप्टछाप परिचय -प्रभुदयाल मीतल 
महाकवि नंददास प्रणेत भेंवरगीत--डा० भगवानदास तिवारी 
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साया सम्बन्धराहित्यं शुद्ध इत्युचते चुधः । 
फार्य कारण ल्‍प॑ हि शुद्ध ब्रह्म व सायिकस्‌ ॥* 

यहाँ 'शुद्धा का अर्थ है--माया के सम्बन्ध से रहित । माया के सम्बन्ध 
से रहित ब्रह्म ही जगत्‌ का कारण और कार्य है। माया-शवलित्‌ ब्रह्म कारण और 
कार्य नही है । इसे ब्रह्मवादी इसलिये कहा जाता है कि सब कुछ ब्रह्म ही है। यह 
संसार ब्रह्महप तथा जीव भी ब्रह्म रूप-अर्थात्‌ दोनो सत्य है। जमग्रत्‌ ब्रह्म का 
अविकृत परिणाम है । दूध का दही यह सविकारी परिणाम है । इसलिए जीवों 
के लिए पुष्टिमार्ग उचित है । 'पोपण तदनुग्रह: का अर्थ है, पात्रता और अधिकार 
से ईंदवर का अनुग्रह, कृपा, या पृष्टि प्राप्त करना। श्री वल्‍लभाचार्य अपने पृष्टि 
सर्यादा भेद में तीत मार्गों का समर्थत करने है--(१) म्यादा-मार्ग, (२) प्रवाह- 
मार्ग तथा (३) पुश्टिमार्ग । 

(१) मर्यादा स्ार्य--इसमें वेद शास्त्रों के अनुसार एवम्‌ प्रदर्शित मार्ग पर 
चलना । इसमें लोकसग्रह और लोकरक्षा के भाव लगे रहते है ॥ 

(२) प्रवाह सार्ग--इनमे ससार के साथ चलकर प्रवृत्ति परकः साधनों के 
सम्पादन का कार्य करना पडता है । इस मार्ग से जाने वालों की ससार यातना से 
छूटकारा नही है। लौकिक काम्य कर्मों का अन्त नहीं है । प्रवाह मार्गीय ससार- 

* पेक्रे के साथ अमरण करते रहते हैं । 

(३) पुष्टिसागें--यह मार्ग भगवान्‌ के अनुग्रह अथवा पृष्टि का मार्ग है । 
इसमे मुख्य साध्य भक्तों का भगवान्‌ की कृपा द्वारा भगवद्‌ प्रेम प्राप्त करना है | 
यही सवंश्रेष्ठ माय है। पुष्टि मार्गीय जीव दो प्रकार के होते है । शुद्ध और मिश्र । 
पुष्टिमार्गीय जीवीं के भी त्तीन प्रकार है--(१) प्रवाही-पुष्ट-भक्त, (२) मर्यादा-पुष्ट- 
भक्त, (३) पुष्टि-पृष्ट-भक्त । 

भगवान्‌ के अनुग्नह का जरा सा आधार भौर आश्रय लेकर जो साधक 
प्रवाह मार्ग पर चलते हैं; तथा कर्म में प्रीति रखते है, वे प्रवाही-पुष्ट-भक्त हैं 
भगवत अनुग्रह के आसरे से अपनी मर्यादा के अनुसार भगवान्‌ के ग्रुणों को समझते 
हुए कर्म करते है वे मर्यादा-पुष्ट-भक्त हैं। जो केवल भगवान्‌ के अनुग्रह का ही 
अवलंव लेते हैं वे पृष्टि-पुष्ट-भक्त हैं। जो भक्त भगवाद्‌ के अनुग्रह से प्राप्त प्रेम से 

१. शुद्धाह त मातेंप्ड---श्री गिरधरजो । 
विशेष हृष्टव्य--शुद्धाह त भार्तण्ड और उसकी आलोक रश्सि-्डा० भगवानदास- 


तिवारी का लेख-राष्ट्रवाशी, पूना, वर्ष २०, अड्धू ३, सितम्बर १६६६, 
पृ० ८५ से झ८ तक ै 
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युद्ध हो गये है वे शुद्धू-पषट-भक्त हैं। भगवान्‌ के अनुग्रह प्राप्त एवम्‌ सम्पन्न किये 
विना पुष्टि मार्ग साध्य नहीं है। श्रीकृष्ण का अनुग्रह ही पुष्टि है। स्नेहपूर्वक 
भगवान्‌ की सेवा तथा प्रभु कृपा अथवा पृष्टिजन्य प्रेम ही इस सम्प्रदाय में मुख्य 
वस्तु मानी गयी है। मोक्ष-सुख की अवस्था भी भगवाद्‌ की कृपा से ही मिलती 
है। जिस मार्ग मे लोकिक तथा अलौकिक, सकाम अथवा निष्काम, मनजा, ततुजा, 
भयभावो, और साधन मूलक सम्पत्ति आदि का अभाव ही श्रीक्षष्णा स्वरूप की 
प्राप्ति में साधन है, अथवा जहाँ जो फल हे वही साधन है उसे पुष्टि मार्ग! कहते 
हैं। जिस मार्ग मे सर्वे सिद्धियों का हेतु भगवान्‌ की अनुग्रह प्राप्ति हो, जहाँ देह के 
अनेक सम्बन्ध ही साधन रूप बनकर भगवान्‌ की इच्छा के बल पर फल-रूप-सम्वन्ध 
वनते हैं, जहाँ भगवान्‌ की विरह अवस्था में भगवान्‌ की लीला के अनुभव मात्र से 
सयोगावस्था, के सुख का अनुभव होता है, तथा जिस मार्ग में सर्व भावों में लौकिक 
विपय का त्याग है, और उन भावों के सहित देहादि का भगवान को समपेण है 
अथवा होता है, वह पृष्टियार् कहलाता है । 

इस मत मे ब्रह्म माया से अलिप्त, माया सम्बन्ध से विरहित माना गया है 
इसलिये नितात शुद्ध ब्रह्म ही जगत्‌ का कारण है यह हम पूर्व मे ही कह आये है । 
वल्लभाचार्य की हृष्टि से ब्रह्म निर्गुण तथा सगुण एक ही समय मे रहता है । वह 
'अणोरणीयान महतोमहीयान' भी है। वह कर्तुमु अकर्तुम॒ तथा अन्य कथाकर्तुमु 
और सर्व भाव घारण में समर्थ है। अविकृत होने पर भी भक्तो पर कृपा के द्वारा 
परिणामशील होता है। इस क्षह्य का स्वरूप इस प्रकार है" : 

निर्देष-पुर्णगुण विग्ृह आत्मत्तंत्रो 
निश्चेत तात्मक शरीर गुश्णोचहीना । 
भानन्द सात्र कर पाद मुखोदरादिः 
सवंच्चं च विविध भेद-विवर्जितात्मा ॥ 

श्रीकृष्ण ही परब्रह्म है। उनका शरीर सच्चिदानन्दमय है । जब वह अनत 
वक्तियों से अपनी आत्मा मे रमण किया करता है, तब आत्माराम कहलाता है । 
बाह यरमण की इच्छा से अपनी शक्ति की अभिव्यक्ति करने पर वह पुरुषोत्तम 
कहलाता है । वह आनन्दमय, अगश्ितानन्द तथा परमानन्द स्वस्प है। गीता में 
बताये गये पुरुषोत्तम का सप इस प्रकार है*--- 

'यस्मात्‌ क्षरमतीतोी हम क्षरादपि चोत्तमः । 
अतोस्मि लोके वेदेच प्रथित पुरुषोत्तम: ७ 


१. तत्वदीपनिबंध १ 
२. गीता, १५-१८॥ 


२4. कानत 
च््च्न्त 


हि: 


ब््ण्‌ 
अंग कि. १. 
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वल्लभाचार्य गीता के द्वारा वशित परात्पर पुरुष को 'परुषोत्तम” कहते हैं। 
श्रीकृष्ण अपनी अनन्त शक्तियों से वेष्टित होकर अपने भक्तों के साथ *व्यापी चैक्तुण्ठ 
में नित्य लीला किया करते हैं। गोलोक इसी वे कुण्ठ का एक अर मात्र है । 
भगवान्‌ की शक्तियाँ इसके अघीन रहती है । इनमें श्री, पुष्टि, गिरा, कान्‍्ता आदि 
वारह प्रमुख हैं। क्रीड़ा के बहाने अपनी समस्त शक्तियों और परिवार सहित 
लीला-परिकर का वेकुण्ठ, गोकुल के रूप में भूतल में अवतीरं होता है । चन्द्रावली- 
राबा, यमुना आदि के रूप में ये गक्तियाँ तथा श्रुतियाँ भी गोपियों के रूप में अवतीर्णां 


होती है। सूर ने भगवान्‌ के -'निसदिन विहार करने की बात इसीलिये 
लिखी है १--- 


जहाँ पुन्दाचन आदि अजर जहाँ कुज लता विस्तार । 
तहां बिहरत प्रिय-प्रियक्म दोऊक निगम श्रृद्धः ग्रुजार 
रतन जडित कालिन्दी के तट अति पुनीत जहँ नीर। 
सुरस हेंस -- चकोर -- सोर खंग कूजत कोकिल तीर ॥ 
जहाँ गोवधेन पर्वचत्त मनिमसय संधन कन्दरा सार। 
गोपितन मसंडन मध्य विराजत निस दिन करत चिहार॥॥ 


ब्रह्म के इस तरह त्तीन प्रकार है। (१) आधि-भौतिक>>जगत्-ब्रह्म , 
(२) आध्यात्मिक--अक्षर-ब्रह्मय, (३) आधि देविक्न्‍्परत्रह्म अर्थात्‌ पूरुषोत्तम । 
अक्षर-ब्रह्म में आनन्द अंश किंचित्‌ मात्रा में तिरोहित रहता है। परत्रह्म में वह 
सर्वेथा परिपूर्ण रहता है । 
जीव भगवान्‌ की इच्छा से प्रकट होता है । ऐश्वर्य के तिरोधान से दीनता, 
यश के तिरोधान से सर्वहीनता, श्रीके तिरोघान से आपत्ति का पात्र तथा ज्ञात के 
तिरोधान से जीव देहात्म बुद्धि का पात्र बन जाता है। जीव छुद्ध मुक्त तथा संसारी 
होता है । निर्ममत के समय आनन्द अ्रंण के तिरोधान से अविद्या से सम्बन्धित 
होकर संसारी जीव बन जाता है । उसके पूर्व वह शुद्ध जीव रहता है । आविभरयि 
और तिरोभाव सिद्धांत जगव्‌ की उत्पत्ति, तथा विनाश के स्थान पर वल्लभाचारयें 
मानते है। जीव व ईश्वर की ही तरह जगत्‌ भी नित्य है। भगवाद्‌ की रागानुगा 
भक्ति का आविर्भातव भगवान्‌ के अनुग्रह के बिना असभव है । यह अनुग्रह पृण्टिमार्ग 
से प्रास है। भगवान्‌ सेवा एकान्त निष्ठा तथा शुद्ध अनुराग से की जाय । यह सेवा 
तनुजा, वित्तजा, तथा मानसी हुआ करती है। स्नेह, आसक्ति, तथा व्यसन केबल 
भगवान्‌ के प्रति ही हों। भगवान्‌ में भक्त का स्नेह होने पर विषयों की विरक्ति ही 


१. सुरसागर--ना. प्र. सभा संस्करण । 
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जाती है। भगवान्‌ के प्रति आसक्ति उत्पन्न हो जाती है। लौकिक सम्बन्ध बाधक 
सिद्ध होते हैं। भगवान्‌ से आसक्ति ही व्यसन वन जाता है और जीव को कृतकायेतां 
सम्पन्न हो जाती है। अन्य वैष्णव मतों की तरह प्रपत्ति या शरणागति भी 
पुष्टि मार्ग मे उपादेय तत्त्व है। भक्ति में साधनों की अपेक्षा रहती है, परच्तु प्रपत्ति 
भे साधनों की कोई गूजाइश ही नही हैं। वेवल भगवाचर्‌ का ही इसमें स्वीकार हे! 
उसका एकमात्र आश्रय हो प्रमुख है। पृष्टिमार्ग में भागवत के आधार पर सारे 
दाशैनिक सिद्धात है। इस संप्रदाय मे भृहस्थाश्रमी भी सांप्रदायिक नियमों का 
पालन करते हे। प्रधान मंत्र “नमो भगवते वासुदेवाय और 'श्रीक्षष्ण शरएं 
मम' है । इन मस्त्रों का उपदेश गुरु से ग्रहण किया जाता है। गुरु-सेवा ही मोर्कष 
साधन है। आत्म निवेदन और शरणागति भगवान्‌ की प्राप्ति में सहायक हैं। 
सायुज्य मुक्ति को इस सम्प्रदाय के लोग मानते है। ज्ञानियो के लिए तो यह विशेष 
आवश्यक है। पर भक्त के लिये स्वरूपानन्द की प्राप्ति होती है। अभिप्राय यह हैं 
कि गोलोक मे पुरुषोत्तम की लीला में प्रवेशकर सानन्द लाभ करना इसी को 
सायुज्य मुक्ति कहते है। कलियुग में ज्ञान तथा योग कष्ट साध्य है और पुष्टि मार्ग 
सहज साध्य है । 


अचिस्त्य भेदाभेद तथा महाप्रभु का गौडीय सम्प्र दाय-- 


चैतन्य महांप्रभु के नाम से इनकी अ्रमिद्धि है, और ये वलल्‍्लभाचार्य कें 
समकालीन थे। अपने रसमय कीतनों से सारे बंगाल को भक्ति से सरोबार करने 
वाले ये ही थे। इन्होंने नवद्वीप में जन्म ग्रहण कर बेष्णव घ॒मं के उत्थान के लि 
चहुत परिश्रम एवम्‌ सराहनीय कार्य किया है। इनका समय सन १४८५-०१ ५३६ 
ईसवी तक का माना जाता हे । प्रथम नाम ' विश्वभर' था। आगे वे “श्रीकृष्ण 
चैतन्य कहलाए, तथा गोरे होने के कारण 'गौराडग महाप्रभु कहलाए । ये आगे 
चलकर श्रीकृष्ण के स्वरूप या अवतार माने गए हैं। भ्रथम पत्नी लक्ष्मीदेवी के 
साथ गाहंस्थुय जीवन व्यतीत करते समय इनका मुए्य कार्य गंभीर अध्ययन और 
अध्यापन ही था। पर लक्ष्मीदेवी के देहान्त हो जाने पर अपना दूसरा विवाह करने 
के बाद गया में अपने पितरों की श्राद्धक्रिया करने गए तो वही से इनमें भी परिवर्तन 
हो गया । विचार परिवर्तन के वाद कर्म-काण्ड की आलोचना की | मोक्ष के लि 
केवल हरिनामस्मरण:ः और कीतंन को ही एकमात्र साधन बतलाकंर वर्श व्यवस्था 
को भी तुच्छ समभने लगे । अपने सहयोगी नित्यानन्द, अद्वताचार्य भादि के सर्ष 
घर में ही भजन कीर्तन में रत रहने लगे। किसी 'केशव भारती” नाम के सन्यासी 
से सन १५१० में इन्होंने ने सन्‍्यास ले लिया । वद्धाल की वैष्णव भक्ति स्वभाव: 
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चैतन्य के नाम से और उनकी उपासना पद्धति से अपना सम्बन्ध जोड़ती है । यह 
स्मरण रहे कि इसके पूर्व ही जयदेव की काव्य सरस्वती ने भक्ति की माधुरयंयुक्त- 
संस्क्ृत-को मल-कान्त-गीति पदावली से बच्भाल में माधुर्यं भावना को विशज्येष प्रश्नय दे 
दिया था । चंडीदास के गीत भी राधाक्ृण्ण की भक्ति को लेकर वेष्णव अनुरक्ति 
की भावना जनता में भर रहे थे। चैतन्य के द्वारा इस भक्ति को एक विशिष्ट 
स्वरूप अवश्य प्रदाव किया गया। इनकी इस भक्ति पद्धति में कृष्ण भक्ति का 
सीधा तथा विश्येप प्रकार का सम्बन्ध है। उत्तर भारत में माध्व, वल्‍लभ और 
निम्बाक सम्प्रदाय वालों ने श्लीकृष्ण भक्ति को विज्येप महत्व दिया और वंष्णवो- 
पासना का यही मुख्य स्वकूप बन गया। इन तीनों के श्रीकृष्ण, भगवदगीता के 
श्रीकृष्ण से अलग थे । मुख्यतः: श्रीमद्भागवत में वर्णित वृन्दावनवासी गोलोक के 
गोपालकृष्ण, गोपियों के प्रेमी वृन्‍्दावन-विहारी मुरलीवादन करने वाले एवम्‌ भक्ति 
के रहस्यात्मक स्वरूप के तथा नाना प्रकार की मनोभावनाओं और मनोदणश्ाओं के 
एकमात्र आधार थे। परत्रह्म के साथ उसका अविच्छिन्न सम्बन्ध अवश्य था । 
भागवत के अनुसार श्रीकृष्ण की भक्ति तथा उसकी प्रतिष्ठा बढ़ाना और कृष्ण 
लीला की गरिमा प्रस्थापित करना ही प्रमुख ध्येय था। इसमें गोपियों का प्रेम, 
उनकी विरह दशाएँ, अपना सर्वस्व न्‍यौ७छावर करके आत्म समर्पण करने की 
भावना, गोपियों की अधीरवरी का अपने प्रेमी कृष्ण से स्वच्छन्द रूप का प्रेम 
जीवात्मा का परमात्मा के मिलन की छट्पटाहट का प्रतीक वनकर सामने रखा 
गया है। इन भक्तों ने उस नित्य लीला के लिए एक नित्य दृन्दावन की कल्पना कर 
ली है। 
इस लीला में नित्य रूप से कृष्ण के साथ राघा की कल्पना बेष्णव उपासना 
में इनके समय में आकर मिल गईं। भागवत में राघा का नाम नहीं मिलता । 
केबल किसी प्रिय गोपी का ही उल्लेख मिलता है; जिसके साथ कृष्ण सदा यत्ततत्र 
घूमते और खेलते रहे । वल्लभाचार्य तथा निम्वार्काचार्य सम्प्रदाय के लोग राधा 
को कृष्ण की आल्हादिनी शक्ति मानते हैं। यह नित्य कृष्ण की अलोकिक 
लीलाओों में साथ देती है, तथा वे इस भक्ति का अवतार भी मान ली गयी है । 
पहाड़पुर में मिली राधाकृष्ण की युगल मूर्ति को देखकर यह अनुमान किया जाता 
है, कि बंगाल के लोग कृष्ण के इस रूप को जानते थे । भोजवर्मा द्वारा खोदे 
गये लेख में कृष्ण को सहाभारत का सूत्रधार तथा श्रीमद्भागवत्त का गोपी-सत- 
केलिकार कहा गया है । पाल राजा धमनुयायी होने पर भी बरिप्णु-उपासना के 
विरोधी नही थे । यह बात उस समय के विप्सु मन्दिरों से सिद्ध हो जाती हैं। 
गीत गोविन्दकार जयदेव सेनराजाओं के युग में उत्पन्त हुए थे। सेन राजा 
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अपने को 'कर्शाट क्षत्रिय' कहते है । १४ वीं शी में चंडीदास को श्रीक्षष्ण कीर्तेन 
मे प्रेरणा जयदेव की कविता से ही मिल्री थी। चैतन्य बंष्णव गीत-गोविन्द को 
एक सौन्दर्य परिपूर्ण महाकाव्य ही नही मानते वरन्‌ भक्ति-रस-शासत्र का एक धामिक 
ग्रन्थ भी मानते है। चैतन्य के तीन सौ वर्षों पूर्व जयदेव की कविता का सृजन 
हुआ था। चैतन्य का भक्तिरसशासत्र भी इस समय तक निर्माण नही हुआ था।' 
जयदेव की कोमल प्रवृत्ति ने शूद्धार का आधार राधा-कृष्ण की चिरंतन 
प्रेम-कथा को चुन लिया था और अपनी उज्ज्वल और असाधारण काव्य प्रतिभा से 
एक सुन्दर गीति-काव्य कोमलकान्त पदावली से लययुक्त भापा में लिखा । इन्होंने 
अलौकिक कृष्ण तथा अलौकिक राधा को मानवी स्तर पर लाकर रख दियें है । 
चैतन्य ने भक्ति और श्यृगार दोनों को मिलाकर एक अद्भुत भक्तिशास्तर ढूंढ 
निकाला । अर्थात्‌ इसका श्रेय सनातत तथा रूप गोस्वामी को ही दिया जायगा 
क्योंकि उन्होंने अपने संप्रदाय को एक शाल्लीय तथा दाशंतिक एवम्‌ सेद्धान्तिक 
आधार प्रस्तुत कर दिया । चैतन्य पर जयदेव की तरह विद्यापति के पदों का भी 
प्रभाव पड़ा था । 
इस मत का सार अंश बतलाने वाला यह पद्य बहुत प्रसिद्ध है-- 
आराध्यो भगवान्‌ ब्रजेश तनयस्तद्धाम बृन्दावनमु । 
रम्या काचि दुपासना ब्रजबघू गर्वेश या कल्पिता ॥ 
शाक्ष भागवतं प्रयाण ममल', प्रेमां पुर्थों महान । 
भ्रो चेतन्य महाप्रभोमंतमिद॑ तत्रनादरोनः परः॥ 
वृज की गोपिकाओं के द्वारा की गई रमणीय उपासना साधकों के लिए 
प्रामाणिक उपासना है। श्रीमद्भागवत निर्मल प्रमाणकज्षासतत्र है तथा प्रेम ही महान 
पुरपार्थ है। घर्म, अर्थ, काम और मोक्ष इन चार प्रसिद्ध पृर्षार्थों की तरह प्रेम को 
प्चम पुरुपार्थ के रूप में ग्रहण किया गया है जो भागवतानुसार ही है ।* श्रीकृष्ण 
अचिन्त्य शक्तिमान भगवान्‌ परमतत्व है । वे अपने तीन विशिष्ट रूपो से विभिन्‍त 
लोकों में प्रकाशित होते हैं। इन रूपों के नाम यों हैं--(१) स्वयं रूप, 
(२) तदेकात्म रूप, (३) आवेश | भगवान्‌ का स्वयं रूप वह है जो स्वयं आविर्भूत 
होता है तथा जो दूसरे पर आश्रित नहीं होता! तदेकात्म रूप वह है जिसमें 
भगवान्‌ का रूप जो स्वरूप से तो अभिन्न रहता है परन्तु अ्रंग सन्निवेश तथा चरित से 
उससे भिन्न रहता है। आवेश रूप इन दो भेदों से सर्वेधा भिन्न होता है। 
१. अर्तो हिस्द्री मॉोफ चेष्णाव फेथ श्रेंड मुन्हुमेन्ट इन बेगाल-सुशीलकुमार डे, 
पु० १०२० 





२. लघुमागवताघृत, १०१११ 


चुलनात्मक अध्ययन १२१ 


वे महत्तम जीव आवेश कहे जाते हैं जिनमें ज्ञानशक्ति आदि की स्थिति से भगवान्‌ 
आविष्ट होते हैं। भगवान्‌ की अनन्त शक्तियाँ हैं पर प्रमुख शक्तियाँ ये हैं-- 
(१) संधिनी-भगवाच्‌ की स्वयं सत्ताधारण की स्थिति रहती है। (२) संवित- 
भगवान्‌ की स्वयं चिदात्मा है अतः: चेत्तनावान होना इसी शक्तिसे होता है। 
(३) ल्हादिनी--इस शक्ति से भगवान्‌ स्वयं आनन्दित रहुकर दूसरों को भी 
आनन्दित कर देते हैं । ब्रह्म बेदूय मरिग के समान है जो नाना रंग प्रदर्शित करने 
पर भी एक ही वनी रहती है । (४) चटस्थ शक्ति वह है जो कि परिह्िनन भाव, 
अगुत्व विशिष्ट जीवों के आविर्भाव से बनती है । 

प्रथम तीनों शक्तियों का समुच्यय पराशक्ति भी कहलाता है। चैतन्य मत में 
ईश्वर निमित्त कारण भी होते हैं, और उपादान कारण भी । जगत्‌ ब्रह्म की वाह्य 
घचतक्ति का विकास है । प्रलयकाल में बन में छिपे हुए पक्षी की भांति जगतु सुक्ष्म 
रूप से भगवान्‌ में छिपा रहता है । अचिन्त्य दाक्ति के कारण भगवान्र के साथ 
प्रपंच न तो भिन्न प्रतीत होता हैं न अभिन्न । 

साधन मार्ग-भगवान्‌ को अपने चश करनेका मुख्य साधन भक्ति है। हरिनाम 
स्मरण और कीतंन से भक्ति प्राप्त होती है । भक्ति के दो प्रकार हैं--वैधी भक्ति 
तथा रुचि भक्ति या रागात्मिका भक्ति । वंधी भक्ति में शास्त्र निर्दिष्ट उपायों का 
आलम्बन होता है । रागात्मिका भक्ति में भक्त भगवान्‌ को अपना पति मानता 
है। गोपियों का प्रेम इसी प्रकार का था। भगवान श्रीकृष्ण के प्रति प्रदर्शित की 
जाने वाली रामात्मिका भक्ति भी पंचधा है। (१) शान्तरसमयी भक्ति---योमी तथा 
सनकादिक ऋषियों में मिलती है। (२) दास्य भक्ति--हनुमान ज॑से भक्तों में पाई 
जाती है। (३) सख्य भक्ति--अर्जुन, श्रीदामा जैसों की है। (४) वात्सल्य 
भक्ति--नन्द व यहोदा के रूप में मिलती है। (५) माधुयें रसवाली भक्ति+-- 
दाम्पत्य भाव लिये हुए प्रीति में हादिक ऊष्मा लिये हुए रहती है । इसमें परकोया 
भाव भी जाता है। राधाभाव या महाभाव से भक्ति की इस उत्कर्षावस्था में 
पहुँचा जा सकता है। इनके दार्शनिक विवेचन का मुख्य ग्रन्थ गोविन्द भाष्य! 
है । यह महाभावास्था प्रेम ही भक्ति की उच्चतम अवस्था है। इनमें कृष्ण और 
राघा के अभेद भाव का निर्माण हो जाता है। माघधुय भाव भी तीन प्रकार का है- 
(क) साधारणी-रति, (ख) समंजसा-रति, (ग) समर्था-रति । 

(क) साधारखणी रत्ि--उपासक या भक्त अपने आनंद के लिये भगवाब्‌ की 
सेवा या प्रीति से प्रास करता है ज॑से कुब्जा । 

(ख) समंजसा रत्ति में कर्तव्य बुद्धि से ही प्रेम का विधान होता है जैसे--- 
रुक्मिशी, जांववंती जादि परटरानिर्याँ । 
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(ग) समर्थारति में स्वार्थ की तनिक भी गंध नहीं रहती। शास्त्र के 
उल्लंघन करने मे सकोच नही होता इसमें उपासक या भक्त का लक्ष्य है भगवान्‌ के 
आनन्द, दृशत- योपिकाएँ । रस साधना की प्रेम लक्षणा भक्ति ही चेतन्य मत क्री 
विशेषता है। माधुयें भाव की परम उपासिका मीरां पर इस सम्प्रदाय का विशेष 
प्रभाव पड़ा है। तथा सूर पर भी इसको छाप पड़ी हुई है। गोपी भाव अपने 


चरम उत्कपष पर पहुँचकर राघा भाव या महाभाव वन जाता है। चेतन्य संप्रदाय 
के सन्‍्तों ने ब्रजमण्डल का उद्धार किया. ॥ 


हिन्दी क्षेत्र के कुछ अन्य वेष्णव सम्प्रदाय : 
राम भक्ति में रसिक साधना का सम्प्रदाय-- 


इस सम्प्रदाय के प्रमुख सन्‍्त अग्रदासजी हैं। इनके रसिक शिष्य 
नाभादासजी थे । इस सम्प्रदाय के कई नाम हैं, यथा--रसिक सम्प्रदाय, जानकी- 
वल्लभ सम्प्रदाय, सिया-संप्रदाय और जानकी-सम्प्रदाय। इसके साधक रसमयी 
लीलाओं का अध्ययन करते है और प्ंत्रंग सेवा पर आश्वित है। 'रसिक भक्तमाल' 
नामक ग्रन्थ महात्मा जीवाराम ने लिखा है। ये “युगल प्रिया” नाम से प्रसिद्ध है। 
इनकेशिप्य जानकी रसिक शरण ने इस पुस्तक पर रसिक प्रवोधिनी टीका लिखी 
है। रसिक सम्प्रदाय की प्रधान प्रवृत्तियों का अध्ययत्त करने के लिए इसमें उपादेय 
सामग्री मिलती है। इस विपय का अधिकांश साहित्य हस्तलिखित पोधियों में 
सुरक्षित है। इस सम्प्रदाय का विज्येष अध्ययन करना हो तो डा० भगवत्तीसिह का 
'रामभक्ति में रसिक संप्रदाय! तथा डा० भुवनेश्वरनाथ मिश्र 'माधव' का 'रामभरक्ति 
साहित्य में मधुर उपासना' ये दो ग्रन्थ दृष्टव्य हैं । 

साम्प्रदायिक रूप मे रामभक्ति की इस रसिक शाखा के आचार्य अग्नदासजी 
माने जाते हैं। इतका नाम “अग्नजली' भी प्रसिद्ध है। शठकोप मे रामोपासना के 
इस रूप का आभास मिलता है। रामायत सम्प्रदाय में माधुय॑ भक्ति का उत्कर्ष 
तुलसीदासजी समकालीन रामकाव्य-धारा में प्रारम्भ हो गया था। 'युगल सरकार 
अर्थात्‌ सीता राम की मधुर लीलाओं के ध्याता और गायक, रसिक तथा भावुक 
नाम से रसिकों को पहिचाना जाता है। समूचे रामसाहित्य में, से परिणाम को 
दृष्टि से उ अंश इस प्रकार के साहित्य का है । 


रामोपासना की रसिक भावना से की जाने वाली साधना का स्वरूप संक्षिप्त 
रूप भें इस प्रकार है--- 


सीताजी राम की रसरूपा शक्ति है या भगवान्‌ राम की अपुथक सिद्धाशक्ति 
हूँ। सीता की सख्ियाँ उनकी अंगजा अथवा अंशोद्भवा मानी जाती है। ब्रह्म का 
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स्वरूप 'रमोर्देस: जैसा है। रामचन्द्रजी ही परव्रह्म हैं। पंच भावषों से अर्थात 
घानत, सस्य, वात्मल्य, दास्य और माधुयें भाव से भगवान्‌ के सगुर रुप के प्रेमी 
सात रसिक भक्त हैं । 
आचाये अग्रदास अपनी 'ध्यान मंजरी” में यह्‌ चतलाते है-- 
अमल अमृत रसवबार रसिक जन यहि रस पागे। 
तेहि को नीरस ज्ञान योग तप छोई लागे ७ 
यह ॒ दंपति वर ध्याव रसिक जन नित प्रति ध्याव । 
रसिक बिना यह ध्यान और सपनेहूँ नहि आयदे ॥ 
“--ध्यान संजरी-अग्रदास | 
रसिक रसके एकनि८्ट भोक्ता हे । ये रसिक रामभक्त प्रभावोपासक साधना 
सानकर अष्टयाम भावना में भक्ति के पाचों रसो के अनुकूल सेवाओ का रूप अपनाते 
हैं। अपनी अस्तगगंत रुचि के अनुकूल पर भक्ति रसो में से साधना चुनकर उसका 
आश्रय लेते है। माध्रुर्य रक्षि ऐश्वर्य और श्वृज्भार के माध्यम से ही हो सकती है। 
इससें उयक्तियत भाव-साथना के साथ लोकघर्म को भी स्थान है। चेंधी और प्रेमा 
भक्ति को ऐश्वर्याशय तथा माधुयदिय की सजन्ञा दी गयी है । उपास्य से पारिवारिक 
सम्बन्त्र प्रस्थापित कर बसा स्वृरुप-साक्षात्कार किया जाता है । 'युगल-सरकार' के 
उपासक सस्ती भाव से अपने को निर्मि वशीय कुमारियों से अभिन्न मानते है । 
स्वामी से सम्बन्ध सीता के माध्यम से होता है। अतः: सीता से प्रथक इनका कोई 
अस्तित्व नही है । लौकिक बुड्धिवालों के लिए माधुर्य भाव की रामभक्ति एवम्‌ 
रसमयी उपासना दुष्प्राप्प है। इसीलिए रसिक-साधना का साहित्य सजातीय 
अनुयायियों मे ही प्रचारित है । इस दिव्य साधना का दिव्य शरीर से सखा-सखी 
रूप मे प्रभु की सेवा में समर्पण होता है । जीव मात्र भगवाद्‌ का भोग्य है । लीला 
रुस की भावना केवल सखी भाव और र्नी भाव से ही संभव है । १५ वी शत्ती तक 
राम मर्यादा पुरुषोत्तम, दुष्ट दमनकारी तथा सन्त हितकारी रूप मे चित्रित हुए । 
इसके बाद की शत्तियों में लीला विहारी और माधुर्य पुरुषोत्तम के रूप में रामो- 
पासना चली । कृष्ण की माधुरी भक्ति का इसे प्रभाव माना जाबैगा । 
काव्यक्षास्त्र की दृष्टि से भक्ति भगवद्‌ू विषयक रति है, उसकी भावमात्र 
स्थिति रसदद्या तक पहुँच नही सकती । पर रसिक राम भक्त के अनुत्तार समाज 
विद्व की उत्पत्ति, स्थिति, लय और प्रारिमात्र की भावना का केन्द्र हृदय का 
आधेय है। अतः उसके नाम, रूप, लीला, धाम के घ्यात में, गायन में सभी 
कभी न कभी आत्म विभोर हो सकते है। तनन्‍्मयता के रसोद क की यही चरम 
स्थिति है। सखी, सखा, स्नेही, दास्य तथा प्रजा वनकार युगल-सरकार' की 


| 
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रसोपासना पंचभावों से की जाती है। अतः रप्त निष्पत्ति में अनभिन्न होना रसिको- 
पासना में अमान्य है। रसिक भक्तों को पूर्ण रूप से रसज्ञ होना ही चाहिए । 
'सीताराम' रस के विपय है। वाल, पौगंड और कैशोर लीला में रस की अभि- 
व्यक्ति होती है। सीता के अतिरिक्त अष्ट पटरानियाँ असंख्य देव, मुनि, गंधर्वे और 
राजकन्याएँ रामचर्दजी की स्वकीया विवाहिता पत्नियाँ हैं। उन्हें सामान्य विहार 
लीला का अधिकार है। नित्य रास लीला में सीता और उनकी अंशोद्भवता अंग्जा 
१८१०८ सख्ियाँ हैं ये सभी स्वकीया हैं। नायिकाभेद के अनुसार परकीया और 
सामान्‍्या नायिकाएँ रसिक राम भक्ति साहित्य में वशित नहीं हैं। इस रासलीला 
में उपास्य के आनन्द स्वरूप की अभिव्यक्ति होती है) प्रभु की श्वुद्धार-चेशओं का 
चिन्तन कर, उस आनन्द का आस्वादन करना जीव का परम पुरुपार्थ हैं। परम 
विरक्त होकर ही रसिक भगवद्‌ कृपा से इस साधना में आ सकता है। रसिक 
भक्तों के दिव्य नाम सखी, आली, प्रिया, मंजरी आदि होते है। अयोध्या, चित्रकूट 
काशी और मिथिला में इस संप्रदाय के भक्तों की संड्या अधिक है । युगल सरकार 
की यह रसमयी माघुरी-भक्ति द्ेत्त परक है। इसका साहित्य संस्कृत, बृज और 
रेस्ता हिन्दी में है। इसके प्रमुख भवत कवि अग्रदास, वाल अली, रामसखे, 
रामचरणुदास, बनादास, नाभादास आदि हैं। इससे अधिक विवेचन न केर, हैमे 
रसिक-राम-भक्ति सम्प्रदाय का अपना विवरण यहीं समास्त करते हैं । 

हरिदासी सम्प्रदाय-- 


इसे सखी-सम्प्रदाय भी कहते हैं प्रायः निम्वाक की शाखा के रूप में इसे 
मातते हुँ पर वास्तव में साधन पद्धति में भेद होने के कारण इसे हम स्वतस्त्र 
सम्प्रदाय मान सकते हैं । रस-मार्भीय उपासना होने से रस को ही सव कुछ मानते 
है।* लित्य विहारी युगल मूति का ध्यान रसिक बनकर राधा की उपासना सखीं 
बनकर करने का विधान है | 


रसिक की परिभाषा-- 


श्री भगवत रसिक ने रसिक की परिभाषा इस प्रकार दी है*--- 


जीव ईस मिलि दोष, नाम रूप ग्रुत परिहरे। 
रसिक कहावे सोम, ज्यों जल छोडे सकेरा ॥ 
दिया कहे सब कोय, तेल तुल पावक मिले | 
तमहि भसावे सोय, वस्तु सिले भगवतु रसिक 0 
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सिद्धान्तत: सखी भाव से की जाने वाली उपासना में दार्शनिक विवेचन का 
अभाव सा ही है । 


हेरिदास को भावना और साधना परद्धति--- 


नाभादास अपने भक्तमाल में हरिदास के बारे में चत्तलाते है*-- 
जुगल नाम सों नेम जगत्‌, नित कु जबिहारी । 
अबलोकत रहे केलि सख्ी-सुख को अधिकारी ॥॥ 

उज्ज्वल-रम-पूरां-प्रेमा-भक्ति को अपनाने वाले ब्रज मंडलीय संप्रदायों में 
प्रत्यक्ष या साक्षात्‌ सम्बन्ध व हो पर परोक्ष सम्बन्ध सृत्रता है, जो राधा-कृष्ण को 
लेकर चली है । 

वल्लभ, चंतन्य, निम्बाके, हरिदास और हित हरिवश ने भक्ति तर को 
राधा-कष्णीय-भसक्ति रस से सीचा है। वल्लभावषायं, हित हरिवंश और हरिदास 
प्रायः सम-सामयिक है और भक्ति के रूप में इनमे समानता है। माधुर्य पूर्ण 
राधाकृष्ण की रस परक भवित का वर्शेत ये करते है । भागवत पुराण और भक्ति 
सुत्रों में प्रेम लक्षणा भवित का रूप ही इस युग की भक्ति का आधार बना । तात्विक 
ऐक्य पर इन भक्‍तो की दृष्टि केन्द्रित थी। बेदान्त के दाशनिक जटिलता पूर्ण 
विवेचन को इन्होने छोड दिया था। प्रमुख रूप से प्रेम और प्रपत्ति को महत्व 
दे देते थे । भागवत धर्म का विभूतिवाद प्रवृत्ति और प्रेम लक्षणा भक्ति मे परिसख्त्त 
हुआ । 

हितहरिवज्ञ ने प्रेम को सर्वश्वेष्त माना और तत्सुखित्व की भावना से 
राधाप॑ण या राधानिष्ठ होकर करने का विधान प्रस्तुत किया । प्रेम लक्षणा भक्ति 
को व्यापक और व्यवहाये बनाने का श्रेय द्वित हरिवश को दिया जाना चाहिए । 
लौकिक काम प्रसंगो को मिथया और राधाकृष्ण की दिव्य लीलाओ-काम क्रीड़ाओ 
को ही यथार्थ मानकर सहचरिरूप जीव को उस मार्ग में प्रवृत्त कर उनके दशेन की 
कामना करे । 

राधाकृष्ण की दाम्पत्य उपासना का काव्यपरक और मोहक रूप वृजभाषपा 
काव्य मे व्यापकतापूर्ण अभिव्यजित हुआ है । (विशेष अध्ययन के लिए देखिए-- 
राघावल्लभ सप्रदाय : सिद्धान्त और अध्ययनत---डा० विजयेन्द्र स्तातक ) 
रॉधावछभ सम्प्रदाय-- 

इस सम्प्रदाय के प्रमुख आचाय॑ 'हित हरिवंश? है। इनका जन्म मथुरा के 
मिकटवर्ती बाद” ग्राम में वैसाख शुक्ला एकादशी सोमवार के दिन विक्रम 
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संवत्‌ १५५६ में प्रातः:काल-सूर्योदय मे हुआ । वियोगी हरि का यह मत ग्रा् 
है । इनके पिता का नाम केशव मिश्र और माता का नाम तारामती था | 
श्री राधा ने स्वप्त मे इनको दीक्षा दी । गोस्वामी हिंत हरिवश की माचुय भाव 
की प्रेम लक्षणा भवित ने राधा को परकीया भाव से दूर रखा । उनके मत में 
राधा स्वतत्र अधिष्ठात्री देवी है । राधा ही उपास्य है । ऊष्ण तो अनुपागिक €प॑ 
मे राधा के कृपा-कटाक्ष से अपने को सफल मनोरथ वनाते है। भरत की भावना मे 
राधा ही पूज्य है। वही कृष्ण का अपने द्वारा पृजन करवाने में समर्थ है। राधा 
विपयक यह देन अपनी देन है जो परवर्ती भक्‍तों द्वारा समाहत हुई। राधा के ईसे 
स्वरूप की उपासना को रसोपासना इस शब्द से पहिंचानते है। गोस्वामी हित 
हरिवंश विवाहित थे । श्री राधा इनकी गुर और उपास्य दोनों है । 


प्रेम पथ का त्याग न करना पड़े, इसलिए शुष्क और ताकिक दाशेनिक 
मतवाद को अपने सप्रदाय में स्थान नही दिया । हँदय की रसस्निग्ध भावनाओं की 
सहज स्वीकृति ही सरस अभिव्यक्ति के साथ राधा-वल्लभीय भक्ति-सिद्धान्त की नींव 
और रसोपासना का आधार है। भक्ति सिद्धांत का मूल आधार है । हिततत्व 
एवम्‌ प्रेम-तत्व इसे पूर्ण रूप से हृदयगम कर लेना अनिवार्य है जिसके बिना राधा: 
वल्लभीय भावना का बोध असभव है। “नित्य विहार रस दर्शन या 'वृन्दावन रस 
हो इसका नाम हे । माधुय्य भक्ति की परिणति इसी रस में होती है। अ्रेमतल 
की मीमासा प्रस्तुत करके तत्सवंधी भावों और विपयों का उल्लेख किया है! 
रसदर्शन मे विहार के सपादक राधा, कृष्ण सहचरी और वृन्दावन के स्वरूप का 
विस्तार है। “रसोवस:' से रसरूप भगवान्‌ और परात्पर प्रेमतत्व सहज और नित्य 
है। राधा और कृष्ण के नित्य विहार की स्थिति में जो अनिवेचनीय आनन्द 
उत्पन्न होता है यही रस है । 

प्रेमा-भवित को शाण्डिल्य सूत्र में दुर्गंग बताया गया है। राधावत्लभ - 
संप्रदाय मे गोपी प्रेम भी शुद्ध प्रेम तक नही पहुँचता क्योकि उसमें आत्म-सुख की 
भावना आजाती है। अतः शुद्ध प्रेम ब्रज देवियों के पवित्र प्रेम से भी ऊपर 
दिखाया गया है । राधावल्लभ संप्रदाय में प्रेम की प्रिभाषा--प्रेमी और प्रेमपात्र 
श्रो राधा और माधव अपने प्रेम की परितुष्टि के लिए प्रयत्नशील न होकर दूसरे के 
परितोप में ही आत्मसमर्पण करते हैं । राधा माधव के लिए और माधव राधा की 
परितुष्टि के लिए आत्म विसर्जन कर देते हैं। राधाकृष्ण एक ही प्रेम तत्व के दो 
विग्रह है। हिंत हरिवंश राधाकृष्ण को वृन्दावन ब्रेम-पयोनिधि रूपी मानसरोवर के 
१, ब्रज माधुरी सार--वियोगी हरि, पृ० ६४ ॥। 
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हेंस-हसिनी मानते हैं। तथा इन दोनों का सम्बन्ध जल-तरंगवत्‌ अभिन्न है । इनको 
कौन पृथक कर सकता है । 


जोई जोई प्यारी करे सोइ मोहि भावषे, 
भाव मोहि जोई-सोइ, सोई-सोई करे प्यारे । 
मो को तो भाँवती ठौर प्यारे के नेननि में, 
प्यारो भयो चाहे मेरे नेननि के तारे। 
सेरे तन सन प्रान हूँ ते प्रीतम प्रिय, 
अपने कौटिक प्रान प्रीतस यों सो हारे। 
(जंश्री) हित हरिवंद हंस-हं सिनी सांवल गौर, 
कही कौन कर जल तरंगिनी नन्‍्यारे। 
“हित चोरासी पद सं० ११ 


अपने प्रेमास्पद के सुख मे आमसक्त होना ही प्रेम कहलाता है, वही प्रेमी है । 
इसे 'तत्सुख सुखित्व/'|ं कहते है। इसमे स्वसुख का विसजंन होता है। प्रेम में 
अनन्यता प्रेम का प्राण और प्रेमी का जीवन है । इस सप्रदाय के भक्त को अपने 
इश्टदेव में अनन्य निष्ठा बुद्धि उत्पन्न करनी चाहिए । रसोपासना में केवल माघुय पक्ष 
की ही स्वीकृति है। राधा ही अनन्य दृष्टदेबी है । 


प्रेम और नेम--- 


नेम --अर्थात्‌ रससृष्टि में सहायक होकर प्रेम के साथ नित्य भाव में वर्तमान- 
नित्य एक रस रहने वाले प्रेम के साथ अविर्भाव और तिरोभाव होने वाली क्रिया- 
चेष्टाए विधिध रूप और परिराम से उसी में व्याप्त रहती हैं। विहार परक प्रेम 
और नेम प्रिया-प्रियतम की विधिध केलि-क़ीड़ाएं मान विरह आदि अवस्थाओं का 
स्वरूप है। साधारण प्रेम नेम रस की वह विवश दशा हैं जिसमे मन निमजित हो 
जाय, और किसी प्रकार की सुध न रहे यही प्रेम दशा है । इससे भिन्न सावधानता 
रहती है । तब नेम-काम कहा जाता है| सच्चे प्रेम-पयोनिधि मे नेम काम की 
भावना नही शेप रहती । 


प्रेम और काम--- 
'कास रूप बिन प्रेम न हो ही । काम रूप जहां प्रेस न सोई ।* 
--श्री वललभ रसिक । 
काम और प्रेम का साहचय॑ सोने-सुहागे की तरह है । आग में तपाने पर 
सुहागा नष्ट होकर स्वर्ण माच बच जाता है। प्रेमास्वद से आशा इच्छा के वने 


श्रप हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


रहने तक काम-वासना का स्वरूप रहता है । वाद में मन रसमय बन जाता है और 
प्रेममय हो जाता है । 


रसोपासना में विधि-निपेध मर्यादा-- 


हित हरि वश्ञ प्रतिपादित भक्ति रस-भक्ति है, शास्त्र भक्ति नहीं । झास्त्र भक्ति 
में सर्यादा मार्ग के साधन का पालन होता है पर इससे स्नेह की हानि होती है | रस 
भक्ति में भाव, मान, प्रणय, स्नेह, राग और अनुराग ये छः भेद हैं । साधनों 
की आवश्यकता नहीं है। हित हरिवंश ने बाह्योपचारों का निषेध इसलिए किया 
कि कहीं प्रेम वाह्योपचार में फेंसकर क्षति न प्राप्त कर ले। राधाकृष्ण के नित्य- 
विहार की स्थिति का आनन्द लाभ करने के लिए क्षमता, शुद्ध प्रेम से एवसू रस से 
ही उत्पन्न होती है। छुद्ध प्रेम मार्गी को जप, तप, यज्ञ, पाठ, ब्रत आदि की 
आवश्यकता क्यों रहेगी ? “विधि निषेध नहिं दास ) अनन्य उत्कट ब्रतधारी, 
'भक्तमाल' की नाभादासोक्ति इन दो विज्ञेषताओं को हित हरिवंशजी में बतलाती 
है--(१) अनन्य ब्रतधारी अर्थात अपनी राधा-भक्ति एवम्‌ रसे भक्ति में अनन्य रहना 
भर (२) विधिनिषेघ का दास न होता । ॥ 


राधा की प्रेम निकंज-विहार-स्थिति का दर्शन सहेचरी (महली)' रूप से 
जीवात्मा देख सके यही साधक के जीवन का फल है। हित-सम्प्रदाय में राधा-प्रैम 
ही आराध्य है । 


विधि निषेध के ऊपर उठा हुआ हित हरिवंश कृत उपासना मार्ग यह 
वत्तलाता है कि--- 


इ्याम-श्यामा की उपासनां एक साथ की जाती है । इयाम जाराधक और 
इ्यामा आराण्य हैं। दोनों निकुंज में नित्य विहार करते हैं। परस्पर प्रीति का 
गान और आत्म-विसर्जन करते है। सहचरी रूप जीवात्मा इनके सुख-भोग को देखकर 
भात्म सुख लाभ करता है, तथा इसे साध्य या इष्ट समभता है । 


इस संप्रदाय में हित हरवंशजी के अतिरिक्त श्री नेही वागरीदास, चाचा 
वृन्दावनदास , श्र वदास, हरिराम व्यास, चतुर्भुजदास आदि प्रसिद्ध भक्त हो गये हैं । 
इस बेष्णव-सप्रदाय का विशेष अध्ययन करना हो तो डा० विजयेन्द्रस्नातक की 
'राधावर्लभ-संप्रदाय ; सिद्धांत और साहित्य' पुस्तक हृष्टव्य है | 
नोट :--यहाँ पर समूचे वेप्णव संप्रदायों का विवेचन हमारा विषय नहीं है। अपने 
प्रवन्च की सीमान्तर्गत मराठी ओर दिन्दी के प्रतिनिधि वैष्णव संत-कवि ही 
हमने लिये हैं । 
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रामानंद संप्रदाय -- 
उत्तर भारत में वंष्णाव भक्ति को विज्ञेप प्रकार से प्रश्रय देकर उसका 
भार और प्रसार करने वाले महापुरुष ओर आचार्य रामानन्दजी को ही माना 
जाता है। आचाय॑ बलदेव उपाध्याय के मतानुसार इसका श्रेय रामानंद के गुरु 
राघवानन्द को दिया जाना चाहिए। दक्षिण और उत्तर भारत के बष्णव 
आन्दोच्ननों के संयोजक ये ही माने जाते हैं ।" इनको रामानुज मत का माना 
जाता है और उन्होंने अपने प्रिय शिष्य रामानन्द को मृत्युयोग से योग विद्या के 
पल पर बचाया था । इनकी जीवनी अंधकारमय ही है। कोई सूत्र विश्वसनीय 
हमें नहीं प्रास होता । काशी के पंचगंगा पर ये निवास करते थे । यही पर इन्होंने 
पारमानद को अपना शिष्य बनाकर मंत्रोपदेश दिया । राघवानंद की साधना योग 
ओर भक्ति का समन्वित्त रूप है। रामाच॑न-पद्धति में रामानंदजी की अपनी गुरु 
परम्परा दी गयी है जिसकी परंपरा के अनुसार रामानुज की चोदहवों पीढ़ी में 
रामानंद का आविर्भाव हुआ । अनुमानत: कहा जा सकता है कि इनका समय 
१४ वीं सदी का अन्तिम भाग होगा । ऐसा प्रसिद्ध है कि सिकन्दर लोदी के समय 
ये विद्यमान थे। सिकंदर लोदी ने सन १४८६ से सन १५१७ तक राज्य किया । 
कबीर रामानंद के शिष्य थे। कवीर तथा लोदी समकालीन थे । अतः रामानंद 
का उस काल में होना माना जा सकता है । फकहर रामानंद को दक्षिण से आया 
हुआ मानते हैं, पर प्रियरसन को यह मत आाह्य नहीं है। उनके मतानुसार वे 
'गन्यकुव्ज ब्राह्मण थे तथा प्रयाग में उत्पन्न हुए थे । अपने समर्थन में थे 'भक्तमाल' 
ग श्रमाण देते हैं। नाभादास ने 'भक्तमाल' में अपने गुरु अग्रदास की प्रार्थना पर 
लिखा है। ये अपने गुरु रामानंद से तीसरी पीढ़ी में आते हैं ।* 
स्वामी रामानन्द ने विष्णु के रूप को लेकर लोक के लिए कल्याणकारी 
सिद्ध किया और उदारतापूर्वक मनुष्य मात्र को इस सुलभ सग्रुण-भक्ति का 
अधिकारो माना । रामभक्ति का द्वार उन्होंने सब जातियों के लिए मुक्त कर 
दिया । भागवतों के इस समुदाय को 'विरागी”' या वैराग्री संप्रदाय कहा जाता 
है । इनके सिद्धान्तों का महनीय ग्रन्थ है “वैष्णव मताव्ज भास्कर' । इसके 
सिद्धान्त विशिष्टा-द्वेत-मत सम्मत हैं। इस मत में भगवान्‌ रामचन्द्र को परमपुरुष 
भानकर उनकी उपासना का प्रचार बड़े आभ्रह और निष्ठा के साथ किया गया हैँ । 


२. भागवत संप्रदाय----बलदेव उपाध्याय । 
९. जर्नल ऑफ रायल एशियाटिक सोसायटी-- १६२० । 


'दि होम ऑफ रामानंद', पृ० ५६० । 


१३० हिन्दी और मराठी के वैप्णव साहित्य का 


राम, सीता तथा लक्ष्मण से युक्‍त ध्यान का जे देश उन्होंने अपने अनुयाय्रियों को 
दिया है। तत्व-त्रय-ईशवर, चितु और अचिव्‌ उन्हें मान्य है। कर्म के क्षेत्र में 
शास्त्र की मर्यादा उन्हें मान्य थी, पर उपासना के क्षेत्र मे उन्होंने सबका समाव 
अधिकार स्वीकार किया । श्रीरामचन्द्र ही परमेश्वर और भगवान है. अतणत्र उन्हीं 
के पड़ाक्षर मत्र की दीक्षा तथा जप का विधान अपने सप्रदाय में उन्होंने प्रचलित 
किया । उत्तरी भारत में 'रामायत सप्रदाय' के आद्य प्रवर्तक श्री रामानंद स्वामी 
ही हैं। हनुमाव की एक प्रशस्ति तथा “रामरक्षा नामक दो कृतियाँ हिंच्दी मे 
मिलती है । 

रामानंद के प्रमुख शिष्य कबीर, पीपा, सेना नाई, धन्ना भगत, पद्मावती आदि 
हैं। इनके अतिरिक्त अनतानद, सुरसुरानन्द, तरहरियानन्द, योगानन्द, सुखानन्द, 
पवानन्द और गालवानन्द भी इनके शिष्य थे । ईस विपय में भी काफी मतभेद 
है। आरम्भ के पाँच शिष्यों के ग्रन्थों के अध्ययन से यह निष्कर्प निकलता है कि 


इनमें से किसी ने भी स्पष्ट शब्दों में रामानन्द को अपना डु' स्वीकार नहीं 
किया है ।' 


'रहस्यत्रयी' के टीकाकार के अनुसार साध द्वादश शिष्य: रामानन्द के 
बारह शिष्य थे जो वास्तव में तेरह जान पड़ते हैं ।* 


राघवानन्द एतस्य रामानदस्तो भवत्‌ । सा द्वादश शिप्यासुः रामानन्दस्य 
सदगुरो: । द्वादशादित्य संकाशाः संसार तिमिरापहा:। श्रीमद्अनतानदस्टु सुरसु- 
रानंद स्तथा ॥१६॥ ,नरहरियानंदस्तु यो गानदस्तथंव च। सुखा भावा गालवंच 


सप्ते तै नामनंदना: ॥॥१७॥ कबीरश्च रामदासः सेना पीपा धनास्तथा । पद्मावती 
तदद्वंश्व पडे तेच जितेन्द्रिया: ॥१५॥। 


जो कुछ भी हो रामानद आचार्य के रूप में बहुत महान्‌ थे इसमे कोई शर्क 
नही है। रामानद के भाषयों में से 'आनंद भाष्य ' अस्पतम है। उसमें उन्होंने 
ब्रह्म को ब्रह्मशब्दवाच्य-श्लीराम ठहराया है ओर वह सग्रुण्ञ ता निर्गुण है ऐसी 
माना है। उनके अनुसार “निदृष्ट प्राकृत गुणों से रहित' को निर्गुण कहते हैं और 
दिव्य गुणों के कारण भगवान्‌ का समग्रुणत्व सिद्ध होता है। उनके अनुसार अनन्य 


भवित ही मोक्ष का अव्यवहितोपाय है तथा प्रपत्ति को भी वे मानते है। ईसे 


सप्रदाय का गुरुमंत्र रामनाम हैं, तथा परस्पराभिवादन भी “जय श्रीराम | 
'सीताराम', 'जयराम”, आदि द्वारा होता है। रामानन्द ने श्री संप्रदाय -के 


१, उत्तर भारत की संत परम्परा, पृ० २२१३-२२७--भौ परशुराम चतुर्वेदी । 
२. भक्ति सुधा बिन्दुस्वाद--रूपकलाजी, पुृ० २&४॥। 
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फठोर नियमों को यथासाध्य सुगम एवम्‌ सरल कर दिया है और वे भजन भाव की 
ओर ही सबका ध्यान दिलाते रहे । 

स्वामी रामानन्द ने जनता की रुचि तथा देशकाल की परिस्थिति को 
देखकर सग्रुण तथा निर्गुण दोनों प्रकार की शिक्षाएँ देने का समीचीन तथा प्रश्मंस- 
नीय कार्य किया । वस्तुतः रामानन्द को सग्रुण-भक्ति-घारा और निर्गुण भक्ति- 
धारा का केन्द्र बिन्दु मानना चाहिए ऐसा आचार्य बलदेव उपाध्यायजी का मत 
है ।१ इनके कारण एक ओर तुलसीदास जैसे राम भक्तों के द्वारा सगुणा भक्ति का 
भचार हुआ तथा कबीर आदि सतो के द्वारा निर्गण भक्ति का प्रचार हुआ। हिन्दी 
फो ही अपने उपदेश का माध्यम बनाकर रामानन्द ने जनता के हृदय को अपनी 
ओर आक्ृष्ट किया । इसी सहृदयता के कारण “रामायत-संप्रदाय” का उत्तर भारत 
फे कोने-कोने में प्रचार हुआ । इससे एक लाभ यह हुआ कि रामानन्दी वैष्णवों ने 
अपने उपदेश्ञों के माध्यम से हिन्दी को भारत की सार्वभीम और सावंजनीन भाषा 
जनाया । यह कायें वे तीर्थ यात्रा के प्रसगो में भारतवर्ष में घुम-घुम कर करते 
रहे। स्वामी रामानन्दजी निश्चय ही एक महान्‌ युग-प्रवर्तक पुरुष थे, यह 
निस्संदेह कहा जा सकता है। रामानदजी के अलौकिक व्यक्तित्व ने ही उदार 
चेप्णाव ध्मं को और उदार और व्यापक बनाकर प्रस्तुत किया । इनके शिष्यों में 
न्ाह्यणा, नाई, चमार, अवम, अ्रत्यज तथा कवीर जेंसे अकखड़ मुसलमान घम्म के 
जुलाहे के यहाँ पाले गए हुए व्यक्ति भी थे । समाज के चरख-स्थानीय, अंत्यजों के 
उद्धार की ओर इनकी विश्येप दृष्टि थी। इसीलिये इन्हे राममत्र देने में रामानंदजी 
फो कोई भिकरक न हुई । हिन्दू समाज की एकता स्थापित करने में तथा घार्मिक 
संगठन करने में, और अपनी संस्कृति बचा रखने में, रामानन्दजी का कार्य अत्तीव 
भसहान्‌ है। नाभादासजी उनकी तुलना राम के अवतार से करते है--- श्री रामानन्द 
रेघुनाथ ज्यों दुतिय सेतु-जग-तरन कियो ।॥*र 

मध्य देश में रामानन्दजी ने पाखड के दरवाजे खोल डाले। फलत: 
रामानन्द-संप्रदाय की इस देन को अत्यन्त सराहनीय और महत्वपूर्ण माना 
जावेगा । 


वारकरी सम्प्रदाय-- ़ 
अब हम महाराष्ट्र के दो वंष्णव सम्प्रदायों का बणेत करेंगे, जिनका हंमारे 


अध्ययन में आने वाले मराठी ब॑ष्णव संतों से सीधा और प्रत्यक्ष सम्बन्ध है । 


२. भागवत धर्म --बलदेव उपाध्याय । 
२. नाभादास--भक्तसाल, प्र० ७३, छू० २६॥ 
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वारकरी सम्प्रदाय महाराष्ट्र का एक महत्वपूर्ण भक्ति सम्प्रदाय है । लव 
वृद्ध नरनारी तथा ब्राह्मणों से लेकर शूद्रो तक, सुशिक्षितों से लेकर अदिक्षितीं तक, 
तथा शहरों से लेकर ग्रामो और देहातो में रहने वाले जन साधारण के बीच में इस 
सप्रदाय के प्रति आस्था है। यह धर्म या पथ वैदिक परम्परा मे ही आता है| 
धवारकरी' शब्द का अर्थ नियमित रूप से 'वारी” करने वाले या पढरपूर जाकर 
आपादी शुद्ध एकादशी और कारतिकी शुद्ध एकादशी के दिन प्रति वर्ष नियमित हुये 
से विदठल-दर्शन करने वाले यात्री 'वारकरी' कहलाते है। हिन्दी के बार दब्द 
से इसका नेकट्य है। (जो प्रति वर्ष हरबार यात्रा के लिए जाकर आपाढी और 
कारतिकी एकादशी तिथियो के अवसर पर पंढरपूर मे पाड्ुरंग का दर्शन करता है 
वही वारकरी है!) 
जञानेश्वरी मे 'वारी' शब्द आवागमन के अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है-- 
ऐसे वेराग्य हेकरी। तरी संकल्पाची सरे वारी 
सुखे छत्तीचीा घबढारी।  दुंद्धि नदि॥)7 
ज्ञानेश्वर के एक अभड्भ में भी एक उल्लेख इस प्रकार आया है-- 
काया वाचा मदे सर्वस्वी उदारू। बाप रखुसादेवीवरु । 
विदठलाचा वारिकरु ।* 
इसी सम्प्रदाय को नाथ भागवत में भागवत धमं भी बतलाया गया है-- 
दारा सुतपग्रहप्राण। करावे भगवंतसी अपेणस् | 
हे भागवत धर्म पूर्णोा। मुख्यत्वें भजन या नांव॥* 
अपनी स्त्री, पुत्र, गृह आदि सब कुछ भगवान्‌ को समपित कर मुख्यतः 
भजन करना ही भागवत धर्म है। गले में तुलसीमाला पहनकर यह वारी की 
जातो है । इस सम्प्रदाय का दूसरा नाम 'मात्करी पथ अथवा भागवत पथ भी 
है। भागवत धर्म का पुराना सकेत वासुदेव सकपेण, प्रद्यम्न और अनिरुद्ध इन 
चतुर्व्युहों की कल्पना रखने वाला, तथा जीव और ईश का हैत बतलासे वाला हैं । 
वारकरी पंथ भक्ति प्रधान होने पर भी ज्ञानमय अद्वंत मत का भी समर्थन करता 
है। जो भगवान्‌ को सब कुछ समर्पित कर दे वही भागवत है द्वारकाधीश इंप्ण 
का वालस्प उपास्य देवता होने से इसे वष्णाव सम्प्रदायो मे गिना जाता है। 
श्रीमद्‌ व्यासकृंत भागवत और भगवदगीता वारकरियो के पूजनीय ग्रन्थ हैं। तुकाराम 
कहते है -- 


२. ज्ञानेश्वरी--ज्ञानेश्वर, ६-३७७ । 
२. ज्ञानेश्वर अभंग-सकल संत गाया । 
हे, नाथ भागवत--एकनाथ, २-२६१'।॥ 
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गोता भागवत करिती श्रवण । 
अखंड कफीत्तेंच ब्िठो याचे॥" 


भागवत के द्वादश् स्कंधों में से एकादश स्कंध सम्पूर्ण और द्वितीय स्कंध 
अध्याय €£ पर श्री एकनाथ महाराज ने टीका लिखी है जो क्रमशः: 'एकनाथी 
भागवत', और “चतु:झलोकी भागवत्त' के नाम से प्रसिद्ध हैं। बारकरी इन दोनों 
को प्रमाण ग्रन्ध मानते हैं। वारकरी सम्प्रदाय अपने उत्पादकों के नाम से नहीं 
चला है। वंदिक धर्म के विचद्ध आवाज इस सम्प्रदाय ने नहीं उठाई वरव्‌ उसके 
तत्वों से ही मानवी समता भूमि पर समन्वय करते हुए इस सम्प्रदाय ने अपना 
विकास किया है । वारकरी सम्प्रदाय का आरम्भ कब हुआ इस पर कोई तथूय या 
प्रमाण जभी त्तक उपलब्ध नहीं हो सका है। स्थल रूप से वारकरी सम्प्रदाय के 
इतिहास को दृष्टि से पाँच कालखण्ड किये गए हैं जो इस प्रकार हैं--(१) पुंडलीक से 
ज्ञानेइवर का कालखण्ड । इसे हम वारकरी संप्रदाय का उत्पत्ति काल भी कह 
सकते हैं । (२) ज्ञानेश्वर तथा नामदेव का कालखण्ड । (३) भानुदास से एकनाथ 
का कालखेंड । (४) सन्‍त तुकाराम से निछोबा तक का कालखंड, तथा (५) इसके 
वाद से आज तक का अर्थात २२५ वर्षों का कालखण्ड । 


इस सम्प्रदाय की उत्पत्ति ब्रिठुठल मूतति तथा पुंडलिक के काल निर्णय पर 
निर्भर हे । बसे वारकरी सम्प्रदाय का प्रारम्भ इस सम्प्रदाय के श्रेष्न भगवद भक्त 
पुंडनीक से माना जाता है । तुकाराम का कथन हेै--भक्तामाजी अग्रगशी । 
पूंडलीक महामुनी । त्याच्या प्रसादे त्तले। जड़जीव उधरले । तोचि प्रसाद 
आम्हासी । विटेबरी ह॒पीकेपीं ॥* पुंडलीक भक्तों में अग्नगण्य थे । उनपर अनुग्रह 
करने के लिए उनकी आाज्ञा से पांडरंग ईंट पर खड़े है। उनकी कृपा से जड़-जीवों 
का उद्धार हो गया । तुकाराम के लिए वही प्रसाद उपलब्ध हो गया है । 


पांडरंग मृति के बारे में हम प्रथम अध्याय में ही विवेचन कर जाये है । 
अतः यहाँ पर इतना ही मान लेते हैं कि पंढरीनाथ भक्तानुग्रह का कार्य भक्ताज्ञा से 
अनेक घतकों पूर्व (झानदेव-नामदेव कालपूर्व ) कर रहे थे और वारफरी सम्प्रदाय की 
वारी चला करती थी । इससे पता चलता है कि व्यापकता और कार्यक्षमता इन 
दोनो दृष्टियों से भी वारकरी सम्प्रदाय बहुत प्राचीन तथा लोकप्रिय था। ज्ञान और 
भक्ति का सद्भम जिसे माना जा सकता है ऐसे ज्ञानेश्वर और नामदेव वारकर 





१. तुकारास-अभंग । 
२. तुकाराम-अभड्ध । 
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सम्प्रदाय मे विशेष प्रसिद्ध है। सन्‍्त वहिणाबाई इन वारकरी सन्‍्तों के वारे में इस 
प्रकार कहती है !--- 


सन्‍त कृपा भालो। इमारत फठा आली। 
ज्ञानदेवे रचिला पाया उभारिले देवालया ॥ 
नासा तयाचा किकर। तेखों केला हा विस्तार । 
जनादन एकनाथ । ध्वज उभारिला भागवत ॥ 
भजन करा सावकाश | तुका भाला से कब्ठस ॥ 


भागवत धर्म का यह मन्दिर इन सन्‍्तो की कृपा से बनकर तैयार हुआ | 
इसकी नीव ज्ञानेश्वर ने रची और नामदेव ने भव्य प्रसाद खड़ा कर दिया । स्वामी 
जनाद॑त के शिष्य एकनाथ ने भक्ति और मानव प्रेम की एकता के रज्ध से इसको 
घ्वजा फहराई। तुकाराम ने अपनी साधना से उस पर कलश चंढाया। इस 
वारकरी सम्प्रदाय के लिए तात्विक और सँद्धान्तिक एवम्‌ दाशंनिक ठोस आधार- 
शिला ज्ञानेश्वर का कार्य है। पंढरी से पजाब तक भागवत धर्म का प्रचार और 
प्रसार नामदेव का महान काये है। ज्ञानदेव के गुरु उनके बडे भाई निवृत्ति नाथ ने 
छोटे भाई सोपान और बहन मुक्ताबाई ने अपने ही समाज के द्वारा किये गये अत्या- 
चारो को सहकर सहिष्णुता के साथ जीवन व्यतीत किया। ज्ञानेश्वर ने 'ज्ञानेश्वरी,' 
(भावार्थ दीपिका) 'अमृत्तानुभव' आदि प्रसिद्ध ग्रन्थों का सृजन किया । जिस तरह 
उत्तर में 'रामचरित मानस का घर-घर प्रचार हे उसी तरह वारकरी पथ मे समूचे 
महाराष्ट्र मे ज्ञानेश्वरी का प्रचार है। इस ग्रन्थ मे ज्ञान और भक्ति का दिव्य 
समन्वय है । ज्ञानेश्वर को इसीलिये 'ज्ञानराज माउली' कहा जाता है। उनके 
समय में स्व॒राज्य था पर बैदिक धर्म उखड़ रहा था। समाज की नीय ढह रही 
थी। ऐसे समय ज्ञानेश्वर ने स्रस्कृत की ज्ञान-संपदा को जनभाषा मराठी में सजोया 
भौर उस ब्रह्मविद्या को सार्वजनीन बनाकर सुलभ कर दिया । इस दाशंनिकता का 
सूत्र पकड़कर नामदेव ने पजाब के धोमान गाँव तक इसका प्रचार किया; यह एक 
अतीव महत्वपूर्ण कार्य था। ज्ञानदेव की ओवी' और नामदेव के “अभद्भध' प्रसिद्ध 
हैंँ। 'सततम्‌ कोर्तेयन्तोमास्‌” इस गीतोक्ति के अनुसार कीतेनरंग में ज्ञानदेव कितने 
रगे हुए थे इसे नामदेव की कीतंन-तल्लीनता से समका जा सकता है! महाराष्ट्रीय 
कीतेन परम्परा के नारद, नामदेव को ही माना जा सकता है। अपने नाम के 
अनुसार ज्ञान और भक्ति का समन्वय पढरपूर मे इन दोनों के द्वारा हुआ। नामदेव 
के साथ उनका पूरा परिवार, दासी जनावाई, सांवता माली, रोहीदास चर्मकार, 


१. बहिणावाई कृत अभज्भः । 
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चोखा-मेला महार, नरहरि सोनार, जैसे समाज के निम्नतम स्तर के संत इस 
वारकरी वेष्णव सम्प्रदाय में बड़ी तन्‍्मयत्ा और लगन से अपनी कविताओं, अभरंगों 
के द्वारा कीतेनों से सारे महाराष्ट्र में वकुण्ठ का सुख प्रस्तुत कर रहे थे ।१ ११६३ 
शक से १२७२ शक तक' यह समय माना जावेगा । 


भानुदास--एकनाथ का कालखण्ड : 


ज्ञानेश्वर नामदेव काल से सौ सवासौ वर्षो तक; अर्थात्‌ करीब करीब सच 
१४५० से सन्‌ १४७५ तक पंढरी की वारी, कीतंन भजन आदि की परम्परा जारी 
रही । इस सम्प्रदाय में भानुदास तक कोई महत्वपूर्ण संत पेदा नहीं हुआ । ये 
एकनाथ के प्रपितामह थे । विजयानगर से रामराजा के द्वारा अनागोंदी नासक 
स्थान पर पढरपूर की विठठलमूति लाकर रखी मई। यही पाडरज् मूर्ति अपनी 
भक्ति से संत भानुदास पुनः पंढरपुर लाने में सफल हो गए। वारकरी सम्प्रदाय 
का पुनर्निर्माण और सचद्छटन करने का श्रेय सत भानुदास को दिया जाता है। इनके 
पोते एकनाथ महाराज ने, वही कार्य किया जेैसा ज्ञानेशधवर-नामदेव ने किया था ! 
ज्ञानेशरी का अनुशीलन कर उसमें घुसे हुए अपपाठों को दूर करने का महान्‌ कार्य 
संत एकनाथ ने किया । वारकरी सम्प्रदाय को सुहढ स्वरूप देने का श्रेय भी एक- 
नाथ को ही दिया जा सकता है । एकनाथ ने अपने अ्न्थ “एकनाथी भागवत” का 
वाराणसी में निर्माण किया जो वारकरी सम्प्रदाय का आधारस्तम्भ माना जाता 
है। तुलसी की तरह सभी शंलियों में एकनाथ ने रचनाएँ की है। “भाढ्ठंदी, 
और 'ज्ञानेश्वर” की महिमा एकनाथ के कारण बढी । कीर्तंन-भक्ति की महिमा 
एकनाथ ने विशेष रूप से बढ़ाई । उनकी ही बनाई परिपाटी से वारकरी सम्प्रदाय 
के लोग कीतंन करते है । उनका कहना है--- 


सगुर/ चरित्र परम पवचित्न सादरवरणाावीं ॥ १ ॥ 
सज्जन वृन्दे सनोभावं आधी वंदाबी ॥ २॥। 

संत संगे अनत गे नाम बोलाबे प्रभूचे नाम बोलावे ॥॥ 
कीतेनरंगी देवा सन्निध सुखेचि डोलावे ॥॥ 

भक्ति ज्ञाना विरहित गोष्टोी इत्तरा न कराव्या ॥ 

प्रेस भरे बेराग्याच्या युक्ती विवराव्या ॥ ३॥ 

जेणे करुनि सूर्ति ठसावे अंतरि श्री हरिची । 

ऐडशी कोौर्तेन सर्यादा आहे संताच्या घरिद्ी ॥ ४ ॥॥ 


१, सकल संत्त गाथा-- एकनाथ अभंग, ४५६१ 


१३६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


श्रवण फीर्तने अद य॑ भजने वाजवी करराछी ।॥॥ 
एका जनार्देनी भक्ति सुक्ति तात्कावी ॥ ५ ॥" 

आदर सहित सग्रुरा चरित्रों का परम्‌ पाविव्यता से वर्णात करना चाहिये । 
सज्जन वृन्दो के द्वारा प्रथम मनोभावों से उनका वंदन करना चाहिये । संतों के 
साथ अंतःकररा पूर्वक प्रेम रझ्ः में भगवान्‌ का नाम बोलना चाहिये; और कीतेंन 
रज्भ में आकर भगवान्‌ के सान्निध्य मे सुख मे निमग्त हो जाना चाहिये । भक्ति 
ज्ञान के अतिरिक्त कोई बात भी नही करनी चाहिये। अन्य फालतू बातो का 
निराकरण वराग्य की युक्तियों से करते हुए अनासक्ति को अपना कर, अन्तः:करण 
में श्रीहरि की मूर्ति हृढ़ हो जाय ऐसी कंति होनी चाहिये । संतों के घर की यही 
रीति है। कीतंव भजन करने से तत्काल मुक्ति मिल जाती है, ऐसा एकनाथ का 
निवेदन है । 
तुकाराम-निछोबा का कालखण्ड : 

भागवत सप्रदाय के मन्दिर का “कलश” तुकाराम को माना जाता है। 
एकनाथ के निर्माण के नो वर्षो बाद तुकाराम का जन्म देहू में हुआ । पारतब्य 
सब दुखो का मूल माना जाता है । शास्त्र-धर्म रक्षण करने वाले आचार्य, ब्राह्मण 
यवत्तों के दास बनकर अपनी आजीविका चलाते रहते थे । धर्म रक्षण करने वाली 
यदि राज-सत्ता विद्यमान न हो तो सारा समाज विपन्नावस्था को पहुँच जाता है । 
ऐसी विपन्नावस्था उस समय हो गई थी। तुकाराम को इसी की बड़ी चिन्ता थी । 
इसीलिए पाखंड खंडन करते हुए; धर्म को जीवित रखने का कार्य अपने पूरे 
जीवन भर वे करते रहे । अकाल आदि की और अनेक विपत्तियों के द्वारा प्रता- 
ड़ित तथा शूद्र वंशोत्पन्न होने के कारण समाज के अत्याचारों द्वारा पीड़ित तुकाराम 
पूर्णा विरक्त संत वन गए । इनके द्वारा वारकरी सम्प्रदाय की प्रगति पर्याप्त रूप में 
हुई। अपनी परमाथ्थ साधना के द्वारा उन्होंने यह सिद्ध किया कि भगवद भजन 
की सार्थकता उसके समर्थ साधन में है। और पंढरपूर के विठोवा ही चैतन्य की 
जड़ है। अपनी तपःसिद्धी से अपनी अनुभूति और अभिव्यक्ति के माध्यम से सम्रुण 
को प्रतिष्ठा दी और उसकी महत्ता लोगों को वतला दी। वारकरी संप्रदाय मे! 
ज्ञानेश्वर की ही योग्यता में तुकाराम आते हैं। अपनी अभंग वाणी से भगवद 
सुख का आस्वाद जन साधारण तक को उन्होंने चखाया । इससे भजन कीतं॑न को 
भी प्रतिष्ठा प्राप्त हुई । छुकाराम के अभंग बड़े सरस और माचुयय एवम मामिकता 
से भरे हुए हैं। वारकरी सम्प्रदाय में तुकाराम के बाद निछोवा का नाम महत्व- 
पूर्ण है । इन्होंने भी इस सम्प्रदाय का प्रचार प्रसार किया तथा उत्कृष्ट अभंग रचे | 
है, एकनाथ असंग--सकल संत गाया, ५६१ 
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निछोवा के बाद का सवा दो सौ वर्षों का कालखण्ड-- 

इस काल सें कई भजनी मंडलियाँ और समुदाय स्थापित हुए । इनमें देहु- 
फर पथ पंढरपुर के वासकर के फड़ ( भजन मंडल ) प्रसिद्ध हैं । ये अलग अलग 
मेंडलियाँ अपने अपने गुट में पंढरपूर की वारी करती हैं और आपाढ़ी तथा कारतिकी 
अ5 एकादशी को पंढरपूर की पैदल यात्रा करती हैं और भगवद भजन प्रवचन 
आदि करती हैं। अनेक पालकियाँ आक्ंदी से ज्ञानेश्वर की पादुकाएँ लेकर चलती 
ह। अन्य स्थानों से भी प्रालक्तियाँ चलती हैं और सम्मिलित रूप से सव पंढरपूर 
पहुंचती हैं। समूचे महाराष्ट्र में इस पंथ का प्रचार है। इसके चार अन्य उप 
पम्प्रदाय भी बतलाए जाते है जो इस प्रकार हैं -- 

(१) चैतन्य, (२) स्वरूप, (३) आनंद, (४) प्रकाश । 

इनको 'वारकरी-चतुष्टटः कहा जात्ता है । बंगाल के चैतन्य सम्प्रदाय से 
इसका कोई सम्बन्ध नहीं है । तुकाराम के ग्रुर वावाजी चैतन्य थे । वारकरी 
सम्प्रदाय के अधिकांश लोग चैतन्य सम्प्रदाय के ही हैं। ' रामकृष्ण हरी” और 
3& नमो भगवते वासुदेवाय” ये दो मंत्र इस सम्प्रदाय के माने जाते हैं । 'स्वरूप- 
साश्रदाय! की उपासना का मंत्र श्रीराम जयराम जय जय राम” है । आनंद 
तम्प्रदाय वाले “श्रीराम” या 'राम” मंत्र का जप करते हैं। प्रकाश सम्शदाय 
नमो चारायण” से अपनी साधना करते हे । 
पारकरी सम्प्रदाय की दार्भनिकता : 

पूरा वारकरी सम्प्रदाय कृष्णोपासक है! श्रीकृष्ण का वालरूप ही पंढरी- 
नाथ विठोता या विद्ठल हैं। उपास्य देवता पांडुरज़ू विठोबा है । हुृष्ण की तरह 
रामोपासना को भी ये मानते हैं। वारकरी रामनवमी और गोकुल अष्टमी दोनों 
उत्सव मनाते हैं। इस सम्प्रदाय की एक अन्य विज्येपता यह है कि इसमें हर और 
हरि के ऐक्य का प्रतिपादन किया जाता है। पांडुरंग ने अपने मस्तक पर दिव 
फो धारण किया है। इस संदर्भ में 'ज्ञानेश्वर' और तुकाराम' के इन उद्गारों 
को देखिए:- 

रूप पाहाता डोब्ठसू ॥ सुदर गोप वेषु 
महिसा वर्शिता महेश । जेऐे मस्तकों के ॥* 


>< ८ 
तुका महरोें भक्ति साठी हरिहर । 
हरिहरा भेदोताहीं नका करूवाद ॥ 


१. भ्री ज्ञानेश्वर अभंग---सकल संत गाथा--८& 
९. तुकाराम-- ः ना रथ 


३८ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


श्री विठुठल का स्वरूप बालगोपाल का सुन्दर गोप वेप है जो खुली आँखों 
देखा जा सकता है। जिसकी महिमा महेश ने वर्णन की है। इसीलिए पांडुरंग 
उसे अपने मस्तक पर धारण करते हैं। भक्ति के लिए वे हरि ओर हर है अतः 
उनमे भेद है ऐसा व्यर्थ वितंडावाद नहीं करना चाहिए । सच्त रामदास भी इस 
ऐकय का हवाला देते है? -- 


विठोने शिरो वाहिला देव राणा ॥) 


विठोवाने मस्तक पर देवधिदेव महादेव को धारण किया है। ज्ञानेश्वर की 
गुरु परम्परा नाथ सप्रदाय की है जिसके आदिनाथ भगवान्‌ निपुरारी थे। अत्तः 
पाडुरग को इस ऐक्य का प्रतीक हम मान सकते है। वारकरी सम्प्रदाय के ग्रन्थ 
श्रद्धायुक्त अन्त:करण से लिखे गये होने के कारणा; भावात्मक तथा ज्ञान और 
तात्विक सिद्धांतों से भरे हुए होने से वुद्धि प्रधान विचारों से सम्पन्न हे। वारकरी 
सन्‍्तों में क्रमण: निवृत्ति-ज्ञानेश्वर-सोपान-मुक्तावाई-नामदेव-एकनाथ-तुकाराम और 
निछोवा आते हैं ॥ अपने दाक्षन्िक सिद्धाल्तों का प्रतिपादन करने के लिए इनके 
रचित अभड़ों को प्रमाण माना जाता है। शास्त्रीय सस्कृत ग्रन्थों में वेद, श्रीमद- 
भगवदगीता तथा मराठो के श्री ज्ञानेश्वरी, श्री एकनाथी भागवत्त, तुकाराम के 
अभजड्डों की गाथा और ज्ञानेश्वर तथा एकनाथ कृत 'हरिपाठ' आदि का सदा पठन 
होता है और कीतंनो मे इन्ही ग्रन्थों का आधार लिया जाता है। वेद-चिहित और 
श्रति-सम्मत हरिभक्त-पथ इन्हे स्वीकार है। सब वर्णों और जातियो के लिए 
भक्तिमार्ग और नामस्मरण का साधन एकमात्र सहायक समझा गया है। पंढरी की 
वारी का उल्लेख हम पूर्व में कर ही आये है । गले में तुलसीमाला धारण कर 
गोपीचंदन का उच्वेपुंड़ तिलक लगाया जाता है। “आम्हां अलकार मुद्राचे शज्धार | 
तुछ्णीचे हार वाहूँ कंठी ॥१॥ यह तुकाराम का कथन है।* नियम पूव॑ंक 
ज्ञानेश्वरी की कुछ ओवियाँ पढ़ना तथा हरिपाठ के अभंग गाना हर वारकरी का 
देनंदिन कार्य माना जाता है। इसे 'वारकरी की संध्या' भी कहते है। अहिंसा का 
पालन, मांसाशंन नव करना आदि थवातें आचरखान्तगंत आती है । अपने लौकिक 
गृह-ग्रहस्थी का त्याग करने के लिए वारकरी सम्प्रदाय कदापि नही कहता; प्रत्युत 
अपने हिस्से में आये हुए कमे बड़ी दक्षता के साथ और सत्यता का पालन करते हुए 
करने चाहिए यही वारकरी सम्प्रदाय का आग्रही प्रतिपादन है। क्योंकि इस सप्रदाय 
के अनुमार भगवान्‌ के विश्व में जो कार्य हमारे लिए नियोजित है उनका समावेश 


१. सन्त रामदास--मनाचे, श्लोक संरया ८४। 
२. तुकारास--सकतल सन्त गाया--१२६२ । 


चुलनात्मक अध्ययन १३६९ 


भगवान्‌ के कार्यो में ही संजोया हुआ है । अतः जब वे कार्य प्रभु प्रेरित ही हैं तब 
अमपुर्वक उनको करने से प्रभु का सहज भजन हो जाता है । वारकरी सम्प्रदाय कर्म 
की यही दीक्षा देता है । 
न्रारकरी सम्प्रदाय का आन्दोलन ज्ञानदेव से तुकाराम तक और उनसे आज- 
तक यह बराबर चल रहा है । इस सम्प्रदाय के सन्‍तों ने आध्यात्म-विद्या सबको 
मुक्त-हस्त होकर समान रूप से वॉँटी । समाज के निम्न से भी निम्नतम लोगों के 
लिए इस बिद्या की प्राप्ति का मार्ग खुल गया तथा वंधु भाव बढ़ा। परमेश्वर की 
भक्ति और विश्वास दोनों का समन्वय होने से शिवाजी महाराज के स्वातंत्रयान्दोलन 
में इन्हीं लोगो की सहायता उपलब्ध हो गयी। स्वराज्य की स्थापना होने से 
चेचारिक पृष्ठभूमि भी तैयार होती गई। विनम्नता से सब प्राणिययों में भगवान्‌ को 
देखना वारकरी सम्प्रदाय का दृष्टिकोण है। तुकारामोक्ति से इसे स्पष्ट किया जा 
रसकता है--- 
नम्न भाला भुता तेरो कोंडिले अनंता ।'* 
अनन्त शक्ति मान स्वंव्यापी को विनम्रता से सर्वत्न देखा जा सकता है । 

आते ग्रृहार और पुकार के साथ परमेद्वर को दीनता से जन भाषा मराठी में 
निवेदन किया है तथा परचक्र और परघर्म के विरुद्ध त्तवा ढकोसलेबाजी जौर पाखंड 
के विरुद्ध कक्कर आवाज लगाते हुए पर्दाफाश किया गया हैं । इस विद्रोही स्वर ने 
समाज में आचरणा-पक्ष को शुद्धता प्रदान करने मे सहायता दी है। वारकरी 
सम्प्रदाय के द्वारा अभिव्यजित भक्तिरस चिरतन स्वरूप का होने से किसी भी युग के 

किसी भी जाति के किसी भी स्तर का जीवन समृद्ध और उन्‍नत एवम उद्यत्त कर 
सकने की क्षमता रखता है । इसका सबूत वारकरी सन्‍्तीं का भक्ति रस मिश्रित 

चाड्मय है । पारमार्थिक क्षेत्र की आमक कल्पनाओं का खंडन कर उसके स्थान पर 
नैट्रिक और शुद्ध परमार्थे तत्वों की सैद्धान्तिक और व्यावहारिक स्थापना अपने 

वाड्मय और आचरण से इन लोगों ने सिद्ध की है। सबसे वड़ी देन इस सम्श्रदाय 

की यह है कि इसने समाज के व्यक्तिगव और सामाजिक पक्ष की लेकर दोनों प्रकार 

से जीवन में नैतिक मूल्यों की स्थापना की । शुद्ध आचररा, निर्मल अन्तःकरण और 

निष्ठायुक्त भक्ति ये तीन नैतिक मूल्य हैं जिन पर वारकरी सम्प्रदाय का सारा ढाँचा 

खड़ा है। 'अवधाचि संसार सुखाचा करीन । आनन्दे भरीन तिही लोक ॥।रै 


सारा संसार व्यक्तिगत आचरण से सुख पूर्ण वनाकर अध्यात्मिक आनन्द से 





१. तुकाराम--अमंग गाथा--अभंग (४८० १ 
२. तुकारास->अभंग । 
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त्रैलोक्य भर दूगा । यह तुकाराम के उद्मार एक वारकरी के अन्तःकरण का 
परिचय देने वाले हैं। आरभ से लेकर अन्त तक वारकरी सम्प्रदाय ने भक्ति तत्व 
का जोरदार प्रतिपादन किया है। यों 'एकमेवाद्वितीयम्‌ ब्रह्म, 'निेहनानास्ति किचन, 
'अहम्‌ ब्रह्मास्म' आदि महावाक्य और सिद्धान्त 'वारकरी” मान्य करते है। अद्वेत 
के ज्ञान के साथ भक्ति का प्रतिपादन किया गया हैं। मुक्ति के स्थान पर अपनी 
साधना से संप्राप्त ज्ञान और आनन्‍्दानुभूति से उस आनन्द को त्रैलोक्य में बाँटने की 
इच्छा रखने वाला उदार अन्त:करण भी वारकरियों को मिला है। इसे बाँटने के 
लिए अनवरत कर्मण्यता और प्रयत्नशीलता का इनमें अभाव नहीं है।* वारकरी 
सम्प्रदाय की मान्यता है कि भक्ति साध्य है और साधन भी । परमात्मा व्यापक, 
निर्गुणा निराकार है परन्तु साथ ही वह सगरुर साकार भी है। ज्ञानेश्वर का यह 
बाथन देखिये--- 

बाप रखुमा देवीवरु सग्रुण/ निगृंण । रूप विटेवरी दाबिली खूरणा ॥ 

और एकनाथ का यह प्रतिपादन है कि--- 

भक्तिचे उदरीं जन्मले ज्ञान । भक्ति ने ज्ञानासी दिघले महिमान ॥१॥ 

भक्ति ते मूछ ज्ञान ते फछ। वराग्य केवछ तेथीचे फूल ॥२॥ 

भक्ति न्रिया ज्ञान गिवसिती वेडे । मूल नाही तेथे फछ केवदी जोडे ॥३॥॥ 

भक्ति युक्त ज्ञान तेथे नाही पतन । भक्ति मोता तया करितसे जतन ७ 

एक जनादेनी शुद्ध भक्ति क्रिया । ब्रह्म ज्ञान त्याच्या लागतसे पाया ॥पा 


पंढरीनाथ अर्थात्‌ रखुमाई के पति ने सग्रुण और निर्गुण दोनों की साक्ष्य 
ईंट पर खड़े होकर अपने रूप से ही करा दी है। ज्ञान की प्रतिष्ठा भक्ति से ही 
सिद्ध होती है। क्योंकि भक्ति पेड़ की जड़ है और ज्ञान उसका फल है। इस 
पेड़ का पृष्प वेराग्य है। बिना भक्ति के ज्ञान की बातें करने वाले मूर्ख हैं। जहाँ 
पेड़ की जड़ ही नही वहाँ फल की प्रासि कैसे संभव है ? एकनाथ के गुरु जनाद॑न 
की यही सीस है कि शुद्ध भक्ति से जो कार्य प्रेरित हो जाता है ब्रह्मज्ञान स्वयम्‌ 
उसके चरणों में आकर लौटने लगता है । 

निर्गुरगा स्वरूप का रहस्य सगुण साधना से ही संभव है । उस निर्गुणा तक 
पहुँचने का मार्ग सगुणशोपासना, नामस्मरण और भजन ही है। सगुणोपासना से 
भगवद्‌ विपयक ज्ञानप्राप्ति होती है। वारकरी सम्प्रदाय के दार्शनिकता में ज्ञानमा्गे 
१. वारकरो सम्भदायाचा इतिहास--प्रा, श॑. दा. दांडेकर, पु० ५४। 
२. ज्ञानदेव अभंग । 
३. एकनाथ अभड्ः । 


ड्् 
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ओर भक्तिमार्ग का आपस में कोई संघर्ष नहीं है। भक्ति मोक्ष का साधन है, और 
शान का कारण भी | कोरा ब्रह्मज्षानी न तो खुद अपना उद्धार कर सकता है और 
न दीनों का उद्धार करने की इच्छा रखता है। इसीलिए सन्त एकनाथ का यह 
निवेदन समीचीन ही है-- 


पावोनिया ब्रह्मजझ्ञान । स्वये तरला आपरा । 
नकरोच दीनोद्धारण १ ते थंडपरण ज्ञात्याचे ॥* 


कालानुसार सर्व संग्राहकत्व॒ और सहिष्णुता के साथ परमेश्वर प्रासि का 
सरल और सुलभ उपाय बतलाने वाला यह संप्रदाय है । दिनोदिन इस संप्रदाय की 
उन्नति ही हो रही है। 
सम संप्रदाय : 

इस सम्प्रदाय के संस्थापक स्वामी समर्थ रामदास हैं । देवगिरी के पतन के 
चाद बडी विपदा का कालखंड पराघीनता के साथ महाराष्ट्र मे प्रारम्भ हो ग्रया 
था। अनेक प्रकार के अत्याचारों का सामना लोगों को करना पड़ा था। मुगल 
बादशाह तथा बिजापुर के आदिलशाह महाराष्ट्र को कोंचते जा रहे थे। इसी 
असहनीय दुर्दशा से ऊपर उठाने वाली परिस्थिति का निर्मासस करने बाली 
“रामोपासना” समर्थ रामदास ने अपने 'सम्थे-सम्प्रदाय' के द्वारा प्रस्थापित की | 
समर्थ-सम्प्रदाय' को महाराष्ट्र में भौतिक और आध्यात्मिक दृष्टि से एक विशेष लाभ 
प्राप्त हो गया है । श्री रामचन्द्रजी को रामदास समर्थ” कहा करते थे । इसी नाम 
का विगेपण स्वामी रामदास को भी भागे चलकर प्रास हो गया और उनका 
सम्प्रदाय भी समर्थ-सम्प्रदाय कहलाने लगा । भागवत धर्म के अर्थात्‌ वेष्गव धर्म के 
समर्थक ही समर्थ रामदास थे ॥ रामदास के नाम से इस धर्म के अनुयात्रियों को 
समर्थ सम्प्रदायी कहा जाने लगा। वारकरी सम्प्रदाय ज्ञानेश्वरादि सन्‍्ती के 
अनुयाधियों को कहा जाता था। वास्तव में भागवत धर्म ही दोनों का मूल स्रोत 
है। विवेक और नीति को वारकरी सम्प्रदाय की तरह समर्थ सम्प्रदाय में भी 
स्थान और महत्व है। वारकरी सम्प्रदाय ने आध्यात्मिक और नैतिक उन्नति का 
ध्येय सामने रखकर जन साधारण अपने सांसारिक दुःखों को आसानी से भूल जायें 
ये सिखाया तो समर्थ सम्प्रदाय ने इस निस्सार जीवन में आस्था बोर भाज्या का 
संबल उत्पन्न किया। इनका प्रमुख कारण समर्थ रामदास की रामोपासना है । 
उपासना रामदास को विशेष अभिम्रेत थी । उपासना का आधार बहुत बड़ा होता 
है; यह इस सम्प्रदाय का मुख्य सूत्र है। 'उपासने चा मोठा आश्रयो । और 
रामदास का यह कथन--- 





त--एकनाथ । 
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'उपासनेला हढ़ चालवावें। भुदेव संतासि सदा लवावे। 
सत्कर्म योगें वय घालवावें। सर्वामुखीं मंगल बोलवाबे ॥* 
उपासना को हृढ़ता के साथ चालू रखना चाहिए, ब्राह्मग और सम्तों का 
हमेशा आदर करना चाहिए, संत्कर्म करके आयु वितानी चाहिए, और सब लोगों 
के मुख से मंगलदायक धन्यवाद प्राप्त करना चाहिए । 
समर्थ रामदास की गुरु परम्परा भी समझ लेना आवश्यक है। वह इस 
प्रकार है--- 
आदि नारायरं विष्णु ब्रह्मा च वशिष्ठक । 
श्रीरामं मारति वंदे रामदासं जगत्‌ गुरु । 
अर्थात्‌ इस संप्रदाय या उपासना का रहस्य आदि नारायण ने महाविष्णु को 
दिया । महाविष्णु से हंस को, हंस से ब्रह्माजी की, और उनसे वशिष्ठ को, इसका 
शान प्रास हुआ । सदगुरु वशिष्ठ ने राम को और प्रभु रामचन्द्र ने स्वयम्‌ रामदास 
को यह रहस्य बताया । रामंदासजी की सहायता हनुमानजी भी करते थे ऐसा वें 
स्वयम्‌ बतलाते हैँ--- 
साह्म आम्हासी हनुमंत । देवत श्री रघुनाथ। 
आराध्य गुरु श्लीरास समर्थ । उपो काय आम्हांसी ॥४ 
हमारी उपासना के उपास्य प्रभु श्री रामचन्द्रजी है और इसमें हमारे सहायक 
श्री हनुमान हैं, अत: इस दास को किस चीज की कमी या अभाव हो सकता है ? 
इसी राम को उपासना कर रामदास समर्थ बने । स्वयं अनुभूति और प्रचीति लेकर 
प्रथम रामोपासना से राम का साक्षात्कार लेकर फिर लोगों के सामने अपनी वातें 
उन्होंने रखी । उनके बोल स्वानुभव के और सलत्य-प्रतीति के थे । यों उनके समय 
में ब्राह्मण और क्षत्रियों को कार्य प्रवशता और कमंयोगिता उस युग के अनेक सत्ों 
के उपदेश वचनों के सुनने पर भी तिरोहित हो रही थी। इसे पुनः जागृत कर 
उसका प्रादुर्भाव करने का उपाय अर्थात्‌ व्यवहार-धर्म की स्थापना कर लोगों को 
सजा करने के लिए रामदास स्वामीजी ने उपासना को भी व्यावहारिक रूप प्रदान 
किया । इसके लिए लोगों के सामने प्रभु रामचन्द्रजी का आदर्श चरित्र रखा, जो 
अनेक उज्ज्वल आदर्श गुणों का समुच्चय स्वरूप ही था । इसी का परिपाक यह हुआ 
कि लोग भ्रतिकार क्षम बन गए। इसके दो रूप थे। प्रथम स्वसंरक्षण और दूसरा 
मोक्ष प्राप्ति का आत्म विश्वास अर्थात्‌ प्रपंध और परमार्थ दोनों का सदुपदेश 
स्वामीजी ने दिया । “मनीं घरावे तेतें होते । विष्च अवध्षि नासोनी जाते। कृपा 
१. श्लोक--समर्थ रामदास कृत । 
२. भी देव--समर्थ रामदास, भाग १। 
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केलिया रघुनाथे । ग्रचीत येते ।” “अर्थात्‌ रामोपासना करने से सब कार्य सफल हो 
जाते हूँ ।! सग्रुरा और निर्मुण दोनों का समन्वय इस संप्रदाय में विवेचित है 
ज्ञान से केवल कार्य नहीं हो सकता अत: भाव और भक्ति दोनों सहित होकर ज्ञान 
प्राप्त करना अच्छा माना गया है । विशेषत: होनहार भौर तत्पर ब्राह्मण युवकों पर 
इनकी दृष्टि रहती थी । उन्हें अपना योग्य शिष्य बनाकर उनको घर्म प्रवशा और 
कार्य प्रवण वनाया । समाज के नैराश्य और आलस्य को भगाने के लिए प्रथम 
उनके भीतर का आलस्य और नैराश्य भगाया | कतंव्य और प्रयत्न तथा भगवान्‌ 
का अधिष्टान इन तीनों पर रामदास स्वामी हमेशा बल देते है । 


कौटिल्य का सूत्र है :+ 
'घर्मस्य मूल अर्थंम्रु अर्थस्य मूल राज्य ॥' 

राष्ट्र का अभ्युदय अर्थ और राज्य इन दोनों के पारस्परिक सहयोग पर 
निर्भर है। धर्म के लिए राज्य साधन है, अर्थ भी राज्य में धर्म का आधार लेकर 
ही राज्य की उन्नति में सहायक होता है । रामचन्द्र के भक्त को इस प्रृथ्वी पर कोई 
भी वक्र दृष्टि से नहीं देख सकते । जिनके पास रामदास्य है उनके राम ही रक्षक 
हैं। यह निश्चित है। “समर्थ सम्प्रदाय” के मुख्य अद्भा दो है। (१) धर्म कारण 
और (२) राजकारण । सर्वन्न अपने काब्य में, और अपनी रचनाओं में स्वामीजी ने 
धर्म कारण को ही महत्व प्रदान किया है । 'राजकारण देश, काल और उस समय 
की परिस्थिति-सापेक्ष, होने के नाते स्वतः आ गया है। अतः समथ सप्रदाय के 
गाधइवत तत्वों की हम उपेक्षा कदापि नहीं कर सकते । उनके शब्दों में जो चतु:सूत्री 
अपने संप्रदाय की है उसे प्रथम समझने, का हम प्रयत्त करेंगे-- 

'मुख्य ते हरिकथा निरूपण । दुसरे ते राज कारखा । 
सलिसरे ते सावधपरा सर्व विषयों । चदधा अत्यंत साक्षेप ॥।? ? 

इसका अभिप्राय है कि संसार से ऊपर उठने के लिए मुख्य हरि-कथा-विरूपर 
ही एकमात्र साधन है । इससे मगवद्‌ भक्ति और भगवद्‌ प्राप्ति दोनों कार्य हो जाते 
हैं । मनुष्य को चाहिए कि वह अपना भ्रपच युक्ति और वुद्धि के साथ सुन्पवस्थित 
रूप में करे । यह सत्कतापुर्णो व्यावहारिक जीवन ही राजकारण के अंतर्गत आत्ता 
है। अन्यथा उसका जन्म सार्थक नहीं होगा। व्यक्तिस्वातव्य, कर्म-स्वात्तत्य 
समाधान और जन्‍म का साकल्य इसी से उपलब्ध हो जाते हैं। इसीलिए कास 





१. समर्थ रासदास--दिवाकर--जोगलेकर । 
२. कोटिल्य धर्से सूत्र । 
३. सप्मर्था रामदास कृत-- दासबोध । 


१४४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


क्रोधादि पड़-रिपुओं से बचने की विशज्येप रूप से सावधानी बरतने की आवश्यकता 
का प्रतिपादन वे करते हे! यह सावधानी इन्द्रियज-विपयों के लिये भी आवश्यक है। 
इस सिद्धी के लिए प्रयत्वत और ईश्वरनिष्ठा आवश्यक है। आलस्य को छोड प्रयत्न में 


रत रहने से साफल्य अवश्य मिलता है । इस चतुस्सृत्री में लोकसंग्रह, लोक जागृति, 
लोककल्याण भर आत्मकल्याण आ जाता है ।* 


साम्प्रदाय का दाशेनिक रूप-- 


यों तो इस सम्प्रदाय की चतु.सूतरी अभी वर्सन की गई है। दासबोध मे 

और अन्यत्र समर्थ रामदास स्वामीजी ने कही पर बीस और कही पर चालीस 
लक्षण बतलाए हैं। शाश्वत रूपों से मुलभूत तत्व पाँच है जो इस प्रकार बतलाए जा 
सकते हैं--(१) शुद्ध उपासना, (२) विमल ज्ञान, (३) वीतराग (वराग्य) 
(४) ब्राह्मण्य-रक्षण और (५) शुद्ध मार्म-शुद्धाचरण । समर्थ इन लक्षणों का 
समावेश रामोपासको के लिए लिखे गये अपने सुप्रश्चिद्ध पत्र मे इस प्रकार 
देते है :* 

शुद्ध उपासना विमल ज्ञान । वीतराग आरि वाह्मण्य रक्षण । 

गुरु परपरचे लक्षण । शुद्धमार्ग ॥ 

ऐसे पंचधा बोलिलें। इतकु' पाहिजे येत्ते केले । 

महराजे सकल ही पावले। स्हुणे दासानुदास ॥२ 


शुद्ध उपासना से रामदास का अभिप्राय वैदिक मार्गातुसारी वर्साश्चम धर्म 
युक्त उपासना से है । शुद्ध उपासना मे ब्राह्मणों के द्वारा विमल हस्त से पूजा होने 
में सवका कल्याण है यह उनका कहना है। इसमे प्रतिमा, अवतार, अतरात्मा और 
निर्मेलात्मा की पूजा, कर्म, भक्तिप्रेम, ज्ञान और विज्ञान युक्त होगी । इस उपासना 
में कई सोपान है और वे एक से एक बढ़कर है। 'नारायरा असे विश्वी। त्याची 
पूजा करीत जावी । या कारणे तोपवाबवी । कोणी तरी काया ॥* 


सारे विश्व मे नारायण भरा हुआ है उसी को पूजा करनी चाहिए। अतः 
अपनी कृति से, आचरण से मनुष्य मात्र को और अन्य किसी भी जीवधारी को 





यदि सतोष मिला, तो वह परमेश्वर की पूजा ही मानी जायगी । यही पर उनकी 


१. श्री समर्थ रामदास--भी दिवाकर जोगछ कर, पु० ७६। 
२. समर्थ रामदास के एक ओवीदबद्ध पतन्न से 


३- रामदास स्वासी के एक ओोवीचद्ध पत्र के श्रंतिम श्रंत्ध से ओवी, क्रमांक ११ । 
समर्थ चरिन्न भाग ३२, पृ० ९०० । 


घुलनात्मक अध्ययन श्डश 


शुद्ध उपासना में भगवंत का अधिष्ठान भी सम्मिलित हो जाता है। यही 
रामोपासना है जो शुद्ध है । कोरी जनसेवा समर्थ रामदास को अभिवप्रेत नहीं है । 

विमलज्ञान---इसका तात्पयं है कि उन्हें शुद्ध भद्गेंत ही मान्य था। अतः 
जिससे सच्चे भगवान्‌ की पहिचान हो सकती है वही ज्ञान उन्हें अभिवष्रेत है । ज्ञान 
के द्वारा आत्मा को परमात्मा की पहचान होकर बह आत्माराम बन जाय और उस 
जआत्माराम से चिन्हारी हो जाना ही विमल ज्ञान है । 

विदेक देराग्य---ही रामदास स्वामी के मत में सर्वश्रेष्ठ वीतराग है। 
विवेकहीन वैराग्य निष्क्रीयता का द्योतक हो जाता है। विचारपूर्वक किये गये 
ज्ञानाधि४्ठित वंराग से ही उनका सकेतत प्रतीत हो जाता है । विषयों के प्रति विवेक- 
युक्त वराग्य यदि न हो, तो झुद्ध ज्ञान प्राप्ति होना असम्भव है। यह संसार स्वभाव 
से ही सड़ा-गला है । इसलिए इसे विवेकपूर्ण करने से यह अच्छा हो जाता है और 
घीरे-धीरे उसकी क्षशभगुरता और नश्वरता भी समर में आने लगती है। इसको 
बिना समझे परमार्थ करने से वडी फजीहत होती है । बेराग्य से त्यागयुक्त प्रवृत्ति 
रखकर, घविपयों से अपने आपको खीच लेना चाहिए तभी पारमाथिक पात्रता आ 
सकती है । 

ब्राह्मण रतक्षश--जो ब्रह्म का निरूपण कर सकता है तथा संपुर्णेतया ब्रह्म 
का जो जानकार है ऐसे ब्रह्मविद को ब्राह्मण कहता चाहिए । सात्विक प्रवृत्ति 
वाला, ब्रह्मज्ान का जिसके पास अधिष्ठान है ऐसा ब्रह्म का अधिष्ठाता शमदमादि 
पडगुणों का जिसमें सम्पूर्णातया दर्शन होते है वही पर ब्राह्मण्य है। भगवद्गीता भी 


तो यही कहती है--- । पु 
इमोदयस्तपः झोच क्षान्ति राजेबव सेवच | 
ज्ञान विज्ञान मास्तिक्य ब्रह्मकर्म स्वभावजम्‌ 0 


नाममात्र के ब्राह्ययों से रामदास का कोई नाता नहीं है। वे तो शुद्धा- 
चरणी ब्रह्मविदों और ब्रह्मवेत्ताओ के लक्षणों से युक्त ब्राह्मण्य रक्षण को महत्व 
प्रदान करते हैं । 

शुद्ध मार्ग अर्थात्‌ शुद्ध कर्मांचरण से उनका अभिप्राय व्यक्त होता है। 
ईइ्वरापंण बुद्धि से शास्त्रविहेत और स्ववर्णो चित कर्म ही स्वधर्मं है। आलस्य का 
घोर विरोध वे करते है। वे स्वयम्‌॒ कर्मयोंगी थे । ज्ञानोत्तर भी कर्मंयोग नहीं 
छोड़ना चाहिए ऐसा उनका जाग्रह था । 


आधी ते करावे कम । कर्म मार्गे उपासना । 
उपासका सापडे ज्ञाम। ज्ञाने सोक्षचि पावरो ॥ 





१. भगवदुगीता--१८४२॥। 


१४६ हिन्दी और मराठी के वष्णाव साहित्य का 


प्रथम कर्म करना चाहिए। कर्म करते-करते उपासना होती है । उपासना 
से ज्ञान प्राप्त हो जाता है। ज्ञान से उपासकों को मोक्ष की उपलब्धि हो जाती है । 
उनका कर्मंठ मार्ग ही बतलाता है कि ब्रह्मज्ञान से सारासार विचारकर धर्म की 
स्थापना के लिए कर्मकाण्ड और उपासना की अतीव आवश्यकता है। शरीर-धारियों 
को सदा कर्म-तत्परता-युक्त रहना चाहिये यही उनका शुद्ध-कर्माचरण है। समर्थ 
सम्प्रदाय में आत्मप्रतीति एवम्‌ आत्मसाक्षात्कार का महत्व सबसे अधिक है। व्यक्ति 
की उन्नति पर जोर है। आत्मिक उन्नति के लिए प्रयत्नवाद का आश्रय और 
आलस्य का त्याग आवश्यक है। लोकसंग्रह करने वाले में स्वयम्‌ भगवद-कृपा से 
सामथयंशाली बनकर ऐसे ही भगवद्‌ कृपा सम्पन्न लोगों का संगठन लोक-कल्यारु 
और लोकजामृति के लिए करना चाहिये । अनवस्त प्रयत्व कर अनन्धय भक्ति से 
रामोपासना करते हुए हर दिन कुछ न कुछ लिखना चाहिए ऐसी समथथ की अपने 
संप्रदाय वालों को आज्ञा थी। अनुशासन-हीवता का समर्थ सप्रदाय में तीत्र निषेध 
है । क्योंकि अनुशासन यूक्त होकर अखन्ड श्रवण मनन, चितन कर, भक्ति मार्ग को 
अपनाने से आत्म-कन्याणा, देश-कल्याशण और लोक-कल्याण प्रयत्तपूर्वक करने पर 
सिद्ध होता है। निश्चय का महामेरु बनकर प्रयत्न को भगवान्‌ मानकर समथ ने 


जिस व्यक्ति में जो गुण देखा उसको लेकर उसे स्वधम-नि४ बनाकर सद्भुठित 
किया । 


आचरण पक्ष में ऐहिक और पारमा्थिक क्षेत्रों में समर्थ सम्पदाय” त्याग 
और विवेक युक्त वेराग्य को भ्रधान प्रश्नय देता है। सासारिक कार्यो में और 
आध्यात्मिक कार्यो में यूक्ति और चातुर्य का महत्व है। सर्वोपरियुणों का ग्रहण 
और सर्वश्रेष्ठ उत्कटतापूर्ण भावों का अनुभव, किसी को भी उत्तम सामथर्य प्रदान 
करते हैँ । सरसता के साथ उत्कट, भव्य और विशाल एवम्‌ उदात्ततत्वों, बातों, 
ओर सिद्धान्तों को आत्मसात करता चाहिए। नीरस और छूछा सदा त्यागना 
चाहिए। निसस्‍्पृहता से विश्व मे प्रसिद्ध होकर उत्तम गुणों का चयन और आचरण 
में उनका ग्रहरा कर भगवद्भजन में लीन रहकर जन्म की सार्थकता सिद्ध करनी 
चाहिये। समर्थ सम्प्रदाय मे 'समर्थ' बनने का यही तरीका है। प्रचंड अध्यवसाय, 
अतीबव भगवदुआस्था, अनवरत प्रयत्न, अवाधकर्मंण्यता से युक्त यह सम्प्रदाय म हाराष्टर 
के लिये आत्मोद्धार में उपकारक सिद्ध हुआ। कहा जा सकता है कि इन तत्वों से 
राष्ट्रीज्नति और जगदोद्धार कदापि असंभव नहीं होगा । इस सप्रदाय ने व्यक्ति को 


आत्मनिर्भर, स्वधर्म निरत, भगवद्‌कृपा सम्पन्न बनाकर, समाज को स्वधर्मनि० बनाया 
भऔौर सुसंगठित किया । 


अर 
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मिक्षामि्ें लट्टान थोरे। परीक्षम सोटाठी' * इस रामदासोक्ति भें समर्थ 
सम्प्रदाय के कार्य का रूप सामने आ जाता है । समर्थ छोटे बड़े सभी व्यक्तियों का 
परीक्षण कर इस परीक्षयर्स मे सफल होने वाले चुनिदा तेजन्यी युवक 'समर्थ-संप्रदाय' 
मे रामदास के शिष्प बने। बनुर्घारा राम और हनुमान की उपासना से इस 
संप्रदाय के द्वारा श्रद्धा, आशा, और विश्वास को बढ़ाया गया, जिससे सारा 
सहाराष्ट्र स्फुरण पाकर तेजस्परी बन गया। “समर्थ-संप्रदाय” की बह विश्वेपत्ता हैं, 
कि उसने व्यटि और समष्टि-जीवन में भात्मविश्वास, सचरियता, भक्ति और सझूठन 
की आवश्यकता सिद्ध की जिसने राष्ट्रीय-स्वातम्ता सण्य के आदर्श छग्पति शिवाजी 
जमा प्रातःस्मरणीय नेता निर्माण किया तथा ममाज भें आत्मबल, ज्ञान और 
उपासना का महत्व प्रतिट्तित किया । लोफ्सगल, लोक-समग्रह, आत्म-कल्याण और 
मसनोयल की कर्मठ प्रेरणा इम हप्ददाय की चिरनन प्रेरक चघक्तियाँ है। इसीलिए 
फमर्थ मंप्रदाव में बलोणसना पर जोर दिया गया है । (३ । 








१, दासंबीघे-- राभंदास । 


तृत्तीय-अध्याय 


हिन्दी और मराठी वेष्णब साहित्य पर पड़े हुए 
भारतोय एवम्‌ अभारतीय मतों का 
प्रभाव ओर उनका विवेचन 


ह ०4 


तृतीय अध्याय 


हिन्दी और मराठी वेष्णव साहित्य पर पड़े हुए 
भारतीय एचम अभारतोय मतों का 
प्रभाव और उत्तका विषेचन 


पुरे अध्ययन में आने वाले मराठी और हिन्दी के नौ व॑णष्णव सन्‍तों के 
साहित्य पर और उनकी साधना पर जिनका प्रभाव पड़ा है उनके स्रोत 
कोन से थे, और उनके दार्शनिक आधार क्या थे, इसे समभने के लिए यहाँ पर 
प्रयत्न किया जावेगा । इन मराठी और हिन्दी वेण्णवों की भक्ति-सावना पर 
दार्शनिकता की दृष्टि से और धामिकता की दृष्टि से भारतीय प्रभाव और अभारतीय 
प्रभाव सांस्कृतिक रूप में प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष किस प्रकार पड़ा है, इसे देख लेना 
समीचीन होगा । 
बौद्ध महायान और भक्तिमार्ग-- 


भक्ति दर्शन पर महायाव की पूरी छाप है तथा उस पर नारद-भक्ति-सूत्र, 
शान्डिल्य ओर पांचरात्र एवम्‌ भागवत पुराणादि की भक्ति परम्परा भी सन्निहित' 
है। भारत में वेष्णुव-साधना तेरहवी से सत्रहवीं शती तक जब विकसित हो रही 
थी तब वौद्ध धर्म नामशेप हो गया था। नेपाल, हिन्देशिया, हिन्दीचीव और 
सयाम में महायान बौद्ध धर्म और वैष्णव भक्ति दर्शन का समन्वय साधन हो रहा 
था। वौद्ध महायान में बुद्ध-भक्ति एक प्रमुख विशेषता हैं। महायान ने भगवान 
बुद्ध को एक उपास्य' रूप में मान लिया । भक्ति और मुक्ति का आश्वासन महायान 
की विशेषता है । बुद्ध के मन में प्रथम निर्वाण सुख अनुभव करने की इच्छा जगी 
और बाद में उन्होंने 'उदासीनता को जीतकर प्राणियों के दुःख का उपशमन' 
फरने का संकल्प किया । यह संकल्प ही एक आश्वासन के रूप में बुद्ध भक्ति का 
मुख्य आलंवन था । भगवान्‌ बुद्ध के पूर्व भक्ति की भावना भले ही रही हो यह 
विशेषता उसमें किसी प्रकार न थी । 

ऋग्वेद में ऋषियों ने वरुण के प्रति भक्ति के उदयार प्रकट किये थे जो 
देवता भक्ति ही कही जा सकती है । देवताओं का आकर्षण कम हो जाने पर भक्ति 
निष्प्रभ हो गई। उपनिपदों में बुद्ध जैसा कोई ऐतिहासिक महापुरुष नहीं है जिसके 
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प्रति सच्ची भक्ति का स्वाभाविक विकास होता । निर्युण निराकार की भक्ति 
नहीं होती । पाली साहित्य में विष्णु-वेण्हु और शिव-ईसारा गौणा देवताओं के रूप 
मे वशित हैं । उनका स्थान इन्द्र और ब्हा से निम्नतर है । बुद्धकाल में इनकी 
उपासना पद्धतियाँ अधिक महत्वपूर्ण नही हो सकती थी। कृष्ण भक्ति का प्रचार 
बुद्ध युग के वाद वासुदेव कृष्ण को भागवत सप्रदाय के भगवान्‌ के साथ एकीकररा 
किये जाने के परिणामस्वरूप हुआ। “वेसनगर' के शिलालेख में “हेलियोडोरस' 
अपने को 'परम भागवत्त! की उपाधि से विभूषित्त करता है। 'छान्दोग्य” में कृष्णाय- 
देवकी पुत्रायः और कोषीतकी ब्राह्मण में कृष्ण आगिरस का वर्रन है । ईशोप- 
निषद में ईश्वर की उपास्य के रूप में विवेचना है। “ब्वेताश्वतर' में भक्ति के 
सिद्धान्तों का प्रचलन है । इससे यह निष्कर्प निकाला जा सकता है कि प्राचीन 
भक्ति धारा का विकास होते-होते कृष्ण भक्ति में कृष्णा को विष्णु का अवतार माना 
जाने लगा। क्योंकि इस विश्वास के प्रचलन के आधार इन्ही उल्लेखों में ही 
विद्यमान है । घुसुन्डी के शिलालेख मे वासुदेव का जना भगवद्भ्यासंकपंरण- 
वासुदेवाभ्याम्‌ के रूप मे उल्लेख मिलता है । इस वासुदेव-पुजा का केन्द्र मथुरा 
था। कृष्ण भक्ति मे कृष्ण-पूजा का महत्व कृष्ण के महान बनने के बाद से ही सिद्ध 

हो जाता है । पारिनि भी 'वासुदेवाजनम्याम्‌ वासुदेव का देवता रूप मे उल्लेख 

करते है। पालिनिद्देम' मे वासुदेव-सम्प्रदाय” का उल्लेख इस प्रकार आता है-- 

'बासुदेव कृतिकाबाहोन्ति ।! यह उल्लेख वासुदेव पूजा के प्रचलन का ही समथन 

करता है । इन सव वातों से कह सकते हैं कि वासुदेव पूजा द्वितीय शताब्दी पूर्व ही 

भारत में प्रचलित रही होगी । महायान में जब वुद्ध भक्ति का उदय हुआ होगा तो 

उसने इस वासमुदेव-संप्रदाय से ज्ञात और अज्ञात रूप से अवश्य प्रेरणा ग्रहण की 

होगी ! 


रिचार्ड गार्वे गीता का मौलिक प्ररायन ३००-२५० ईसवी पूर्व मानते हैं । 
डा० हरदयाल भत्यंत संतुलित विवेचन के बाद २५० ई० पू० से लेकर २०० 
ईमवी पूर्व तक गीता का प्रणयन काल मानते है। वैसे विटर निट्क, के०्जे० साडरसे 
आदि गीता से महायान ने वहुत कुछ लिया हैं, ऐसा सिद्ध करते हैं। श्रीमरतसिह 
उपाध्याय के मतानुसार गीता के कृष्ण जिस प्रकार मुक्तिदाता प्रभु के रूप मे चित्रित 
हैं वह बुद्ध का अनुकरण ही है । महायान बौद्ध धर्म में एक ऐतिहासिक तथय 
अर्थात्‌ मुक्ति का आश्वासन तथागत की बोधिग्राप्ति भौर उनके प्राणियों की विमुक्ति 
के लिए दिए गए उपदेश के निर्णय पर आधारित है ।* धामिक इतिहास में यह 





१, बौद्ध दर्दात तथा भारतीय दरशॉन--भरतसिंह उपाध्याय, ० ५६० ॥ 


१५४२ हिन्दी ओर मराठी के बेष्णव साहित्य का 


एक महान वात हैं जो श्रौत परंपरा में नहीं मिलता । इसी से प्रेरणा लेकर श्रोत- 
परपरा ने उसे अपनाया था। जिसमें से मूलतः भक्ति के विचार को महायान ने 
लिया था। श्रोत परंपरा में भक्ति देवताओं पर निर्भर रहती है जिनमें लेशमात्र 
ऐतिहासिक मानवत्व नहीं था | बुद्ध जंसे ऐतिहासिक व्यक्ति को महापुरुष के रूप में 
भक्ति का आलंबन बनाकर महायाव ने एक महत्वपूर्ण कार्य किया। भागवतकार 
तो कृष्ण को साक्षात भगवान्‌ तक मानते हैं। राम और विष्णु, तथा कृष्ण और 
विष्णु को ऐतिहासिक महापुरुषों के रूप में मानकर उनको एकाकार करने का प्रयत्न 
किया गया और राम और कृष्ण भगवान्‌ बनकर सामने आये। भरतसिह 
उपाध्याय का कहना है कि वे बाद में बुद्ध के अनुकरण पर देवता बने। गीता में 
प्राणियों को मुक्त करने का संकल्प है, पर स्वयम्‌ उनके जीवन का वह आधार 
कहाँ है जो बुद्ध के जीवन से मिलता रहा है। सच्ची भक्ति में मुक्ति का आइवांसन 
ऐतिहासिकता पर आधारित होना चाहिए। मुक्तिदता भी ऐतिहासिक हो । 
महायान ने यही साधना भारतीय साधना को दी । राम भक्ति में यह बात नहीं 
मिलती । कृष्ण और राम इन दोनों महापुरुषों का देवीकरण किया ही इसलिए 
गया था; कि बुद्ध के अनुरूप भक्ति का आलंबन श्रोतपरंपरा के साधकों को मिले । 
परन्तु उसमें उन्हें पूरी सफलता नही मिली । 


राम अपने वण्णों से सुबाहु, ताड़का और मारीच तथा रावण के मुक्तिदाता 
बने । वेसे रामनाम जपने से भवसागर सूख जाता है। ठीक है, पर स्वयं राम के 
जीवन में भवसागर को सुखाने का क्‍या आधार है ? राम ओर कृष्ण के जीवन मे 
अपने ही जीवन से मुक्ति का आश्वासन विया जाय ऐसा ऐतिहासिक आधार उपलब्ध 
नहीं है । महायान के उपास्य देव के अनुकरण पर ही बाद में यत्र तन्न प्रयास 
किया गया हैं ऐसा श्री भरतस्सिह उपाध्यायजी का विवेचन है। इसके कारण इस 
प्रयास में बल नहीं वल्कि असंगति है । 


छठी शताब्दी ईसवी में राम का एक रूप गढ़ डाला गया जो वाल्मीकि 
रामायण के राम से बिलकुल भिन्‍न था। परल्तु जिसमें राम के मुक्ति दाता राम के 
रूप के साथ सद्भति थी। अध्यात्म साधकों को भी आकपित करने की वह क्षमता 
रखता था । राम का यह रूप योगवासिश्ठ के राम का रूप है जहाँ राम किशोरा- 
वस्था से ही विरागी सिद्धाथं का सा रूप धारण कर लेते हैं और संसार की 
समस्याओं पर विचार करते हुए पीछे पड़ जाते हैं ।" 


१. बौद्ध दर्शन तथा अन्य भारतीय दर्शन--भरतसिह उपाध्याय, पु० ५६१ । 


तुलनात्मक अध्ययन १५३ 


आलोचतना--- 


भरतसिंह उपाध्यायजी ने यह सिद्ध करने का बहुत प्रयास किया है कि वद्ध 
के व्यक्तित्व ने ही कृष्ण और राम जैसे नामों के दैवीकरण करके बौद्ध महायान से 
भक्ति का सूत्र लेकर उसका अनुकरण किया। किन्तु इतिहास इससे विरुद्ध है। 
जिस बुद्ध के व्यक्तित्व की महत्ता उपाध्यायजी के अनुसार इतनी महान थी तथा 
जिसके चरित्र मे इतनी महान क्षमता थी कि उसके ही अपने काल भे उसकी पूजा 
या भूति पूजा न होकर राम और कृष्ण की सूर्तियाँ पूुजी गयी । राम और छष्ण के 
व्यक्तित्व से परे बुद्ध को उपाध्यायजी सिद्ध करने की चेष्टा करते है यह वात' इतिहास 
की दृष्टि से अनोखी जान पड़ती है । जिन काररों से बुद्ध धर्म का उच्चाटन भारत 
से हुआ बे उतने ही प्रभावी होना जरूरी है। इसी बात की असमर्थता सामने वाले 
सामथूयंवाद्‌ को पराजित करने के सक्षम नही होती । अतः उपाध्यायजी का यह 
मत दुराग्रह जैसा लगता है । 
काफी ह॒द तक महायान भक्तिवाद भक्ति सम्बन्धी उन प्रक्षत्तियों का विकास 
है जो हमें बुद्ध के मूल उपदेशो या स्थविरवाद से बौद्ध धर्म में आ गया है। मुक्ति 
का आश्वासन एक ऐतिहासिक तथूय पर आधारित होने से उसने महायान को 
प्रेरणा दी होगी यही कहना पड़ता है। यों भक्ति का विचार बौद्धों के पहले ही 
भारत में जगा था; और हिन्दुओ से वह सर्बंप्रथम जाग्रा था; बाद से बोडढ़ों में । 
राम और कृष्ण की उपास्य रूप मे भक्ति की परंपरा ने ही महायान को प्रेरणा दी 
होगी, यही कहना पड़ता है । मध्ययुगीन वेष्खव साधना को अवश्य किसी न किसी 
रूप में महायान ने प्रभावित किया होगा । 
महायान का शरणागत्ति का महत्व गीता के भक्तिवाद का ही स्वरूप है । 
'सद्धमं-पुंडरीक” और “गीता” मे अनेक समानताएँ है । बुद्ध के लिए प्रायः उन्हीं 
विशेषणों का प्रयोग किया गया है जो छृष्ण के लिए गीता में । सद्धर्म पुंडरीक' 
उनके लिए गीता का ऋणी है । हम डा० हरदयाल तथा उपाध्यायजी के मत से 
सहमत नही हो सकते कि उनका आविष्कार पहले बौद्धों ने किया और बाद मे 
वेष्णव नेताओं ने उसका उपयोग किया । 


गीता और बौद्ध दर्शन-- 

गीता एक समग्र दर्शन है । इसमें सम्पूर्णा अविरोधी सत्य को दिखाने का 
प्रयत्त किया गया है। अनेक तात्विक चिन्ताओं का इसमें समाधान मिलता है । 
गीता एक कामघेनु है। संत ज्ञानेदवर कहते हैं कि गीता-माता, ज्ञानी और अज्ञानी 
संतान में कोई भेद नही करती । भगवान्‌ कृष्ण की वाड्मयी मूर्ति भी उसे कहा जा 


१५४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


सकता है। वौद्धों की परिभाषा में गीता भगवान्‌ कृष्ण का धर्मकाय॑' है । मोक्ष 
रूपी प्रसाद गीता सबको वाँटने के लिए तैयार है । इससे कम तो वह किसी को 
देती ही नहीं और वह किसी को भी ना नहीं कहती । तथागत के प्रवेदित धर्म के 
समान गीता का आकलन भी अतर्क विचार है ।* गीता तत्व अज्ञेग और अपरिमेय 
और इसी शरीर में स्वसंवेद्य है। स्वयम्‌॒ गीताकार कृष्णा कहते हैं कि यह ज्ञान 
प्रत्यक्ष अनुभव में आने योग्य अभ्यास करने में सुगम और अविनाशी है। समत्त्व में 
पूर्णता प्राप्त मनुष्य योग्य काल आने पर स्वयमु अपने अन्दर इस ज्ञान के दर्शन 
करता है। विवस्वात मनु और इश्वाकू की परम्परा से प्राप्त यह ज्ञान नित्य नवीन 
है। इसका प्रभाव अतीन्द्रिय है और वह शब्दों की पकड़ में नहीं आता। बस्तुतः 
गीता ज्ञान मार्ग का ग्रन्थ है। उपनिपदों के ज्ञान का ही उसमें गायन हुआ है । 
इसका अन्तिम प्रयोजन परम-निःश्रेयस” की प्राप्ति है और 'परम-निःश्रेयस' का 
लक्षण यह है कि वह सहेतुक संसार की आत्यंतिक उपज्ान्ति ही है। यह प्राप्ति 
सर्वकर्म सन्‍्यासपूर्वक आत्मनिष्ठा के घर्मं से ही संभव है। महात्माजी गीता को 
श्रीकृष्ण के द्वारा अर्जुन को दिया गया बोध है ऐसा मानते है। निवृत्ति और 
प्रवृत्ति में गीता कोई भेद नहीं करती । गीता के ज्ञान में कर्म के साथ भक्ति का 
समन्वय है ) कर्म पर उसका आग्रह इस चिन्ता को अभिव्यक्त करता है कि कही 
ज्ञान अक्षियावाद न हो जाय । गीता और बौद्ध साधना, भोगवाद और आत्मपीड़ा 


की अतियाँ स्वीकार नही करती । भगवान्‌ कृष्ण श्रेय मार्ग का प्रतिपादन गीता में 
इस प्रकार करते है*-..- 


युक्तहार घिहारस्प  युक्तचेष्टस्पकर्म सु । 

युक्त स्वप्नावबोधस्थ योगो भवत्ति दुःसहा ॥ 
जो मनुष्य आहार विहार में दूसरे कार्यों में सोमे-जागने में समानता रखता 

है, उसका योग दुःखनाशक सिद्ध होता है । 

गीता का भक्ति योग उसके दर्शन का मुख्य आइवासन है। भगवान्‌ की 
अनन्य भक्ति और भगवान्‌ के द्वारा भक्त के योग क्षेम के भार को उठाने की प्रतिज्ञा 
गीता के दो बहुत बड़े आश्वासन है। अनन्य भक्ति दुराचार को नष्ट करती है। 
भगवद्‌ भक्त का कभी वित्ताश नहीं होता। भगवान्र्‌ बुद्ध के आत्मदीप' और 
'आत्मशरण होने का उपदेश ही गीता दूसरे ढड्भ से देती है। गीता के अनुसार 
मनुष्य आत्मा द्वारा आत्मा का उद्धार करे, उसकी अधोगति न होने दे । आत्मा ही 


२, बोद्ध दर्शन और अन्य भारतोय दर्शन--भरतसिह उपाध्याय, पृ० ७८८ । 
२. शीमद भगवदगोता--६-१७ । 


चुलनात्मक अध्ययतत श्शश्‌ 


आत्मा का झन्नु और वधु है। जो अपने बल से मन को जीत लेता है उस्ती का बध्ु 
आत्मा है। जिसने अपने आत्मबल से आत्मा को नहीं जीता वह अपने प्रति ही 
छात्रु का व्यवहार करता है। बुद्ध भी कहते है 'कर्म प्रति शरणा वनो ।” 'कर्म ही 
तुम्हारा अपना है ।? इसमें भी गीता की ही ध्वनि निर्देशित ही जाती है। 
“'कौन्तेय प्रतिजानीहि' न मे भकक्‍त प्रणशश्यति ।! अध्यात्मिक जीवन का इतना बड़ा 
आदवासन अन्यत्र दुलंभ है । एकान्तिक भवित का एकमात्र दर्शन गीता दर्शन है। 
भगवान्‌ बुद्ध के विशुद्ध ज्ञान मार्ग मे भगवत कृपा जेसी कोई वस्तु सहायता के लिए 
नही आती । साधारण चौीद्धानुयायी 'व॒द्धं सरण गच्छामि' कहते है अतः कह सकते 
है कि महायान के भक्ति, धर्म, और गीता के भक्ति तत्व में पारस्परिक आदानप्रदान 
पर्याप्त मात्रा में हुआ जौर दोनों मे घनिष्ट सम्बन्ध भी है । 


आलोचना---इसमसे यह सिद्ध होता है कि जो लोग गीता को बायबल से 
अनुप्रारितत या बौद्ध धर्म प्रेरित मानते हैं, वे यह भूलते हैं कि गीता दर्शन की 
परंपरा गीता में ही दी गयी है । अत्तः यह बाद में नहीं जोड़ी गईं। यह उसकी 
पुरातनता को सिद्ध करती है। जो लोग यह कहते है कि यह परंपरा बाद की 
जोड़ी हुई है वे यह भूलते है कि इतिहास इसे गलत सिद्ध करता है। अतः उनका 
यह आक्षेप एकदम गलत और दुराग्रहपूर्णं जान पड़ता है। गीताकार का 'सर्वे- 
धघर्मान्परित्यज्य मामक शरण ब्रज' यह कथन वद्धानुयाथियों पर इतना प्रभाव छोडा 
गया कि बुद्ध सरणं गच्छामि' इस प्रकार की प्रतिज्ञा लेने के लिए उन्हे विवश हो 
जाना पड़ा । 
सत्य और असत्य, चित्‌ू और अचित्‌ से भरे हुए विवेकपूर्ण जीवन मे 
साक्षात्कार करना कितना कठिन है इसे बेष्ण्व सतत भक्‍त तुलसीदासजी व्यक्त 
फरते है -- 
'जड़ चेतन हि ग्रांथी पड़ी गई । जदपि पृ षा छुटत कठिनई ॥। 
श्रेय को ग्रहण करने वाला सदा छुभ बातों को प्राप्त करता है, तथा प्रेय को 
भहरण करने वाले व्यक्ति को अपने पुरुषार्थ से भी वंचित हो जाना पड़ता है। श्रेय 
की खोज अध्यात्म-विद्या में प्रमुख रही है। गवेषणा हृदय और मस्तिष्क दोनो से 
की जाती है । गवेषणातत्व ही सत्य है। महाभारत के अनुसार 'सत्यानास्ति 
परोघर्म:” कहा गया है, तो तुकारामोश्ति है--- सत्या परता नाही धर्म । सत्य तैचि 
परब्रह्म 4 सत्यापाज्ञी प्रुर्पोत्तम । सर्वकाक्ठ तिछत ॥7 इसका अभिप्राय है कि सत्त्य से 
बढ़कर कोई घर््म नहीं और सत्य ही परत्रह्म है, तथा जहाँ सत्य की स्थिति 
मय व यम) 


२. श्रीरामचरितमानस-तुलसीदरस । 


१्श६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


वहाँ पर पुरुषोत्तम सवंदा विद्यमान रहते हैं । तुलसीदासजी भी ऐसा ही कहते हे-- 
धरम न दुसर सत्य समाना । आगम निगम पुरान बखाना ।! भारत की अध्यात्म 
साधना में तपस्या को महत्व प्रदान किया जाता है। भारतीय जनजीवन में जब-जब 
विपत्तियाँ आई हैं तब-तव तपस्था के बल पर ही आत्मविश्वास के साथ इन पर 
विजय प्राप्त की गयी है। प्रायः भारत में व्यक्ति रूप से झौर सामूहिक रूप से नव 
जागरण और नव्य भावनाओं का स्फुरण इसी तपस्या के अद्भु से ही उपलब्ध हो 
सका है । मराठों के स्वराज्य की स्थापना इसी त्याग और तपस्या के 
वल पर की गयी थी । चैतन्य महाप्रभु के बारे में यह प्रसिद्ध है कि वे मुखशुद्धि 
के लिए एक हर भी अपने पास न रखते थे । सभी व॑ष्णावों की प्रगति एवम्‌ उन्नति, 
भारत का शिल्प, कला, विद्या, संगीत तथा सभी कुछ फिर चाहे अध्यात्मिक हो 
या आधि भौतिक सभी तपस्या से अनुप्राणित है । इस तपस्या तत्व की उपयोगिता 
बड़े सशक्त स्वरों में मध्ययुगीन वैष्णव भक्त कवियों ने प्रतिपादित की है। भक्त 
आत्मसाक्षात्कार का अभ्यासी होने से दुःख निरोध करता है। शीकछ, सदाचार, 
ब्रह्ाचये और तपस्या भक्त में मूत्तिमान होती रही है। अपने जीवन में दुःखों का 
अनुभव करते हुए तथा उनसे प्रभावित हुए बिना उनको दूर करने में प्रयत्नशील 
रहकर वे आत्माराम तपस्वी बत्ते हैं। अतः भारत सदा ऐसे निष्कामी संतों पर 
सदा गर्व करता रहा है। ज्ञान भी बिना तपस्या के असंभव है और विना ज्ञान को 
तपस्या निष्फन है । तपस्या जीवन को संजीवनी और सौष्टव प्रदान करती है । 
योग भी तपस्या से सफल होता है। इसीलिए गीता में कहा गया है-- 
धुक्ताह्मरविहारस्य युक्त चेष्टस्य कर्मसु!* 

अर्थात्‌ आहार विहार में युक्त रहना ही योग्य हे। उसमें रत रहता या 
उससे वचित रहना अयोग्य है। निरोध प्राणायामादि की सावनाएँ अयोग्य 
व्यक्तियों के हाथ मे पड़कर भ्रष्ट और हानिकारक हो जाती है। इसकी साक्ष्य 
वज्चयान और सिद्धयान दे सकते हैं । 

शकराचार्य ने इमीलिए अपने आश्रमानुसार विहितकर्म करना ही तप माना 
है और इसी से उन्होंने बौद्ध धर्म के दोषों का निष्कासन किया और हिन्दू धर्मा को 
विशुद्ध रूप देकर उसे परिष्कृत किया । 

लोकधम को गरिमा रखने के हेतु वेष्णव सन्‍्तों ने मन्त्रतन्‍्त्रों के निर्ृष्ट 
प्रयोगों की निन्‍्दा की । तुलसी ने कहा---मगोरख जगायो जोग भगति भगायो 


लोग । कबीर योग के अभ्यासी थे पर तपस्या की सराहना उन्होंने भी की । उनका 
कथन है । ; 


4. भोता, ६-१७॥ 
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साथो सहज समाधि भलत्री । 
गुरु प्रताप ते जा दिन उपजी दिन-दिन अधिक चली । 
जहाँ-जहाँ डोलो सो परिकरमा । जो कछु करों सो सेवा । 
जब सोबों तो करो दंडबत पूजो और न देवा। 
आँख न मूंदोी कान न रूघो तन कण्ठ नहिं धारों। 
खुले नेन पहिचानो हंँसि-हँंसि सुन्दर रूप निहारो॥" 
तपस्या के दुर्ग पर चढ़ना ऐसा दुर्गंम है जैसे निराधार और फिसलाहट से 
युक्त पर्वत्तीय कगार पर चढ़ना । आत्मविजय ही ब्रह्म विजय है। महात्मा गांधीजी 
का इस वियय में यह मत कितना समीचीन है--- 
श्रद्धा और वृद्धि के क्षेत्र भिन्न-भिन्न है। श्रद्धा से अन्तरज्ञान और आत्म 
ज्ञान की वृद्धि होती है इसलिए अन्त: बुद्धि होती है, परन्तु उसका अन्तः शुद्धि के 
साथ कार्यकारण जैसा कोई सम्बन्ध नहीं रहता । अत्यंत बुद्धिशाली लोग अत्यंत 
चरित्र भ्रष्ट भी पाये जाते हैं किन्तु श्रद्धा के साथ शुन्यता का होना असंभव है ।'४ 
-- महात्मा गाँधी । 
इसी भक्ति युग ने कवीर जंसा निर्मम बुद्धिवादी उत्पन्न किया । भक्ति के 
काररख श्रद्धा तत्व की प्रधानता का पाया जाना इस यूग की विशेपता थी । इतिहास 
इस बात को प्रमारिषत करता है कि हम तभी उत्कपंचान रहे जब श्रद्धा और बुद्धि 
का समन्वय किया गया । हमारा अधःपतन तभी हुआ जब हमने बुद्धि का आश्रय 
छीड़ दिया । मध्ययुगीन भक्ति परम्परा में दक्षिण भारत में वेदान्त भक्ति युक्त 
वेष्णव घर्मा तथा वद्धाल में प्रेमोल्लासमयी रस निष्यंदिवी वप्णाव धाराएँ उस समय 
चघल रही थी । उत्तर भारत मे निर्मुण सन्‍्तमत और सग्रुण भक्ति युक्त वेष्णव 
धर्म का प्रवाह वह रहा था। इन में दाशनिक कवि बनकर अपनी अनुभूति प्रधान 
बातें भक्ति की माधुरी के माथ अभिव्यंजित कर रहा था। राम, ऋष्ण और चिट्ठल, 
वि ष्ण्णु के अवतार बनकर आराध्य देव बने । जो वेदान्तियों के निविशेष थे, बौढ़ों 
के लिए सम्यक सम्बुद्धि से मौन होकर साध्य हो गये थे, उसे तानपूरे पर गाकर 
सार्वजनीन व सर्व-सुलभ बनाकर समीरां, कबीर, सूर, तुलसी, ज्ञानेण्बर, नामदेव, 
एकनाथ, तुकाराम, रामदास आदि ने अपनी वाणी से आइवासन देते हुए प्रस्तुत 
किया । भारतीय विचार-झसाधना में दो प्रकार का महत्व है। एक सगुण भक्ति 
तत्व जो श्रुति सम्मत-स्मृति प्रतिपादित था, तो दूसरा निर्मुण वादी और बौद्ध 


न्‍अरी.9+++>न५..>+>----मनक, 


१. कबीर ग्रंथावली । 
२. आत्मकथा--सहात्मागाँधी । 





१४८ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


साधना की विरासत लेकर चल पड़ा था। प्रथम सगुण भक्त और दूसरे निर्गुण 
सत भक्त कहलाए । मध्य युग के वैष्णवों की भक्ति सगुण तथा निर्मुण और सग्रुण 
की राम-भक्ति और कृष्ण-भक्ति के रूप में सामने आई है। एक के प्रतिनिधि 
तुलसीदास, एकनाथ और राभदास है, तो दूसरे के सूरदास, ज्ञानेश्वर, मीरां, 
नामदेव और तुकाराम है और निर्मुण के कबीर, नामदेव तथा अन्य सन्त है। बौद्ध 
धर्म का सीधा प्रभाव और श्रमणु-सस्कृति से जुड़े हुए कबीर एकमात्र सन्त है। 
भारत का यह भक्ति-आन्दोलन उत्तर में सगुग और निर्गुण की भक्ति का वाना 
पहनकर तथा दक्षिण में वेदान्त से अनुप्राणित भक्ति से सम्पन्न वेष्णाव रूप लेकर 
तथा बज्धाल में प्रेम रूपा एवम्‌ श्रेड्‌ गारिक रहस्यवाद इन तीन मुख्य स्वरूपों में 
सामने आया । भक्त दक्षिण में उत्पन्त होकर पूर्व में गई वहाँ से उत्तर भारत में 
जाकर विकसित हुई। ठीक इसी तरह बौद्ध महायान का भी विकास हुआ । 
मध्ययुगीन भवित आन्दोलन श्रुति, स्मृति, पुराण, भागवत, गीता, हंरिवश, 
रामानुज, रामानन्द, वल्लभावायं, चैतन्य महाप्रभु आदि के दर्शन सिद्धान्तों और 
आचार्यों से अपनी परंपरा जोड़ता है, तो इतिहास के पक्ष से उसे महायान की 
भव्तिशाखा से भी जोड़ने का कार्य अनुचित नहीं माना जावेगा । 

वौद्ध धर्म की भस्म पर मध्ययुगीन भक्ति का बीजारोपरण होकर वह 
प्रंकुरित, पुष्पित और फलित हुआ। सातवी और आाठवीं शताब्दियों में जबकि 
पौराशिक धर्म का पुनर्गठन किया जा रहा था तथा वर्णा, धर्म और जाति भेद की 
नीव पुनः हृढ़ की जा रही थी उस समय शवों ने महायान के विरति विवेक तत्वों 
को आत्मसात कर लिया और महायान के मानवी और भक्ति तत्वों को वेष्णव 
साधकों ने हृदयंगम कर लिया । पुराणों के योगी शिव और ध्यानी वुद्ध में साम्य 
है वल्कि कहना चाहिए कि नाममात्र भी अन्तर नही है। नेपाल में यह समन्वयी- 
करण विशेष हुआ क्योंकि कुछ मूर्तियाँ ऐसी हैं जिनको देखकर निर्णय नहीं कर 
सकते कि वे क्षद्ध-मूतियाँ है या शिव-मूर्तियाँ। इसलिए बहुत से बौद्ध मठ और 
बिहार आसानी से शेव मठों के अधीन हो गए । वही उपासक और वही उपास्य 
इस नाते बोध गया का मन्दिर शवों के हाथों में चला गया। बारहवीं शताब्दी के 
जयदेव ने पुराणों के आधार पर भगवान्‌ बुद्ध की विष्णु के आठवें अवतार के रूप 
में स्तुति की है। तुलसीदासजी ने उनको इसी रूप में लिया है। अन्य वेष्णव कवि 
भी इसी रूप में मानते हैँ । मध्ययुगीन भक्ति-साधना में उसका पूरा रूपान्तर हो 
गया । चीनी यात्री फाहियान ने जगन्नाथ-वलराम-सुभद्वा की रथ यात्रा देखी थी 
जो बुद्धयात्रा का वैष्णव खझूपान्तर ही था । 


मायावाद ओर अवतारवाद के सिद्धांत प्रथम बौद्ध साधना में प्रकट हुए हैं । 
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तयागत स्वयम्‌ निस्वभाव, निर्मुण और धर्मात्मा स्वरूप हैं) लोककल्याणार्थ माया 
निर्मित रूप को गौतमबुद्ध आदि अनेक बोधिसत्वों के रूप में ग्रहण करते हैं। जिस 
प्रकार तुलसी के राम आज अनादि सच्विदानंद, अनाम, परमधामा, अखण्ड और 
अनन्त है उसी प्रकार वे दाशरथी राम कौसल्या की गोद में सेलने वाले भी हैं और 
लोकपालक और रावण के संहारक भी हैँ । कब्चीर के राम, “'दद्रथसुत्त तिहूँ लोक 
वखाना । रास नाम का मरम है आना!, हैं। महायान में तथागत को वंसा ही 
समक्रा गया । बुद्ध महायानियों के लिए वृद्ध धर्म-शुत्य, तथागतस्वरूप और 
निःस्वभाव हैं। इस तरह भक्ति को सगुण और निर्गमुण दोनों कल्पनाएँ अपने 
समन्वय के साथ तथागत के व्यक्तित्व में आ गई थीं । राम' और कृष्ण के अवतार 
वाद की लेकर मध्ययुगीन वैष्णव घारा में यह समन्वय को लेकर विकसित और 
समृद्ध हुई । वेष्णवः साधना में महायानी साधना इस प्रकार रूपान्तरित हुई । 

डा० जदुनाथ सरकार बताते हैं कि सध्ययुग के एक उड़िया कवि ने दारु ब्हाम' 
नामक कविता में जगन्नाथ भगवान्‌ की बुद्ध रूप में स्तुति की है, जिसमें जगन्नाथ से 

कहलवाया है कि 'मैं बुद्धावतार हूँ, में कलियुग के जीवों का उद्धार करू गा ।' 


तांत्रिक धर्म के माध्यम से भी बौद्ध धम्म ने हिन्दू घर्म के भीतर अपने 
लिए एक स्थान कर लिया | यह कार्य विशेषत्त: पूर्वी वद्धान तथा आसाम में 
विशेष रूप से सम्पन्न हुआ। वैष्णव साधना ने बौद्ध धर्म की हासावस्था की 
दक्षाओं के मन्त्र-तंचादि के प्रभावों को किस प्रकार अ्रहण किया यह देख लेना भी 
उपयुक्त होगा । 

वास मार्ग की अवृत्तियाँ तांत्रिक साधना ने अपना ली थी । इनको बौडद्धों ने 
अपना लिया था । इसके काररा बौद्ध परम्परा खोखली हो गई। तांजिक अद्भुत 
प्रतीकों का प्रयोग करते थे तथा वड़े योगी होने का भी दावा करते थे । बीडद्धों पर 
इनका विशेष प्रभाव पड़ने से परस्पर आदान-प्रदान भी हुजा। नेपाल तथा बज़ाल 
में शैबों और शाक्‍तों से बौद्धों ने ये साधनाएं ली । तात्विक रूप से इनमें और 
बद्ध की शिक्षाओं में कोई समन्वय न था । स्वयम्‌ बौद्ध घर्म में हठयोग, मनन्‍्त्रयोग 
आदि की प्रोत्साहन न था। पर चौरासी सिद्धों के प्रभाव से बौद्ों पर भी इसका 
असर हुआ । स्व० महापडित राहुल सांकृत्यायन अपनी पुरातत्व निवन्धावली में 
विवेचन करते है कि बौद्धो के लिए यह काल उनके दुदिनों का सूचक था। भेरव* 
भवात्री या बद्धझ-तारा की उपासना करके तांतिक पृष्ठभूसि की इस साधना ने स्वीकार 
कर लिया । इसी माध्यम से अपने अतिम भग्न-तातिक रूप से वह नाथपथ निर्मुशी 





२. पुरातत्व निबंधावली--स्व० महापंडिंत राहुल, सॉक्ृत्याथन । 


१६० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


तथा महजयान बैप्णवी साधना पर अपना अमिट प्रभाव और छाप छोड गया है; 
इसे स्वीकार करना ही पड़ेगा । इस बोद्ध तातन्रिक धर्म की तारा तथा शेवी शक्ति 
में कोई भेद नही है। इसते आसाम तथा वद्धभान में अपना सम्पूर्ण प्रभाव वेष्णव- 
भक्ति-आन्दोलन पर छोडा है। वि णवादी सन्‍्तो पर उत्तर कालीन बौद्ध साधना 
ने अपना प्रभाव अधिक छोडा हे । डा० हरप्रसाद जारी की गवेषणाएं और 
निष्कर्य निर्गरा सम्भ्दाय की सन्‍्त साधना के उद्गम सम्बन्धी सिद्धातों पर प्रकाश 
डालने वाली हैं। मत्स्येनद्रनाथ नाथसग्रदाय के सस्थापक थे और गोरसनाथ के 
गुरु। लामा तारानाथ का यह कथन हे कि गोरखनाथ पहले बौद्ध थे और वाद में 
शंव। जो कुछ भी हो इतना तो कहा जा सकता है कि अपनी उपासना पद्धति में 
वे भग्त बौद्ध धर्म का प्रभाव विए हुए है। कबीर नाथ पथियो के विरुद्ध हे पर 
अपनी हठयोग की भापा के प्रयोग के लिए वे इनके ऋगणी माने जायेंगे। वे उस 
बौद्द तात्रिक साधना के भी ऋणी है, जिसका उन्हे स्वयम्‌ पता नही था । बच्चाल 
के सहजिया, न्‍्यारा, वाऊल-सम्प्रदाय आदि सभी वंष्णव सप्रदाय उत्तरकालीन 
वौद्ध सप्रदाय से प्रभावित है। चेतन्य महाप्रभु ने अपनी दक्षिण यात्रा के समय 
सन्‌ १५५१ मे एक बौद्ध नैयायिक को परास्त किया था। महायान का अवश्येप 
ममूचे वेष्णव भक्ति-भान्दोलन में छिपा पडा है। बौद्ध साधना ने अपनी विरासत 
सत साधना के लिए छोड दी थी, जिसे एक मात्र कबीर ने प्रतिनिधिक रूप से 
ग्रह किया । कवीर का व्यक्तित्व वडा अक्खड बेपरवाही से युक्त, मस्त मौलापन 
से भरा हुआ, जीवन की कठोर अनुपासनात्मकता से परिपूर्णा था। उनके स्वभाव 
मे ये विशेषताएं अपने ढज्भ की मिलती है जो किसी बौद्ध भिक्षु के स्वभाव में नहीं 
हो सकती । वजञ्जयानी चोरासी पिद्धों के साथ वे तुलनीय हो सकते है। वे सरहपा 
के समान खरी वात कहने वाले, जातिवाद पर कठोर प्रहार करने वाले हैं । 
हेण्डशपाद के व्यक्तित्व और शेली में वे अपनी उलट वासियों मे कहते है। कबीर 
मे कुछ वाते ज्ञानेब्बर की है तो कुछ प्रत्हाद की, कुछ बुद्ध तो कुछ स्वामी दयानन्द 
को । बुद्ध कहते हैं, 'ब मया साम दिदुठ तदह वंदामि' अर्थात्‌! जो मैंने देखा, उसे 
में कहता हू ।! कबीर का भी निवेदन हे कि, 'सो ज्ञानी जो आप विचारे', और 
'मैं कहता अखिन की देखी ।” स्पष्ट है कि अनुभूति साम्यता दोनो की एकसी है। 
सचमुच कबीर की साधना विनक्षण थी। वे ज्ञानी भी है और भक्त भी | अत्यन्त 
विनम्नता के साथ वे हरिजननी के बालक हैं ऐसा एक वार कहते है, तो दूसरी वार 
वे बेहद के मंदान में सोते है, और अनहृदनाद सुनने वाले योगियो के साथ रहकर 
प्रेमोपासक सूफी कवियों का भी साथ देते हैं। राम और अल्लाह की एकता दिखा- 
कर भी जहाँ अल्लाह राम की गम नही वहाँ कबीर घर बसाने की बात कहते हैं । 


तुलनात्मक अध्ययन १६९१ 


घचुलसीदास तो परम कारुशिक थे, सब जगतु को मसियाराम मय जानकर 
भ्रयाम करते थे, परन्तु समाज व्यवस्था की दृष्टि से सामाजिक नीति मर्यादा का 
उल्लंघन उन्हें स्वीकार न था। नोकमत व श्रुति सम्मत मर्यादा मार्ग ही उन्हें 
अभिप्रेत था। वे कहते हैं--/पूजिय विश्र सकल ग्रुणहीना । नाहि छुद्र गुण गरणाह 


प्रवीता ।"१ ! 


सहजयानी सिद्धों की मान्यताओं में गुरूपर और विश्वास पर जोर दिया 
जाता था। गुरु भगवान्‌ से भी श्रेष्ठ माना गया है। कवीर इस्तची त्तत्व के मानने 
वाले हैं। सत्‌ग्रुरु का महत्व वच्ञयानी सिद्धों और नाथपंथी साधुओं में समान रूप से 
व्यवहृत्त होता था । कवीर भगवान्‌ के स्वत्तिम नाम को 'सतनाम” या सत्तनाम' 
कहते हैं । पाली में यही 'सच्चनाम' है। कबीर के 'सुरति' 'निरति' शब्दों की 
आचार्य क्षितिमोहन सेन तथा आचाय॑ हजारी प्रसाद द्विवेदी तथा अन्य संत मत के 
समीक्षकों ने अनेक व्यास्याये दी हैं । उपाध्यायजी के मत से 'सुरतति” शब्द बौद्धों 
को स्मृति” तथा “निरति' वाह्तव में विरति है । कबीर की उलट वासियाँ सहजयानी 
चौड्धों की उलटवासियो से मेल खाती है । सहजयान के सहज मत को परिष्कार के 
साथ कवीर ने व्यक्त किया । 'साधों सहज समाधि भली ।', “सहज-सहज सब 
फोई कहे । सहज न बूके कोई। सहर्ज जिन विपया तजी सहज कही जे सोई 
शून्य” शब्द का भी कबीर ने बहुत प्रयोग किया है । शून्य मे समाधि लगाता, 
सहस्रार चक्र को शुन्य चक्र से तथा अलख निरंजन भौर शून्य तत्व को भी उन्होने 
मिला दिया है । इसी तरह हठयोग के वर्णन में चन्द्र, यमुना, गज़ा, सूर्य, सरस्वती 
की स्थापना भी उन्होंने की है । यह सब भापा और हठयोगी विचार बौद्ध योगियों 
से उन्होंने लिये हैं। अपने रहस्यवादी प्रतीक भी पृर्ववर्ती बौद्धों एवम सिद्धों से 
लिये है । 

उत्तर भारत की समगुराय-स्व रूपा-भवित्त व पूर्वी भारत की प्रेमरूपा-भक्ति तथा 
सहाराष्ट्र सन्‍्तों की साधना को देखने पर यह बाते सामने आती है। तुलसी तो 
श्रुति सम्मत हरि भगतिपथ, साधन विरति विवेक' को अर्थात्‌ साघधुमत और संत मत 
दोनों को अवकाश प्रदान करते है । श्रमण घर्म का अनुवाद साधु मत है और 
विरति विवेक बुद्ध धर्म के भी सदेश है। तुलसीदासजी की भक्ति.का अधिष्ठान 
नेतिक था। बुद्ध साथना भी इसे मानती है । तुलसीदासजी जैसे वेद भकत कवि, 
देवताओं की पर्याप्त रूप से निंदा करते है, तथा इन्द्र को ईर्ष्यालू वताते है। देवता 


१, रासचरित सानस-तुलसीदास । 
२. कबौर ग्रन्यावली-श्यामसुन्दरदास, पू० ७१ ॥ 


१६२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


दुदुभी बजाना पृष्पवृष्टि करना आदि कार्य किया करते हैं। अप्रत्यक्ष रूप से इसे बुद्ध 
का अहृब्य प्रभाव कहा जा सकता है। महाराष्ट्र के भक्त कवियों ने कृष्ण के माधयें- 
मय जीवन को लेकर भी समाज-नीति का बहुत ध्यान रखा है। उनके वर्शुन 
एकान्तिक साधना में इतने दूर चले गये हैं जितने सूर के या अन्य «कृष्शोपासक 
कवियों के । भक्ति का राग अन्ततः एक ही राग है। सूरदास ने अन्त समय कहां 
था 'खंजन नैन रूपरस माते ।” बौद्ध उपासक इस तरह नहीं कहेगा। भक्ति में 
निश्चित रूप से आसक्ति को स्थान है। वौद्ध-साधना अनासक्तिवाद से युक्त है। 
भक्त वनकर हम कृष्ण या राम के चरणों में रसमत्त हो सकते हैं। इस प्रकार 
बुद्ध के नहीं हो सकते । प्रपत्ति का तत्त्व अर्थात्‌ शरणागति का तत्त्व भक्ति के क्षेत्र 
में प्रधान रूप से होने के कारण वह आश्वासन युक्त जान पड़ता है। बौडमार्ग 
प्रतिपद पर जोर देता है। शरणागति में आत्मविस्मृति और अपने उपास्य के प्रति 
प्रगाढ़ अनन्यतम निष्ठा अनिवाये सी है । वैष्णव दर्शन की प्रपत्ति यही है। दक्षिण 
के वेदांती भक्त, बंगीय प्रेमा भक्ति में डूबे हुए साधक, उत्तर भारत के निर्गुण में 
समाधि लगाने वाले संत, रामचरण रस मत्त समुणोपासक भक्त और वात्सल्य एवम 
सख्यभक्ति के आवश से सरस ओर माधुयेमय कृष्ण के रसमय और सौन्दर्यमय समग्रुण 
की उपासना करने वाले सूर आदि सभी अनन्य भाव से प्रभु की भक्ति का उपदेश 
देते हैं। इन सबका प्रतिनिधित्व तुलसीदास मानों करते हुए कह रहे हैं--- 


“विष पीयूष हम करहु अगिनोी हिम तारि सकहु बिन बेरे । 
तुम सम ओर दयालु कृपानिधि पुनिन पाई हों हेरे॥!" 
भगवान्‌ की कृपा के बिना भक्त का दूसरा कोई सहारा नहीं है! हऋृष्ण 
अपने अनन्य भक्त को आश्वासित करते हैं कि, 'अहं त्वाम्‌ सर्व पापेम्यो मोक्षयि- 
प्यामि सा शुचच । ओर तेषाम्‌ अहम समुद्धर्ता मृत्य संसार सागरात! ऐसा उद्घोष 
कर उसके साहस को बढ़ाते हैँ । वृद्ध पुरुषार्थ को प्रश्नय देते हैं। वहाँ आश्वासन 
नहीं है। 'प्रवृज्या लेकर वे बतलाते है कि यह धर्म सुआख्यात है, दुःख का क्षय 
करने के लिये ब्रह्मचरय का आचररा करो ।' 
दक्षिण की भक्ति परम्परा में प्रतिपद अर्थात्‌ आचार मार्ग और प्रपत्ति अर्थात्‌ 
शरणागति को लेकर वेष्णवों के दो भाग हो गये । तुलसी में प्रपत्ति और आचार 
मार्ग का समनन्‍्वयात्मक संतुलन दिखाई पड़ता है। वल्लभाचाय के पुष्टिमार्ग में 


प्रपत्ति पर विशेष जोर है । तुलसीदासजी को रामचरणा में रसमग्न रहना ही भाता 
है। उनको मुक्ति भी स्वीकार नहीं । उनका कहना है--- 


१२. तुलसीदास-विनय पन्निका, पद संख्या १८७, पृष्ठ संस्था २७६ । 


चुलनात्मक अध्ययन १६३ 


घरम न अरथ न॑ काम रुचि पद न चहहेँ निर्वान । 
जनम-ननम रति रामपद यह वरदान न आन (* 


पुकाराम का भी यही मत है । वे मोक्ष और योग को पैरतले पड़ी हुई 
चीजे समभते हैं क्‍योंकि उन्हें वह आनन्द प्रास हुआ था जिससे परम भौर कुछ 
नहीं । वंप्णव भक्तों ने तत्व मीमांसा पर ज॑से व्यान नहीं दिया उसी तरह प्रमाण 
सीमांसा की भी उन्होंने कोई चिन्ता नहीं की । वेद प्रामाण्य को सभी ने स्वीकार 
किया है । रामदास और दुलसीदास वेद श्रुति सम्मत हरि भगतिपथ अपनाते है । 
इसी स्वर में जायसी भी गाते है-- 

वेद पन्य नह चलहि ते भूलहि बन भसांक । और 
चेद चचन मुख सांच जो कहा । सो जुग-जुग अहियिर होई रहा ।* 

बंगीय बेष्णव भक्त और आगे बढ़ गये। वेद को ही प्रमाण न मानकर 
श्ीमद्‌ भागवत पुराण को स्वेश्ास्त्र चक्रवर्तित्व का स्वरूप भी प्रदान कर दिया। 
'भक्ति-संदर्भ में 'मदीय लीला झुन्य वैदिक मपि वा्च नाभ्य सेत ।: भागवत से 
भक्ति को उपलब्धि होती है । इसलिए वे कहते हैं, वेदेर निगुढ कर्थ बूभते ना 
जाय । पुराण वाक्य सेई अर्थ कर ये निदइंचय । शब्द प्रमाण की सीमा को बढ़ाना 
है। तकंवाद के विरुद्ध प्रतिक्रिया के रूप में उनका यह कथन--'तके शास्त्रे जड़ 
आमिये छे लोहदण्ड । आमि द्रवाइले तुमि प्रताप प्रचण्ड़ । दक्षिण की भक्ति 
भावना जो वेदान्त की भावना से गंभीर रूप में निहित है। इस विपय में बड़ी 
संयत है । उम्र रूप तो कबीर में मिलता है--'साधु सती और सूरमा इन पटतर 
कोऊनाही ।” बुद्ध की तरह अदम्य वीयें कबीर में मिलता है । वे अपने को सूरमा 

कहते हैं ।* 'सूरघमसान है पलक दो चार का सती घमसान फलक एक आगे। 

साध संग्राम है रैन दिन जूमना देह पर्यन्त का काम भाई ।' 

बज्ल का वंण्णव धर्म श्वद्धा रिक-रहस्यवादपूर्णा था । इससे बह नेतिक 
तत्वों की कुछ अवहेलना करता रहा । अर्थाव्‌ प्रथान रूप से इसको उसने महत्व 
नही. दिया । अन्य भक्ति-संप्रदायों ने भक्ति-तत्वों के साथ नीति-तत्व को स्पष्टतया 
अपनी साधना में स्थान दिया है। वाह्मय कर्मकाण्ड का ब्रायः सर्वत्र अभाव है। 
मध्ययूगीन वातावरण भवित के रस से सराबोर हो रहा था । वेष्ण्व साधना कही 
साखी, कहीं सबदी, कहीं मद्भल-म्रुदर्देनी-रामकथा सुनाकर, कही प्रभु की ल्हादिनी 





१. रामचरित सानस--तुलसीदास । 
२. पद्मवत---जायसी ॥ 
३- कब्रोर । 
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शवित के साक्षात्कार से तो कही अ्रत काल मे 'राम तुम को भवजाल से छुडायेगे', 
ऐसा आश्वासन देकर निवंलों में चारित्र्यं गुणो को सचारित करने का अद्भुत 
सामथ्‌य प्रदर्शित किया है। इस मार्ग पर चलने वाले अपने भववग्ध को काठते हे ! 
अपने लिये वे यही पर भमृत परोसा हुआ देखते है। 'राम जपत भवर्सियु सुखाहि | 
और “रामचरित जे सुनत अधाहि रसविश्येप जाना तेहि नाहि ।” ये कक्तियाँ यही 
सिद्ध करती है कि भक्ति की साधना मे अपरिमित आश्वासन है । कलियुग में ज्ञान, 
और वंराग्य की साधना नही हो सकती । भक्ति, पथ, ज्ञान, वेराग्य तथा वेदिक 
ज्ञान को मिथया नहीं कहती । “जाकी प्रीति प्रतीति जहाँ तहाँ ताको काज सरो। 
यह कहकर और 'सो सब भाँति खरो' ऐसी मान्यता देकर इन भक्तो'ने समन्वय 
मार्ग अपनाया है। वैष्णव साधक जब 'कबहुँक हौ यह रहनि रहोगो' की भावना से 
युक्त हो जाता है तो प्रपत्ति और प्रतिपद अर्थात्‌ आचार मार्ग मिल जाता है ! 

पशुहिसा जब वेदों के नाम पर होने लगी तब इनके विरोध मे जेन व बोढ 
सप्रदाय अहिंसा प्रधान मतो को लेकर सामने आगये। जेन-साधना में योग को 
महत्वपूर्णा माना गया है। जैन धर्म आत्मा के अस्तित्व को स्वीकार करता है । 
बोद्ध धर्म दु खो का मूल इच्छा को समभता हे । अतः इनको ही नष्ट करना चाहिए 
यही उसका निवेदन है। ज्ञान आचार की छुद्धता और योग को बौद्ध धर्म मानता 
है पर आत्मा को नही मानने से केवल सदाचार की बाते करना दार्शनिक दृष्टि से 
आधारहीन जान पडता है। जेन धर्मांवलवियो ने ग्रीको के प्रभाव में आकर 
तीथेकरो की नग्न मूर्तियाँ पुजना शुरू किया। बौद्ध मूरतियाँ भी पूजी गयी । वेदिक 
धर्मावलम्बियों ने रामायण महाभारत के नवीन सस्करणा तेयार किये। चौबीस 
अवतारो की प्रतिष्ठा की गई। उनकी मू्तिया वनी । नवीन सस्करणो मे शबूकवध, 
तुलाघार वेश्य, धर्म व्याध की कथाओ को जोडकर वर्णों के कर्तव्य कम पर बल 
दिया गया । वौद्धों की अहिसा, परोपकार, करुणा, शील आदि लोक कल्याणकारी 
भावनाओ को यज्ञ प्रधान ब्राह्मण धर्म मे नवीन रूप से सम्मिलित कर लिया 
गया । 

वेष्णवी साधना में सूफी रहस्यवाद से भी बहुत सी बातें स्वत. आ गयी है 
या अन्य पद्धति से भी ग्रहण की गई हैं। हम यहाँ पर उन्हें समभने का प्रयत्न 
करेगे । 
रहस्यवाद क्या है ? 

परमात्मा सम्बन्धी रहस्यो और ज्ञान का पता हो जाने पर उसे एक विशिष्ट 
साधना से और अनुभूति से रहस्यवादी प्राप्त करता है । आमतौर पर सर्व साधारण 
इस ज्ञान को या इस अनुभूति को नहीं उपलब्ध कर सकते । इसका ज्ञान और 
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अनुभूति अपने तक ही सीमित रलकर मौन रहकर ही उसे रहस्यवादी समभता है। 
रहस्यवादी अनुभूति गूंगे की झकरा ही है। जिसके द्वारा मनुष्य विश्व एवम 
ब्रह्माण्ड को सम्पूर्ण और अखंडित समभजता है। इस अनुभूति पर कुछ विशिष्ट 
व्यक्तियों का ही एकान्त अधिकार है ऐसा समझना भ्रामक है, ऐसा कुछ लोग कहते 
है। आज के व्यारयाकार रहस्यवाद को आंतरिक सामजस्य स्थापित करने की कला 
मानते है ॥7 

सेलवी के मतानुसार रहस्यवाद उस धर्म का नाम है जिसमें अन्तिम सत्य या 
इंप्चर के साथ तादात्म्य तथा उसका उत्कट साक्षात्कार निहित है ।* रहस्यवाद 
का देवी सिद्धांत तर्कानमानाशित होने की अपेक्षा भीतरी आत्मप्रेरणा और साक्षा- 
त्कार पर निभर है। इसीलिए *हस्यवाद उन लोगो के लिए है, जो साक्षात्कार, 
देची दृश्य आदि बातों पर दुगुना विश्वास करते है। प्रायः सभी धर्मो मे जो 
रहस्यवाद पाया जाता है वह व्यक्तिगत अनुभूति पर आधारित है। रहस्यवाद के 
किसी भी झाख्रा में जो प्रारभिक वातें हैं उनमे अव्यक्त की अपरोक्षानुभूति प्रथम 
वात है । अतीन्द्रिय हृष्टि सस्कार या तप से सप्राप्त होती है। इसी शक्ति की 
सहायता से रहस्यवादी उन चीजों को देख सकता है जिन्हें सर्व॑ साधारण नही देख 
पाते । किसी अभिजात कलाकार या कवि में जो अतीन्द्रिय दृष्टि होती है बहीः 
रहस्यवादी में परमात्मा के साक्षात्तार के लिए समभनी चाहिए। रहस्यवादी 
प्रवृत्ति साधारण जीवन के स्वार्थपरक और साधारण प्रस॒ज्धों से अपना लक्ष्य हटा 
लेना है और इसी लक्ष्य को किसी एक वस्तु पर केन्द्रित करना है। यही चिंतन 
कहलाता है । इस अवस्था में विचार या मनन नहीं होंता। इसी का मतलब है 
अन्तहृ ष्टि से देखना । यह एक प्रकार की व्यान-धारणा ही है जिसमे मन अतीव 
संवेदनाक्षम वन जाता है। इसमें कई वार एक प्रकार की समोहनावस्था भी थ्ग 
जाती है । इ्से हम आत्म-समोहन भी कह सकते है । इसके नित्य अभ्यास से मन 
की प्रवृत्ति में उम प्रकाश एवम्‌ ईश्वढी सत्ता की कृपा पर श्रद्धा उत्पन्न हो जाती हे ॥ 
रहस्यवादियों की यह सबसे ऊँची ,अवस्था म नी जाती है । ऐसे भी उदाहरण देखे 
गये हैं जिनमे रहस्यवादी समाधि एवम्‌ उनमनी में मस्त हो जाते हैं। यह सब 
रहस्यवादी अनुभूतियाँ आत्मिक प्रकार की हे । यद्यपि उनमे विश्वसनीयता एवम्र्‌ 
सत्यता है। कोई भारतीय दाशं निक ब्रह्मा का साक्षात्कार जब करता है, था कोई 
सूफी अल्लाह का साक्षात्कार जब कर लेता है तव उस परमतत्व के साथ की गई 
बातचीत और अनुभव उसी कोटि का समझना पडेगा । 


१. थयोअरी प्रेन्ड ऑर्ट ऑफ, मिस्टिसीभुस, प्रू० ६-- राधाकमल मुकर्जी । 
२० सायकालाजी ऑफ रीलोजन---स्तेलबी-प्ृू० २४७-२६५ १ 
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रहस्यवादी अस्मितायुक्त होकर सतर्क जानकारी सहित जो कार्य करता है 
वह दो प्रकार का होता है । (१) आत्मा सम्पूर्ण रूप से अपने अस्तित्व में आ 
जाती है और (२) हमारी साधारण जक्तियों से अधिक तेजस्वी शक्तियाँ कार्य करती 
हुई दिखाई देती है। हमारी सतर्क जानकारी एक आध्यात्मिक वातावरण का विस्तृत 
केन्द्र बन जाती है, जो सदा हमारे साथ बनी रहती हे । इसे हम पूर्णतया वस्तुतः 
व्यक्तिगत अनुभूति ही कह सकते हैं। वाह्य रूप से इसकी कोई अधिकृत सूचना यो 
विश्वास दिला सकने वाली प्रमाण की बाते उपलब्ध नहीं हो सकती । 

यो रहस्यवादी जीवन की प्रमुख तीन अवस्थाएं मिलती है--(१) अन्तः- 
शोधन या निषेध के माध्यम से प्राप्त होने वाली दशा या अवस्था । (२) भात्मा के 
प्रकाश की अवस्था, (३) तादात्म्य या साक्षात्कार की अवस्था । 

'अडरहिल' के अनुसार रहस्यवाद सत्य के साथ साक्षात्कार है ।? सत्य के 
साथ साक्षात्कार करने वाला मानव कम या अधिक मात्रा में उसके साथ साक्षात्कार 
किया करता है। इसमे अपरोक्ष का परोक्ष के साथ अनुभूत्यात्मक सम्बन्ध की 
स्थापना हो जाती हे । इसमे उसकी निजी अनुभूति उसे सत्य के साथ स्वसवेदनत 
कराती है । इससे ईश्वर के अस्तित्व और उसकी उपस्थिति की निश्चिति उसे हो 
जाती है । वंसे ईश्वर का ज्ञान धार्मिक दर्शनशास्त्र से हो जाता है, परन्तु ईश्वर के 
साथ मानव का प्रेम का सम्बन्ध हो जाना उसके रहस्यवादी साक्षात्कार को बतलाता 
हैं और वह उसकी आत्मा का परमात्मा मे लथन्‍घोग सिद्ध करता है। इसका लक्ष्य 
ओर परिणाम यह होता है कि उसकी ससीम अच्छाइयाँ असीम हो जाती है और 
बह उसके साथ एकाकार हो जाता है । 

आत्मा को जाग्रृति या आत्म सुधार का सवव॑ साधारण स्वरूप इस प्रकार का 
माना गया है। यह सम्पूर्ण विस्तृत जगत और उसका जागृत स्वसवेदन व्यक्ति की 
अपनी अस्मिता को दबाता है। बहुधा वह अचानक छूट जाती है ओर सत्य के 
साथ उसका साक्षात्कार हो जाता है। परिणामतः नये तत्व उसके सामने आने 
लगते है। किसी को भी दंवी प्रकाश तब तक नही प्राप्त हो सकता जब तक प्रथम 
उसकी अत. शुद्धि, अपरिग्रह, पवित्रता, आज्ञाधारकत्व एवम्‌ आत्म-सयमन उसे प्राप्त 

न हो जाय । 
अन्त.-शुद्धि की अवस्था आत्म प्रकाश की ओर ले जाने वाली ऐसी स्थिति 
है जिसमे सतर्क जानकारी तीब्रतर होकर इतनी तेज हो जाती है कि प्रत्यक्ष चिन्तन 
चिरतन ओर अज्ञात के बारे में होने लगता है । दंनदिन जीवन में अत्यत गहरे तथा 
तीब्रतम और शीघ्र उत्पन्न होने वाली सवेदनशील क्रियाएँ उत्पन्न होने लगती है 
३. मिस्टीसीजूम-- एलविन अण्डर हिल-पू० २२। 
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क्योंकि, सर्वशक्तिमानु का आन॑ंदयुक्त प्रभाव उस पर छाया हुआ रहता है। ईश्वर 
को उपस्थिति से प्रार्थना, उपोपण, ध्यान और अन्य घामिक क्रियाओं से आत्मिक 
थक्तियाँ बढ़ाई जा सकती है । ऐसा कहा जाता है कि इससे अन्तःकरण में स्थित 
भगवान्‌ स्वसवेद्य हो जाते हैं। परमेश्वर का अन्तदशंव एक सचाई की चीज है यह 
वात सभी रहस्यचादी स्वीकार करते हैं। ईश्वर के विरह से उत्पन्न होने वाली 
वेचेनी, चिन्ता, चेदना साधक को दैनदिन जीवन के अभावषों तथा दुः:खों की तरह 
कष्टदटायक हो जाती हैं। गरीरज सुखों की निवृत्ति से रहस्यवादी को उसकी मानसी 
ओर आत्मिक प्रवृत्ति उच्च स्तर पर ले जाकर परमात्मा की ओर अग्रसर एवम्‌ 
केन्द्रित कर देती है । इस कार्य में अनिवायंत., सद्‌ का अनद्‌ प्रवृत्ति से द्वंद्र होता 
हैे--संघपं होता है । परिणामत्‌. अतीव वेदना और परम दुःख भी होता है । 

साक्षात्कार अर्थात्‌ आत्मा का परमात्मा से तादात्म्य और उसकी भावनात्मक 
अंतहंष्टि ही इस ऐक्य का मूल कारण है। साधक के हृदय की आँखें खुलकर 
परमात्मा में विश्वाम करती है । इस अवस्था के तीचन्र और साधारण दोनों रूप होते 
हँ। इसके पहले कोई विद्वान एक और अवस्था मानते है जिसे आत्मा की 
अधकारपूरणं-रात्रि” कहा जाता है। इसके वाद जाग्रति होती है जिसका वर्णान हम 
ऊपर कर आये है। तादात्म्य अवस्था तो एक तरफ रहती ही है तो टूसरी तरफ 
आत्मा का परमात्मा से आध्यात्मिक-विवाह' भी होता है। यह अनुभूति प्रतीकों के 

सहारे अभिव्यक्त की जाती है। आध्यात्मिक विवाह का वर्ंनत करने वाली भाषा 

भी चित्रोपम होती है और विचित्र रूप से घोर श्ज्भारी भी । देखने और श्रवण 
करने की अतीनन्‍्द्रिय गक्तियों का उत्पन्न होना, भावना की गहरी दच्षा में जाना, 
बाह्य सवेदनशीलता का त्याग आदि प्राय: रहस्यवादी की भ्रवृत्तियाँ बतलाई गई है । 
इससे उसका चरित्र दृढ़ तथा नैतिक शक्ति वढकर अध्यात्म-प्रवर बनने में सहायक 
हो जाती हैं । 

किसी व्यक्ति के चेहरे मे देवी सौन्दर्य का आविष्कार होने के लिए जिन 
वातों की आवश्यकता है उनमे से एक “दीक्षा? है । इस दीक्षा मे मंत्र एवम्‌ तत्र का 
मौखिक एवम्‌ वेचारिक प्रभाव होता है जिसमे सौन्दर्य का मधुर भाव बढ़कर एक 
तीज सवेदना में परिणत हो जाता है और उनके महान आनन्द से शाक्तिपात होकर 
रौद्रस्वरूप के दर्शन दे देता है । इस दीक्षा के अबसर पर सारा जगत्‌ किसी नये 
चैतन्य मे व्याप्त दिखाई पड़ता हैं। सत्य-सवेदन के अनिरुद्ध प्रवाह से परे है, 
जिसमें सारी सवेदना लिपटी दिखाई देती है । इस अवस्था मे साधक के कामों में 
वह परतत्त्व गूज उठता है कि तूने मुझे पा लिया है !" रहस्यवाद का यही प्रथम 
१, सिस्टीसीज्म--एलविन अण्डरहिल-प्ृ० २३ ॥ 


१६८ हिन्दी और मराठी के बेण्णव साहित्य का 


सिद्धान्त है। हम सत्य की सोज करते हैं पर हम ससीम हैं। खोजने की तत्परता 
भी स्वयमेव एक मजिल है। सत्यान्वेषण करने वाले यात्री उसको देखते हैं और 
हमें उसके बारे में निवेदन करते हैं। अध्यात्मिक जगत्‌ से उन्हें सदेश प्रास हो 
जाते हैं। यह संदेश अनन्त के जीवन का प्रेम का और पारमाथिक सत्य का होता 
है। रहस्यवाद सत्य का अन्वेपण करता है। रहस्यवादी केवल अनन्तसत्ता के 
अस्तित्व को ही सिद्ध नही करता अपितु उसे जानने की संभावना के साथ उसे प्राप्त 
करने वाले साधन सहित हमें संबद्ध कर देता है । 

प्रसिद्ध दाश निक संत डा० रामभाऊ रानडेजी के मतानुसार रहस्यवाद का 
विवेचन इस प्रकार है) --- 


इन्द्रियातीत, प्रत्यक्ष एवम्‌ तात्कालिक अनुभूति ही ईश्वर-साक्षात्कार है। 
रहस्यवाद का अर्थ परमेश्वरी साक्षात्कार है। सामान्यतः 'अज्ञेगय गढ़ तथा अद्भुत 
एवम्‌ गुप्त वातों से उत्पन्त होने जाली अनुभूतियाँ', यह अर्थ इसका कदापि नही है । 
भक्ति युक्त जान्त अन्तःकरण से मानवी मत की उच्चतम सपादन की हुई श्रे४ 
अवस्था जिसमें ईश्वरीय ध्यान सपन्‍न हो जाता है वही साक्षात्कार है। स्तब्धता के 
साथ ईश्वर में रममाण हो जाना, या लीन होना इसी का स्वरूप है । अध्यात्मिक 
अनुभूति का वर्णन नहीं किया जा सकता । यह अनुभव अनिर्वेचनीय माना जाता 
है। इस अनुभव की हम शास्त्रों की तरह चर्चा भी नहीं कर सकते । अत' विस्तृत 
रूप में शाव्दिक अभिव्यंजन भी असंभव है। प्लेटो भी कहता है कि इस साक्षात्कार 
के अनुभव पर मेरा कोई लेख कभी भी प्रसिद्ध नहीं होगा । इन्द्रियातीतवा पार- 
मार्थिक अनुभव का दूसरा लक्षण है। अनिर्वचनीयता ओर इन्द्रियातीतता एक 
दूसरे से संलग्न है। वुद्धि, इच्छा-शक्ति और सवेदना इन तीनों से ईश्वर-साक्षात्कार 
कया जा सकता है । कला, शास्त्र तथा काव्य में उच्चतम विचारों की श्रेणी में हम 
तभी पहुंच सकते है, जब अन्तिम सत्य या तत्त्व के साथ एकरूपता हो जाय । 
केवल बुद्धि की सहायता ईश्वरी साक्षात्कार में सहायक नहीं होती । उसके लिए 
श्रेष्ठ शक्ति की आवश्यकता है। अदीन्द्रिय शक्ति बुद्धि, भावना और क्रियाशक्ति की 
आवश्यकता है। अतीन्द्रिय शक्ति बुद्धि भावना और क्रियाशक्ति से भिन्न नहीं है 
वबरन्‌ू, इन सब में वह ओतप्रोत भरी हुई है और इन सब का आधार भी है। 
भनुभूति-शास्त्र पूर्ण रूपेणा चिकित्सात्मक है यह इससे सिद्ध हो जाता है। परमार्थ 
के क्षेत्र में अन्तिम सत्य का अनुभव करने के लिए सतत, तथा अनन्त काल तक 
परिश्रम करना पड़ता है । इसके लिए अध्यात्म क्षेत्र में प्र ?70झ८ए क्रिया 


१. सिस्टिसोज्स इन महाराष्ट्र--डा० आर. डो. रानडे । 


चुलनात्मक अध्ययन श्ददह 


शक्ति की अतीचव आवश्यकता है। सच्चा आध्यात्मिक जीवन भावना प्रधान ही 
रहता है । इन्द्रियातीत प्रज्ञाशक्ति का आधार जीवन में सबके जिए आवश्यक है। 
यह अनुभूति अनिरबंचनीय तथा बंड्धिग्राह्म है पर वह इन्द्रियों के परे होने से ऐसे 
साधकों का एक संप्रदाय वन जाता है। ऐसे अनुभव केवल परमेश्वर को ही ज्ञात 
रहते हैं । 
। संसार के सब कालों के, सव देशों के, इन आत्मज्न-रहस्यवादियों का एक 
देवी तथा सनातनी समाज बनता रहता है। देश, काल, जाति के वधन इन्हें नहीं 
जकड़ते । 
सूफी मत-- 

सूफी साधना में क्ह्मवाद और शुनस्यवाद का अद्वितीय समन्वय है। प्राय: 
सूफी नाम से सभी इस्लामी रहस्यवादियों को पहचाना जाता है । इ. स. ७१६- 
८१४ में इराक में हमें 'सूफी' शब्द मिलता है । यह शब्द 'सुफ शब्द से निकला है 
जिसका अर्थ है विना घुली हुई ऊन का वस्त्र या चोगा जो ईसाइ यत्ति पहना करते 
थे। यतियों के जीवन विपयक बहुत से चिन्हों में से यह भी एक है । पर सभी 
लोग इस वात को मानते हैं कि सफीवाद वास्तव में इस्लामी ही है। सूफियों को 
इसीलिए आदर की दृष्टि से देखा जाता है कि वे अपना मत पंगंवर महम्मद से 
विरासत में प्राप्त होने का दावा करते हैं । कुरान में पंगंवर के असली व्यक्तित्व के 
पर्याप्त प्रमाण मिलते हैं, लेकिन कुरान में साधु जीवन संबंधी एचम रहस्यवादी त्तत्त्व 
दूसरे ही ढज्ज से मिले जुले दिखाई देते हैं। कुरान में जो साथु जीवन संबंधी 
प्रमाण मिलते हैं उन्हीं पर सूफी लोग अधिक जोर देते हैं | महम्मद पंगंवर ने किसी 
भी अपरिवतंनीय सिद्धान्त की या रहस्यवादी धर्मनीति की प्रस्याली जारी नहीं की, 
लेकिन यह सत्य है कि कुरान में दोनों के निर्माण के लिए काफी सामग्री है । गहन 
विचार की अपेक्षा भावना से ही उत्स्फूर्त होने की वजह से महम्मद पेगंवर के ईश्वर 
संबंधी उद्गारों में बहुत सी असंगतियाँ पायी जाती हैं। जब कि मुल्ला-मौलबियों 
ने अपने पंथ का वैचारिक ढांचा बनाते हुए, “ईइवर की सत्ता विश्वव्यापी होकर भी 
उसके परे है ।? 'इस कुरान के एक मत का अवलंबन लिया तो सूफीयों ने कुरान 
के सिर्फ उत्त मत का आश्रय लिया है, जिसमें ईश्वरी सत्ता घिश्व अन्‍्तर्व्यापी मानी 
गयी है । इन्हीं दो तत्त्वों को अँग्रेजी में (7850९0९7९6 और ॥778772702 
के नाम से अभिहिंत किया जाता है | सूकियों की दृष्टि तत्व पर विशेष है | 

अल्लाह सूफियों के लिये स्वर्ग एवम्‌ घरती का नूर है। वही आदि है। 
और अन्त भी। वाहर भीतर सर्वत्र वही है। सिवा उसके स्वरूप के सब कुछ 
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नइवर है। जिनको अल्लाह प्रकाश नही देता है उनको कभी भी प्रकाश नहीं मिल 
सकता । वस्तुतः रहस्यवादी तत्त्वों के बीज यहीं पर मिल जाते हैं । पुराने सूफियों 
के लिए कुरान ही केवल खुदा का शब्द नहीं है, वह्‌ तो ईइवर के निकठ ले जाने 
वाला प्रथम माध्यम है। हादिक प्रार्थना एवम्‌ समग्र ग्रस्थों का चितन और विशेष 
प्रकार के रहस्यमय परिच्छेदों का चिन्तन जिनमें “रात्रियात्रा एवम्‌ स्वर्गारोहण, 
सम्बन्धी निर्देश हैं। सूफियों ने पैगंवर के रहस्यमयी अनुभूतियों का स्वानुभव करने 
का भी प्रयत्न किया । यों सूफिय़ों को कुरान के विशेष दीक्षित अध्येता समझा जाता 
हैं। ईसवी सन १००० के वाद सूफीवाद में यूनानी दर्शन का मेल हुआ । कतिपय 
ऐसे प्रमाण मिलते हैं जिनसे यह पता चलता है कि सूफी-वाद की आरम्भिक प्रगति 
ईसाई-रहस्यवाद से अनुप्रारितत हुई थी । ईसाई महत 'राहिब का कथन है कि इस्लाम 
में मठवास का कोई तत्त्व अद्भी कार नहीं किया गया । महम्मद पैंगंबर 'रहबानि 
(मठवास) यहाँ तक कि ब्रह्मचये का भी कुरान में निषेध करते हैं। परंतु कुरान की 
आयतों का वह भाष्य जो तीसरी हिज्ञ शताब्दी में प्रचलित था, इस वात की पृटष्टि 
करता है कि मठवास ईश्वर की आज्ञापित संस्था है और पैगंवर के द्वारा मठवास के 
निन्‍दा उनकी की गई हैं जिन्होंने मठवास को भ्रष्ट किया था । 


आद्य इस्लामी नियतिवाद, आगामी ईश्वरीय कोप के स्वप्न, उपोषण करने 
वाले विरह की पीर से था परचाताप से रोने वाले, उसकी लगातार चलने वाली 
प्रार्थनाएँ, खुदा की कड़ी और अनुशासन युक्त भक्ति आदि वातों से सूफी रहस्यवाद 


सम्पन्न है। प्रेम से ईश्वर की प्राप्ति होती है अतः उसी एक ईइवर में सम्पूर्स 
आसक्ति रहस्यवाद में निर्धारित है । 


हमारे अधिकारी विद्वानों की दृष्टि में सूफी-मत की सर्व प्रथम उल्लेखनीय 
उदगात्री बसरा की स्त्री संत 'रविया' है। इसका काल सन ८०१ ईसवी है । कहा 
जाता है कि उसके माता-पित्ता का कोई पता न था। निम्नलिखित पंक्तियों में इस 
गुलाम संत 'रविया' के रहस्यवाद का आदशे प्राप्त होता है-- 


'में तुझसे दो तरह से प्रेम करती हूं । एक स्वार्यवेश होकर और दूसरे उस 
तरह जैसे कि तुक से करना योग्य माना गया है। स्वार्यी प्रेम मुझे नहीं करना 
चाहिए । हर विचार तेरे बारे में ही हों तो अच्छा है । पवित्र प्रेम वही है जिसमें 
तू केवल मेरी ओर भक्तियुक्त दृष्टिपात से पर्दा उठात्ता हैं न कि भेरी प्रार्थना से । 
तेरी सच्ची प्रार्थना स्वार्थ और परमार्थ दोनों में निहित है ९ 

रहस्यवादी साक्षात्कार का तत्व कुरान की आयतों से परे है। और वह 


9०--ककनन-्मकगक-नकानन_मण- कक 


१, लोगसो ऑफ इस्लास--निकॉलसन और आनॉल्ड । 
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इंडवर कृपा से ही उपलब्ध होता है। किन्तु पैगंबर की कुछ अविश्वसनीय पारंपरिक 
गाथाओं में इसके स्पष्ट प्रमाण मिलते है, जैसे ईश्वर ने कहा, “वबर्म निहित कर्तव्यों 
से अधिक काये करने वाला मेरा सेवक जब सेरे निकट आता है और जब मैं उससे 
प्रेम करता हूं, तब मैं उसका कर्णा बन जाता हूं, क्योंकि वह मेरे द्वारा सुनता है, 
मैं उसकी आँख वन जाता हूं ताकि वह मेरे द्वारा देख सके, मै उसकी जिद्धा बनता 
हैं, जिससे कि वह मेरे माध्यम से वोल सके और मैं उसका हस्त बनता हैं, जिससे 
कि वह मेरे द्वारा अहण कर सके ।' 

सूकियों ने एक ऐसी अध्यात्मिक प्रणाली का निर्माण किया जिनमें आत्म- 
शुद्धि द्वारा आत्म प्रकाश पाने का मार्ग अपनाया गया है, जिसका परिपाक आत्मा 
का स्वसंवेदन (मारिका) है । अपने हृदय से उसको देखने वाले संतों के द्वारा किये 
गये ईइवरीय गुणों का ज्ञान ही आत्मा का स्वसवेदन है। उसकी प्राप्ति का मार्ग 
भार्ग (तरीका) उन गुणों के संपादन में एवम्‌ रहस्यवादी अवस्थाओं में निहित है । 
भयम स्थिति परचाताप की है, जिससे हृदय परिवतंन होता है । सन्‍यास, अपरिग्रह, 
तित्तिक्षा और आस्तिकता ये बातें इसके पश्चात्‌ आती है। इनमें से प्रत्येक एक 
पूसरे का अध्ययन है। 'गराली' और 'सादी” नामके सूफी संतों ने इन सिद्धांतों का 
उपयोग किया है। ईश्वरीय तादात्म्य की कल्पना ने सूफियों को ईश्वर निर्मित 
भारियों से प्रेम किये बिता ईश्वर से प्रेम नहीं किया जा सकता यह सिखाया । 
ईइवर का ज्ञान साधक को उसी के हारा हो सकता है । “भबूयजीद” पर अद्दैत 
दर्शन का पर्याप्त प्रभाव पड़ा । उसने 'फूना' का तत्त्व विकसित किया । फना! का 
अर्थ है, अपनी हस्ती मिटा देना । 'फना' का उत्तर पक्ष 'बका” है। बका का अर्थ 
ईश्वर के साथ तादात्म्य है। यह तत्त्व भी बाद में इसमें जोड़ा गया । 

ययपि लययोग से शुद्ध तादात्म्य की ओर बढ़ने के प्रयत्न का अतिरेक हुआ 
फिर भी यह सिद्धान्त अपनी चरम सीमा पर पहुँच गया। 'बयाजीद” ने अपने 
निराभास होने का आत्म निवेदन किया । सूफियों का यह एक कथानायक ही है । 
उसको परमानंदावस्था के उद्यारों का उल्लेख वे स्वेत्र करते है। प्रेमी, प्रिय और 
प्रेम के एकत्व का इस सूफी-संत ने अनुभव किया था क्योंकि तादात्म्य की दुनियाँ में 
सभी एक हो जाते हैं। हलाजने अनल-हक' (अहम ब्रह्मास्मि) का अकास्थ सूच- 
प्रस्तुत किया । उसके अनुसार ईश्वर का सार प्रेम-तत्व है। ईश्वर ने मानव को 
अपनी ही आकृति का बनाया । इसमें उसका उदेदय यही था कि मानव ईश्वर से 
ही प्रेम करे । इसी से मनुष्य अपनी आत्मिक उत्क्रान्ति कर, ईश्वर की मूर्ति अपने 
में देखे तथा ईदइ्वरीय इच्छा और ईश्वरीय सत्ता में तादात्म्य पाले । हलाज के 
नजरों में रहस्यात्मक ऐक्य इस सर्जनशील दुनियाँ के साथ ऐक्य है । 
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'हलाज' ने अपने उदाहरण से यह सिद्ध कर दिया कि आत्म त्याग और 
आत्म क्लेश से ही पावित्य की परिपूति होती है। हलाज सत्य के लिए जीवित 
रहा और उसी के लिए मरा भी । 


सूफी संतों में गाली, जलालुद्दीन रूमी आदि प्रमुख हैं । सूफी एकेश्वरवाद 
जीवन में उतारने पर प्रायः सँद्धान्तिक दृष्टि से ईश्वरीय व्यक्तित्व और नैतिक 
अधिकारों का महत्व उसमें निहित रहता है। यह विश्व उसका बाह्य रूप है जो 
भीतर से उसका आन्तरिक स्वरूप माना जाता है। प्रत्येक चमत्कार सत्य के किसी 
तत्व का उद्घाटन करता है। मानव उसका छोटा स्वरूप है जिसमें सभी ईश्वरीय 
तत्त्व, गुण आदि इकटठे होकर सामने आते हैं और केवल मनुष्य में ही परमेइंवर ने 
अपना अस्तित्व प्रकट कर दिया है । जेयवाद के सारे तत्त्व इसमें आ गये हैं । 


सर्वत्र परमात्मा विद्यमान है, वे सवंत्र अपने विचारों सहित हैं। विश्व में , 
जितने स्वरूप या पदार्थ है वे सारे उसी के रूप है। प्रत्येक कार्य और प्रत्येक 
अस्तित्व मे ईश्वरीय शक्ति का प्रकाशन होता है। जिन रहस्यवादियों ने उसका 
अनुभव किया है वेही उसको समझ सकते है किन्तु वे उसको दूसरों को नहीं प्रदर्शित 
कर सकते । सिफं प्रतीकों के सहारे ही वे वेसा करते है। प्रेम का संवेग परमानंदा- 
वस्था में आने वाली 'हाल” की दक्षाओं में साहश्यको स्पष्ट रूप से प्रकट कर देता है । 
इसे सूफी संत सदा जेयत्‌व के साथ संवधित करते हैं। इन्ही बातों को लेकर 
रहस्यवादी सूफी साहित्य भी 'जलालुद्दीन रूमी जसे लोगों ने लेकर लिखा है । 


ईदइवर पर निर्भर रहना वका है । अपनतृव छोड़कर जो अपना सर्वेस्व ईश्वर 
में लीन करता है अर्थात्‌ फना कर सकता है, वह पूर्ण रूप से इनसान है। वह 
ईंइवर तक केवल यात्रा ही नहीं करता तो अनेकत्‌व से एकत््‌व में प्रवेश करता है 
ओर ईइवर में तादात्म्य स्थापित कर लेता है । वंसे संसार में रहकर उसके अनेकत्व 
में भी एकत्व रख सकता है । जगत्‌ का बेसुरापन एक ऐसी एकतानता है जी 
समझ में नहीं आयी है। सभी अधूरे दुगु ण॒ सार्वजनीन अच्छाईयाँ है । ईइंवर 
मसजिद, गिरजा, मंदिर में नहीं है वरन्‌ वह शुद्ध हृदय में हैँ। सूफी संत रूमी को 
मानव के पापकर्मो की वात सही जान पड़ी थी। इसके साथ परमात्मा की अच्छाई 
पर भी उनका भरोसा था। निर्माता की दृष्टि से अन्य प्राणियों के साथ कुकर्म 
करते समय वे कुकर्म की असत्यता नही मानते । सपूर्ण स्वातन्य पूरे प्रेम के बिना 


संभव नही । वह तो उस ऐक्य में है जो मनुष्य को इच्छा शक्ति का ईदवरी शक्ति 
से तादात्म्य स्थापित करती है ॥ 


हर प्राणी सब प्रकार की जीव पद्धतियों से प्रमति करता हुआ मनुष्ययोनि 
॥ 
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तक पहुंचता है तथा आत्मिक उन्नति करते-करते वह परमात्मा में मिल जाता है । 
परमात्मा से तादात्म्य और उसका विरह अन्नान के कारण स्वप्नवत जान पड़ता है। 
सामाजिक रूढ़ियों को तोड़कर ये रहस्यवादी जब प्रेम में विभोर होकर मस्त हो 
जाते हैं तब उनका व्यक्तित्व भगवान्‌ में सिल जाता है। उनको हम साधारराण 
नियमों से नहीं तौल सकते । यह तो उनका एकनिष्ठ प्रेम है जो भगवान्‌ के प्रति 
रहा करता है । 


सूफी साधना और वैष्णव मत्त-- 
रहस्यवाद का प्रभाव सूफियों के माध्यम से बेष्णव-साधना पर उत्तर और 
द्षिण भारत में सीधा और अप्रत्यक्ष दोनों प्रकारों से पड़ा है । 


सातवीं शती से मलाबार में अरबी व्यापारियों ने अपने व्यापारी उपनिवेश 
वसाने आरम्भ किये। मलावार के चेरमारणा पेरूमल' ने इस्लामी धर्म स्वीकार 
किया । आठवीं सदी से ही कॉोकण, दामोल तथा मलाबार में इनके पेर जमने 
लगे। महम्मद बिन कासिम ने सिंध पर आक्रमण कर दिया था। राजा के धर्म 
परिवर्तन से प्रजा पर बड़ा प्रभाव पड़ा । नवीं शताब्दी में मलाबार में पूरी तरह 
इस्लाम फैला । मोपला लोग इन्हीं की सम्तान हैं। अरबस्तान के कट्टर इस्लाम में 
इरानी सूफीवाद ने उदारता लादी । इसी ने भारत में आकर हमारे भक्ति 
'संग्रदायों - पर अपनी छाप छोड़ी और भक्ति साधना में कुछ बातों का योग दान 
दिया । 
आर्यो ने सम्पूर्ण जगत में कार्य करने वाली शक्तियों को उनकें प्राकृतिक 
रूपों में - देवरूप बनाकर ग्रहरा किया । बहुदेव-बाद की ब्रह्मवाद में प्रतिष्ठा की । 
ईरान में सूफियों पर भी इसका प्रभाव पड़ा। यह व्यक्त और अव्यक्त रूपों के 
माध्यम से सगरुर तथा निर्गुण उपासना पंथों में प्रकट हुआ ।॥ पश्चिम में हृदय 
पक्षीय भक्ति को और बुद्धि पक्षीय ज्ञान को लेकर क्रियाएँ और प्रतिक्रियाएं निर्मारण 
हुई | भक्ति ने ज्ञान को अपने ऊपर कभी भी आरूढ़ नहीं होने दिया। ईववर की 
जितना हम जानते हैं उतनी ही भक्ति होती है । जानकर हृदय को प्रवृत्त करने में 
भक्ति की सार्थकता है । अतः भक्ति का प्रारंभ ज्ञानपूर्वक होता है। प्रेमी प्रिय के 
स्वरूप को जितना जाने रहता है उतने में मगत होकर भी उसको अधिक समभकने के 
"लिए उत्कठित रहता है । ' वैष्णव भक्तिमार्ग सीदा-सादा प्रेममार्ग है | 
। । सगुणोपासक साधकों की यह साधना मनुष्य की | सहज रागात्मिका प्रवृत्ति 
पर आधारित है । योग साधनात्मंक रहस्यवाद है | सूफियों के भावात्मक रहस्य- 
चाद को हृदय पक्ष की प्रधानता से वेष्णाव भक्तिमार्ग ने- अपने में 'समाविष्ट कर 
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लिया | भक्तिमार्ग मानव की स्वाभाविक रागात्मिका प्रवृत्ति को साधन मानकर 
चला है । योगमार्ग विकारों को मारकर अन्तःकरण की रहस्यात्मक पद्धति द्वारा 
ब्रह्म के उस अव्यक्त स्वरूप के साक्षात्कार को लक्ष्य रखकर चला । कंवीर ने इसी 
योग सयुक्त-प्रेम-मार्ग का प्रचार किया। निर्गुण भक्तिमार्ग का ढाँचा सूफियों का 
रहा। केवल उपास्य का स्वरूप वेदान्त के निर्मुण-परक ब्रह्म को ग्रहण कर लेने से 
अव्यवस्थित हो गया । प्रेमयोग या भक्तिमार्ग दृश्य जगत्‌ और पर जगत्‌ के साहूप्य 
भावना के बिना चल नहीं सकता । अव्यक्त की अभिव्यक्ति व्यक्त या दृश्य जगचु है । 
भक्तिमार्गी को दोनों अभिन्न ही लगते है। पंगम्बरी मजह॒बों के रहस्यवाद का यही 
च्रह्मगाद आधार बना। फारस की रहस्थात्मकु सूफीवाद की आधारभूमि अद्वैत 
वेदान्त ही समभना योग्य होगा । उपनिषदों के 'तत्त्वमसि', और “अहस्‌ ब्रह्मास्मि 
की नींव पर ही 'अनलहक' की घोपरा हुई । इसे हम अपने विशुद्ध रूप में “धर्म- 


भावना का भावात्मक-रहस्यवाद' कह सकते हैं। आचाये रामचन्द्र शुक्ल कायह 
कथन ठीक ही है कि--- 


'स्वरूप की प्रतिष्ठा तत्त्व चिन्तन या ज्ञानकी प्रकृत पद्धति के द्वारा हो सकती 
है और सर्वत्र हुई भी है ।* 
अज्ञात परम सत्ता के साथ संलाप और समागम रहस्यवाद की प्रथम 
विशेषता है । साधक का उपास्य से यह सीधा सम्बन्ध माना जावेगा। काव्य में 
जिस प्रकार रसानुभूति का आनन्द अनिर्वंचनीय होता है उसी प्रकार भक्तिरस की 
चरमानुभूति, अनिर्वचनीय वत्तलाई जाती है । प्रेम की रसलीनता की तुलना उन्मत 
दशा से हो सकती है अर्थात्‌ वह देवोन्माद नहीं होगा। उदाहरणार्थ : चंतन्य 
सहाप्रभु का भावावेश में आकर किया गया नर्तेन और संकीतंन हो सकता है । 
सूफियों के हाल की दशा का स्वरूप समय की परिस्थिति ही है। हष्णो- 
पासना वालकृष्ण और गोपियों के प्रियतम प्रेममृति कृष्णा को लेकर प्रकाशित हुई 
है। लोक और वेद के ऊपर प्रतिष्ठा ही कृष्णोपासक भक्तों की प्रेमलक्षणा भक्ति का 
सिद्धांत बना है । श्रीकृष्ण के सौन्दयं और माधुय्य का आकर्यण ही उसका एकमार्त्र 
कारण और उस स्वरूप के अधिक से अधिक सान्निष्य की अभिलापा उसका लक्षण 
'है। र्री-पुरुष का प्रेम सब से प्रवल और अच्तर्व्यापक होता है। उसमें आलम्बन के 
साथ सब से अधिक गूढ़ और घनिष्ठ समागम की लालसा होती है । इस माघुये-भाव॑ 
का समावेश कई देशों की भक्ति-पद्धति में किया गया है। मीराॉबाई की उपासना 
इसी कोटी की है । दाम्पत्य वासना का भक्ति की साधना में जो व्यवहार किया 
गया उसमें विशिष्ट इन्द्रियाँ भी उत्तेजित होकर योग देती हैं या नहीं इसे देखने पर 


२. भाचाये रामचन्द्र शुक्ल-चिन्तामरित ॥ 
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दो पक्ष सामने आते हैं--(१) लीला पक्ष (२) ध्यान पक्ष । लीला पक्ष में ग्रोपियाँ 
कामिनी रूप से श्रीकृष्ण से प्रेम करती थीं और उनको चाहती थीं। ध्यान पक्ष में 
काव्य की रसानुभूति के ढझू पर भक्त अपने को गोपिका रूप में रखकर ःज़र के 
आतन्तन्द का अनुभव कर सकता है। पुरुष के साथ यह आलंकारिक आरोप मात्र 
होगा | परन्तु स्त्री के ध्यान में आरोप की भावना हटने पर वह पुरुष के आलिगन 
का कल्पना में मग्न हो जाने की संभावना है। सूफी और ईसाई भक्तों के माधुर्य 
भाव में यह बात थोड़ी कठिन है । रहस्य भावना का यनत्न-तत्र उपयोग रहस्यवाद 
नहीं है और भारतीय भक्ति मांग में ऐसा नहीं है । 


भक्तों के कृष्ण व भक्तों के राम सौन्दर्य और मज्भल ज्योति जगाने वाले हैं ! 
भारतीय भक्ति मार्ग में राम और कृष्णा उपदेशक के रूप में नहीं देखे जाते तो 
उपास्य रूप में भगवान के रूप में ध्याये जाते हैं । भारतीय सग्रुण माण्ियों के 
उपास्य और उपासक इन दोनों का लक्ष्य मानवहृदय है ओर शास्त्र भी मानव हृदय 
ही है । भक्त-हृदय के सहारे मद्भुल विधायक सत्ता में अपनी सत्ता को परिणत्त 
करता है, तथा दूसरों के हृदय पर भी प्रभाव डालकर, उन्हें कल्याण मार्ग की ओर 
आकपित करता है। गीता में कृष्ण का कथन है कि जहाँ पर शील, शुभ गुण, 
सौन्दर्य, शक्ति, पराक्रम, ज्ञान अथवा बुद्धि का उत्कर्प हो वहाँ मेरी विशेष कला 
समभनी चाहिए । 

मुस्लिम साधना के बाद भारत की वैष्णवी साधना पर ईसाईयों का भी 
प्रभाव पड़ा है, ऐसा कुछ लोगों का मत है । ईसाई धर्म में से ही भक्त का प्रादु- 
भाव हुआ है ऐसा आल्षेप लिया जाता है। इस आक्षेप का निराकरण हम यहाँ पर 
आवश्यक समभते हैं। यद्यपि अब यह मत सर्वंमान्य हो गया है कि किसी भी प्रकार 
से ईसाई धर्म पर ही भारत के भव्ति तत्त्व का प्रभाव पड़ा है। इसे समभने के 
लिए गीता और महाभारत का भक्तिपरक विवेचन देखना समीचीन होगा ।* 


गीता और महाभारत-- 

भगवान्‌ वासुदेव की एकान्त भाव से भक्ति करते हुए संसार के अपने 
व्यावहारिक एवम्‌ लौकिक कार्य स्वधर्मानुसार करते रहने पर मोक्ष प्राप्ति हो जाती 
है। नारायणीय धर्म सीधे नारायरा से नारद को प्राप्त हुआ था। गीता में बही 
घर्म पुन: कथित है । प्रवृत्ति परक भागवत धर्म और नारायणीय धर्म में वासुदेव 
से संकर्पणा, संकर्थशा से प्रद्यम्न और प्रद्यम्न से अनिरुद्ध की उपपत्ति परंपरा दी गईं 
हैं। व्यक्ति सृष्टि का क्रम इसके द्वारा समझ में आजाता हूँ। वासुदेव का भक्ति- 


पक "जगा कृष्+नन ५. 


» गीतारहस्य-लोकमान्य तिलक । 
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मार्ग एक प्रशस्त राजपथ है ऐसा गीता कहती हैं । दूसरे किसी भी उपास्य की 
भक्ति करने पर अग्त में वह वासुदेव की भक्ति हो जाती है । ज्ञानी, आते, जिज्ञासू, 
कौर मुपुनु ये भक्तों की चार श्रेशियाँ हैं। गीता और भागवत में भक्ति विपयक 
कोई अंतर नहीं है। सात सौ श्लोकों की श्रोमद्भगवद्गीता व्यास प्रणीत है । 

हाभारत का ही वह्‌ एक अंश है। महाभारत के रचयिता भी व्यास मुनि हैं। 
व्यक्तोपासना अर्थात्‌ भक्ति, गीता का विवेच्य विपय है । वैदिक भक्ति मार्ग बहुत 
प्राचीन है यह गीता और उपनिपदों के सम्बन्धों से ज्ञात हो जाता है। लोकमाल्य 
तिलक के मत में महायानी-भक्त श्रीकृष्ण के भागवत धर्म से ही प्रभावित हुई थी । 
बुद्धपू्व ६ सौ से अधिक ईसवी पूर्व भारत का भवित मार्ग प्रस्थापित हो गया था। 
नारद पांचरात्र, नारद और शाण्डिल्य भवितिसूत्र उत्तरकालीन हैं । प्राचीत उप- 
निपदों में जो समगुणोपासनाएँ वशित हैं उनसे ही क्रमशः भागवतों का भर्वितमागे 
विकसित हुआ । बाहर से यहाँ भक्ति आई ही नही और न कोई उसकी आवश्यकता 
ही प्रतीत होती है। पातंजल योग के अनुसार चित्त स्थिर होने के लिए व्यक्त और 
प्रत्यक्ष चीज आँखों के सामने रहनी आवश्यक है। भवितमार्ग में इससे सहायता ही 
मिली । गीता में ब्रह्मश्ान उपनिपदों पर आधारित है और सृश्टिक्रम सांख्य दशेना- 
नुसार विवेचित है । वासुदेव भक्ति को मिलाकर क्षर और कक्षर ज्ञान का प्रति- 
 पादन, सामान्य लोगों के लिए सुलभ और आचरणीय कर्ममार्ग से उदबोधित किया 

गया । 


ब्रह्मसत्र के प्रणेता व्यास हैं। मूल भारत में गीता का आज का प्रचलित 
रूप देने का और ब्रह्मसूत्र रचने का कार्य व्यास ने किया । बादरायणाचार्य ने अपने 
युग में मिलने वाले महाभारत के भागों का अन्वेषण कर इस ग्रन्थ का पुनरुज्जीवन 
किया । कर्म-प्रधान भक्तितत्व गीता ने भागवत घर्मं से लिए। जीव नित्य ही 
परमात्मा का श्रंश है और क्षेत्रज्ञ जीव का स्वरूप उपनिपदों के ऋषियों की मत- 
प्रशालीनुसार है । इन सब की एक वाक्यता ब्रह्मसृत्रों में मिलती है । सांख्य और 
योग का ही केवल समन्वय गीता में नहीं है । पश्चिमी विद्वान सांख्य' और “योग' 
शब्द के अर्थ नहीं जान सके । ईसाई धर्म भक्ति प्रधान होने से दर्शनशास््र ईसाईयों 
को ज्ञात न था। फलत: युरोपीय विद्वान अपने मत के प्रतिवाद में सदा भ्रम 


उत्पन्न करते हैं। यूनानी दर्शन के साथ ईसाई भक्ति का सम्बन्ध बाद में जोड़ा 
गया है । ढ 


भारत में भक्ति माग का उदय होने के पूर्व मीमांसकों का यज्ञमा् , उप- 
निपदों का ज्ञान-मार्ग तथा सांख्य और योग अपनी परिपक्व दशा में थे। इसीलिए 
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इन सब णास्त्रों और विशेषत: ब्रह्मज्ञान को छोड़कर स्वतंत्र रूप से प्रतिपादित भक्ति 
भाग इस देश के लोगों को सान्‍्य नहीं हो सकता था ऐसा लोकमान्य का कहना है | 
ओऔपनिपदिक-न्नान को छोडकर भक्ति की कल्पना अपने से स्वतन्त्र रूप में 
अचानक उत्पन्न नही हुई और न वह वाहर से भारत में आई। ब्रह्म चिन्तन में प्रथम 
यज्ञों के अज्धों की, बाद में “% की, रुद्र की, विष्णु की और अन्य वैदिक देवताओं 
की या आकाणादि सगुणव्यक्त ब्रह्म प्रतीकों की उपासना आरम्भ हुई । अन्त में 
राम, नृतिह, श्रीकृष्ण, वासुदेव आदि की भवित एवम्‌ उपासना आरम्भ हुई । 
ऐतिहासिक दृष्टिसे रामतापनी, नृसिह तापनी आदि भक्ति प्रधान उपनिषपदों 
को भाषा से सिद्ध हो जाता है कि वे अर्वाचीन है। छान्‍्दोग्य आदि पुराने उप- 
नियदों में वशित ज्ञान-कर्म समुत्यय का आविर्भाव हो जाने पर योग और भक्ति को 
प्राधान्य मिला । योग-प्रधान और भक्ति-प्रधान उपनियषदोंका अन्तिम साध्य ब्रह्मज्ञान ही 
है। इसीलिये रुद्र, विष्णु, अच्युत, नारायण, वासुदेव इनमें से जिनकी भी भक्ति 
क्ररनी हो वे परमात्मा के रूप हैं--परत्रह्म के रूप हैं ऐसे वर्णन मिलते है । 
भागवत धर्म को ही नतारायणीय', 'सात्वत', 'ांचरात्रर आदि नामों से 
भी समझा गया है। उपनिपषदकाल के बाद बुद्ध पूर्व वंदिक ग्रन्थों में से बहुत से 
ग्रन्थ उपलब्ध न होने से गीता के अतिरिक्त अन्य उपलब्ध होने वाले घर्म ग्रन्थों 
में महाभारतान्तर्गत नारायणीयोपास्यान, शाण्डिल्यसून, भागवत-पुराण, नारद- 
पाचरात्र, नारद-भक्तिसूत्र ओर रामानुजाचार्य के ग्रन्थ शालीवाहत शक १२०० में 
लिखे गये हैं। इनकी सहायता से हम मूल भागवत धर्म पर प्रकाश नहीं डाल 
सकेंगे । नारायणीयोपाख्यान में वर्णित दक्षावतारों मे बुद्ध का समावेश नहीं है जो 
अन्य उल्लिखित ग्रन्थों में किया गया है। नर और नारायण इन दो ऋषियों ने 
आगवत्त धर्म आरम्भ में कथन किया है । नारद को दवेतद्वीप में यह भागवत धम 
नारायण ने सुनाया था। यह दीप क्षीर-समुद्र में मेर्पवंत के उत्तर में है। 'वेवर' 
का अनुमान है कि भक्ति का तत्व ईसाई धर्म से भारत में लिया गया है । लोकमान्य 
तिलक इसका खंडन करते हैं।* पारिनि को वासुदेव भक्ति का तत्व ज्ञात था। 
जैन और वीौद्धधर्मों में भी वासुदेव-भक्ति का उल्लेख है। पारियनि, बुद्ध और 
क्राईस्ट पूर्व थे। अतः स्पष्ट है कि किसी भी तरह ईसाई घर्म द्वारा भक्ति यहाँ पर 
प्रचलित नही हो सकती थी ॥ न्‍/ 
'झेनार्द! नामक एक फ्रेंच अपने एक लेख में लिखता है *--- 


१२. लोकमान्यतिलक का गीता रहत्य । 
२. दी इन्डियन इन्टरप्रेटर-- अमासिक, जनवरी १६०६-१० १ 
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स्पष्ट है भागवत्त धर्म बुद्ध धर्ंपूर्व यहाँ पर विद्यमान था । 


भगवान्‌ कृष्ण ने अर्जुन को लुप्त हो गये हुए भागवत धर्म का उपदेश दिया 
था। इसके दर्शन शास्त्रानुसार परमेश्वर को वासुदेव, जीव को संकर्पण, मतकी 
प्रयुम्म और अहंकार को अनिरुद्ध कहा गया है। श्रीकृष्ण ही स्वयं वासुदेव हैं, 
सकष॑ण बलराम हैं, तथा प्रशुम्न पुत्र है और अनिरुद्ध प्रपौत्र हैं। श्रीकृष्ण ने जो 
उपदेश अर्जुन को दिया वही तत्पूव॑ काल में नारायणीय वा पांचरात्र के नाम से 
प्रचलित रहा होगा। श्रीकृष्ण की सात्वत जाति में उसका प्रचार होने से उसे 
सात्वत-धर्म कहा गया होगा । भगवान्‌ श्रीकृष्ण और अर्जुन नरनारायण के अवतार 
है इसी कल्पना से इस घ॒र्मं को भागवत्‌ धर्म कहने लगे होंगे । ह 


श्रीकृष्ण यादव, पांडव और कौरवों के बीच का भारतीय युद्ध का काल 
कलियुग का आरम्भ काल माना जाता है। विद्वानों के मतानुसार इ. स. के पूर्व 
१४०० वर्ष पाडव और भारतीय युद्ध हुआ था । यही श्रीकृष्ण का काल है। इसको 
मान लेने पर श्रीक्षष्ण ने भागवत धर्म करोब-करीब बुद्ध के ८०० वर्ष पूर्व प्रवृत्त 
किया था। लोकमान्य के मत में भागवत धर्म को आगे चलकर विभिन्न स्वरूप 
प्रात्त हुए। इसलिए श्रीकृष्ण के बारे में अलग-अलग कल्पनाएँ निकली। अतः 
भिन्न-भिन्न कृष्ण मानने की आवश्यकता नही हैं। “मंत््युपनिषद” के अनुसार रुद्र, 
विष्णु, अच्युत, नारायण सभी ब्रह्म है। ज्ञानी पुरुष भी ब्रह्ममय है। अतः श्रीकृष्ण 
भी परन्रह्म है। वंदिक काल की पूर्व मर्यादा खाइस्ट पुर्वे ४५०० बरसों से कम 
सही मान सकते । वेदों की उदगयन स्थित्ति दर्शन वाक्यों के आधार पर ओरायन' 
में लोकमान्य इसे सिद्ध कर चुके हैं। इसे पश्टिचम पंडित भी मान्य कर चुके है। 
ब्राह्मण ग्रन्थ यज्ञ यागादि प्रधान ग्रन्थ हैं। वह ईसवी पूर्व २५०० वर्ष में और 
छान्दोग्य उपनिपद जेसा प्रधान ग्रन्थ ईसवी पूर्व १६०० वर्ष में लिखा गया है । इस 
तरह काल निर्णय हो जाने पर भागवत धर्म के उदय काल पाश्चात्य पंडित जिन 
कारणों से जितना इधर खीचते हैं वे कारण ही नष्ट हो जाते है। श्रीकृष्ण और 
भागवत घम्मं एक ही समय में प्रचलित थे यह निष्कर्ष निकलता है । वैदिक काल 
समाप्त हो जाने से सूत्र और स्मृति ग्रन्थों का निर्माण काल आरम्भ हो गया है । 
अन्य ऐतिहासिक बातें भोर वस्तुस्थिति का भी मेल बंठ जाता है। 


भागवत घम का उदय १४०० वर्ष पूर्व ईसवी और बुद्ध पूर्व सात आठ सौ 
वर्ष हो चुका है। यह काल बहुत प्राचीन है । ब्राह्मण ग्रन्थों का कर्म मार्ग इससे 


घुलनात्मक अध्ययन १७६ 


भी प्राचीन है। उपनिपदों और सांख्यशास्त्र का ज्ञान भी भागवत धर्म निकलने 
पूर्व प्रचलित होकर सर्वमान्य हो यया था । 

भागवत धर्म के पूर्व भी किसी न किसी प्रकार की भक्ति आरम्भ हो चुकी 
थी। भक्ति के द्वारा परमेश्वर का ज्ञान हो जाने पर भगवद्भक्त को परमेश्वर की 
तरह जग के धारण पोपण के लिए कर्मरत ही जाना चाहिए। भागवत धर्म ने 
निष्काम कर्म प्रधान प्रवृत्ति मुलक मार्ग श्रेयस्कर है ऐसा प्रतिपादन किया । ज्ञान के 
के साथ कर्म और भक्ति के साथ कर्म का योग्य समन्वय कर दिया। मूल भागवत 
धम में इसे निष्काम प्रवृत्ति तत्व माना गया हे। यही नंष्कम्य है। धीरे-धीरे 
नराग्य प्रधान वासुदेव भक्ति इस धम में प्रधान हो गई। ज्ञान और भक्ति के साथ 
पराक्रम का नित्य मेल रखने वाला मूल भागवत धर्म आगे चलकर सन्यास-प्रधान 
जन और वौद्ध धर्म के प्रसार से कर्मंयोग पीछे रहकर उसे वैराग्य यृक्त भक्ति स्वरूप 
प्राप्त हो गया । बौद्ध घर के हक्वास के बाद जो वंदिक-सप्रदाय बने उनमें से कुछ ने 
भगवदगीता को सनन्‍्यात्त-प्रधान तो कुछ ने केवल भक्ति-प्रधान और छुछ ने विशिष्टा- 
इंत का स्वरूप दिया । 


गीता का घर्मा भी शूल भागवत धर्म के स्वरूप को ही बतलाता है। गीता 
ओर मूल भारत रखिस्त पूर्व १४०० वर्ष भागवतों के दो प्रधान ग्रन्थ थे । किन्तु 
उनका निर्माण बाद में हुआ होगा । किसी भी धम के प्रादुर्भाव काल में लिखे गये 
ग्रन्थ उसी समय धर्म ग्रन्थ नही बनते । महाभारत और गीता के बारे में भी यही 
न्याय लागू हो जाता है । भारतीय युद्ध के बाद, पाँच सी वर्षो के भीतर ही आपें- 
महाकाव्यात्मक मूल भारत निर्माण हुआ होगा । आपंमहाकाव्य में केवल नायक के 
पराक़म का वर्शन करने से काम नहीं चलता । नायक जी कुछ करता है वह योग्य 
है या अयोग्य यह भी कहना पड़ता है । यही आप महाकाव्य का एक मुस्य भाग 
रहता है। इसीलिए महाकाव्यात्मक मूल भारत मे ही कर्मयोग प्रधान भागधत घर्मे 
का निरूपण करना पड़ा । यही मूल गीता ग्रन्थ है । इसमें भागवत धर्म का 
सूल स्वरूप सोपपत्तिक प्रतिपादन के साथ व्यक्त हुआ हैं। अनुमानतः ६६० वर्ष 
खिस्तपूर्व इस ग्रन्थ का निर्माण हुआ होगा । 

अज्ञामियों के लिए भक्तिमार्ग सुलभ सोपान हैँ, त्तथा बअ्ह्मनिष्ठ व्यक्तियों के 
लिए प्रवृत्तिमार्ग की स्वीकृति उचित हैँ यही गीता का प्रतिपादन है । बुद्ध धर्म में 
वासनाक्षय का निवृत्तिपरक मार्ग उपनिषदों से लिया गया हूँ । श्रीकृष्णोक्त भगवदु- 
गीता के अतिरिक्त प्रवृत्तिपरक भक्तितत्व वंदिक मत में न होने से भमहायान पंथ के 
अस्तित्व में आने के पूर्व भागवत धर्म और भगवदगीता का तत्त्व प्रचारितत था यह 
स्वयं सिद्ध हो जाता हैँ । बुद्ध निर्वाण के सो वर्ष बाद बौद्ध घर्मीय भिक्षुओं की 
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दूसरी परिषद हुई थी । उसके बाद सिलोन मे प्रचार करने के लिए लिखे गये विनय 
पीटकादि ग्रन्थ आते है। यह काल २४१ ईमवी पूर्व का है। इस युग में प्रचलित 
वैदिक ग्रन्थों में से इन वौद्ध ग्रन्थो मे कुछ बाते ले ली गई है। महाभारत के कई 
इलोक बौद्ध प्रन्थकारों ने ले लिये है। यही कहना पड़ेगा कि महाभारतकार ने बौद्ध 
ग्रन्थों से कुछ नहीं लिया । 


अतः यदि महाभारत का काल निर्णय ने भी हो सका, तो भी केवल अनात्म- 
वादी तथा मूलतः सनन्‍्यासपरक वौद्धधर्म से क्रमशः विकसित होने वाले भक्तिपरक 
और प्रवृत्तिपरक तत्व स्वाभाविक रीति से निकलना असभव है । महायान पंथ की 
उत्पत्ति के वारे में स्वयं बौद्ध ग्रन्थकारों के द्वारा किया गया श्रीकृष्ण नाम निर्देश 
बतलाता है कि भक्तित॒त्व महायान ने उनसे ही लिए है । गीता में पाया जाने वाला 
प्रवत्तिपरक और भक्ति प्रधान तत्वों का महायान पथ के मतों में माहहय और साम्य 
इसीलिए है । बौद्धधर्म के साथ समकालीन जन और वंदिक पथों में प्रवृत्तिपरक 
भेक्तिप्रधान तत्वों का अभाव यही सिद्ध करता है कि महायान पथ के प्रादुर्भाव होने 
के पूर्व भागवत धर्म प्रचलित था और भगवद्गीता सर्वेमान्य थी । 


अतः निणुय में कह सकते हैं कि गीता के आधार पर महायान पंथ तिकला 
है ओर श्रीकृष्णोक्त गीता के तत्व बौद्ध धम में से नही लिये गये है । 

साख्य, योग और वेदात दर्शन वष्णव मतो पर अपना प्रभाव पर्याप्त रूप से 
छोड़ चुके हैं। यहाँ पर क्रमश: इनके प्रभावों का विवेचन किया जाता है । 
सांख्य और वेष्णव मत--- 


सांख्य दर्शन के प्रशेता महासुनि कपिल थे । यह बहुत पुराना दर्शन हैं 
'संख्या' शब्द से इसका कोई सम्बन्ध रहा होगा । इस दर्शन मे सख्याएँ अन्तिम 
तत्वों को बतलाने वाली है। 'साख्य' शब्द का दूसरा अर्थ सम्यक ज्ञान या परिपूर्ण 
ज्ञान लिया जाता है। यह एक व्यक्ताव्यक्त यथार्थं्रादी देती सिद्धात हैं । 


सत्य की अन्तिम परिणति दो तत्वों मे हो जाती हैँ । ये दो स्वतन्न तत्व पुरुष और 
प्रकृति माने गये हैं | 


प्रकृति का अस्तित्व अनुमान से पहिंचाना जाता हूँ। ससार के पदार्थों का 
एक योग्य कारण होता हैं। यह कारण क्‍या हो सकता हैँ ? यह पुरुष नही क्योकि 
वह कारण भौर परिणाम दोनो नही है ।-केवल भौतिक अण परमाणु जयव्‌ निर्माण 
नही कर सकते क्योक्ति इसमे मन और बुद्धि जैसी सूक्ष्म चीजें भी है। इस जगत्‌ का 
अन्तिम कारण प्रकृति है जो प्रधान और अव्यक्त है। यह अन्तिम तत्व असवेद्य 
ओर अबोघ तत्व है जो स्वयम्‌ अकारण, सनातन और, सर्वच्यापी हैं तथा अत्यन्त 
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मूलसार स्वसवेदिता है और वह अकस्मात्‌ उत्पन्न चही हुआ है। आत्मा शरीर से 
भिन्न हे। सारय दर्शन ढ्वेती है। प्रकृति और पुरुष ये दो स्वतन्त्र अन्तिम सत्य है 
जो इस विश्व में पाये जाते है। पुरुष के सामने प्रकृति आती है और तभी से जगत 
की उत्क्रान्ति आरम्भ हो जाती है। प्रकृति कतृ त्वपूर्ण किन्तु अश्ञानी और नि.सर्वेध 
होती है। मूल प्रकृति एक है जो अव्यक्त हे । यही अव्यक्त प्रकृति बाद में व्यक्त हो 
जाती है। अव्यक्त प्रकृति नित्य, स्वतन्त्र, निरवयव, निष्क्रीय, त्रिगुणी अविवेकी 
( 00९८८ ए [द०फ्र208८) ज्ञान का विषय अचेतन और प्रमवर्धर्मी एवम एंफे 
होती है। व्यक्त प्रकृति अनित्य, परतत्र, सावयव सक्रिय, अविवेकी, ज्ञान का विषय, 
अचेतन, प्रसवर्धर्मी और अनेक होती है। पुछप नित्य, स्वतत्र, भिरवयव, निष्क्रिय, 

निर्गुण, विवेकी चितक, चेतन, अप्रसवधर्मी और अनेक है । 


प्रकृति की उत्क्रान्ति मे प्रकृत्ति से प्रथम महत्‌ ((205770-7५:८(०६॥४८०) 

या बुद्धि उत्पन्न होती है। इम विस्तृत भौतिक ससार मे बुद्धि तत्व सब से बड़ा 
तत्व है। मनोविज्ञान की दृष्टि से उसका कार्य निश्चित करना और निर्णय लेना 
है। वुद्धि की सहायता से ससार के पदार्थ हमे ज्ञात होते ह। प्रकृति से अह॒द्भार 
उत्पन्न हुआ जो महत्‌ से उदभूत होता है। इसके कारण समार के पदार्थों को एंके 
दूसरे से अलग कर उसका अतर समभते है। मनो वैज्ञानिक दृष्टि से हमे अपने 
अहम को पहचानने की अनुभूति इसी से होती हैं। जञ्ञान्ति या गलती से बदली 

हुई प्रकृति से इसी के कारण आत्मा मिल जाती है अर्थात्‌ अपने आपसे मुलाकात 


होती है। इसी के कारण व्यक्ति अपने आपको स्वयम्‌ उसका कर्ता और फलो की 
भोक्ता भी समझता है । 


अहकार से सोलह तत्व निकले हैं। मन, पचकर्मेंन्द्रिय, पाँच ज्ञानेन्द्रिय और 
पच तन्मात्राएँ मिलकर ये सोलह माने गये है। पंच तन्‍्मात्राओ से पच्र महाभूतो 
की उत्पत्ति होती है। पृथ्वी, आप, तेज, वायु और जाकाश ये पाच तत्व है । इस 
तरह कुल २४ तत्व आत्मा को छोडकर साव्य ने माने है । प्रकृति की उत्क्ान्ति के 
पीछे एक निश्चित ध्येय रहता है। परन्तु प्रकृति स्वयम्‌ उसके बारे में अनभिज्ञ 
रहती है । पुरुष के आनन्द के लिए ही उसका प्रथम उत्कर्प होता है। इसी में ही 
वह सतुष्ट नहीं है वरन्‌ पुरुष की मुक्ति के लिए भी वही प्रयत्वशील होती है क्योकि 
यही उसका अन्तिम घ्येय भी है। यह अचेतन और जड प्रक्षति पुरुष को प्रभावित 
करने के लिए किम तरह कार्य कर सकती है ? इस प्रइन का उत्तर साख्य इस 
प्रकार देते हैं कि प्रकृत्ति पुएणप के लिये उसी प्रकार कार्य करने लगती हू जैसे एक 
बछड़े को देखकर गाय दूध को प्रवाहित करना आरम्भ कर देती हूँ । 


१८वें हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


हठपोग--यह एक विशिष्ट शारीरिक क्रिया है जिसमें विशिष्ट प्रकार से प्राण 
चायु का रोधन कर उसे समाधि अवस्था तक पहुँचाया जाता है । 


राजयोग--केवल वृद्धि या विवेक सामथ्यं से समाधि अवस्था प्राप्त कर लेना 
राजयोग कहलाता है । वुद्धि के जटिल मार्ग को छोड़कर केवल हठयोग का आश्रय 
लेकर भी ध्येय सिद्धि कर ली जाती है। पर यह भी अधिकारी और पात्रतम ही 
कर सकते हैं। हठयोग में प्राणवाय का शरीर में से विशिष्ट क्रियाओं द्वारा भ्रमण 
कराया जाता है। इन प्रक्रियाओं मे जिन चक्रों का झोधन आवश्यक है वह यदि ने 
हुआ तो सारी क्रियामात्र शारीरिक क्रिया बन जायगी। उदाहरणार्थ-मूलाधार 
चक़ का गोधन होते समय उमर स्थान की चार मातृकाएँ एवम्‌ चार अक्षर मात्र 
दिखाई देना आवश्यक है । इससे कम या अधिक अक्षर दिखाई दें तो वह अनुचित 
होगा। गणपति इस चक्र के अधिष्ठाता हैं। मूनाथार-चक्र शुद्ध होते समय जों 
योगी चार मातृकाओं को देखेंगे और जिनको गरापति की प्रसन्‍्तता प्राप्त हो जायगी, 
उनका ही चक़ शोधन, क्रिया द्वारा शुद्ध हो गया है, ऐसा निश्चित होगा। अन्य 
पड्चक्रों के बारे में भी यही नियम है। इम प्रकार पड्चक्र-शोघन से साधक, 
समाधि अवस्था तक पहुँचकर सच्चा योगी वन जाता है। अन्यथा सारी क्रियाएं 
केवल शारीरिक क्रियाएँ वन जाती है और समाधि भी केवल शारीरिक क्रिया ही 
मानी जावेगी ऐसे योगी भी शारीर-हष्टिकोश से ही समाधि लगाते हैं। उनको इससे 
न तो ब्रह्म प्राप्ति होती है और न ज्ञान प्राप्ति । 


वस्तुतः योग का तात्ययं परमेद्वर प्राप्ति का मार्ग है। अर्थात्‌ अन्य मार्ग भी 
अन्त में योग में ही आकर समाविष्ट हो जाते हैं। इपी से भगवद प्राप्ति के साधन 
प्रकारों के साथ आगे चलकर योग जशब्द जोड़ा गया है । ज॑से हठयोग, राजयोग, 
ज्ञानयोग, भक्तियोग, कर्मयोग आदि । जिस मार्म से जो जाता है वसे ही उसको 


पहचान होती हुँ । ज॑से ज्ञानमार्ग से जाने वाला ज्ञानयोगी, भक्तिमार्ग से जाने वाला 
भक्तियोगी इत्यादि । 


हर एक व्यक्ति को यह ज्ञान नहीं रहता कि वह किप्त मार्गे से जावे । उसे 
गुरु के पास इसीलिए जाना पड़ता हैं, कि वह क्रिस मार्ग का अधिकारी है इसका 
ज्ञान उसे मिल जाय । यदि उत्तम ग्रुरु मिल जाता हैं तो अपने शिष्य का अधिकार 
भोर पात्रता देखकर ग्रुर उसे उसके योज्य मार्ग बतला देता है। अलग-अलग 
योगों का सम्बन्ध तो एक दूमरे के साथ आता हो है । रोगो शरीर वाले को ज्ञान- 
मार्ग से जाने के लिये प्रथम अपना शरीर निरोगी रखना आवश्यक है । हृठयोगी 
को भी भक्ति आदि का विचार थोड़ा वहुत करना ही पड़ता है। अतः प्रसद्भु और 


तुलनात्मक अध्ययन श्ष५्‌ 


परिस्थिति के अनुसार जिसे जितना आवश्यक है उतना उस योग का उपयोग होकर 
उसे अपना इष्ट और अभीष्सित मार्ग मिल जाता है । तभी वह उस विशिष्ट पथ का 
(5८000]) का योगी कहलाता है। उपयुक्त और योग्य मार्ग का गुरु के द्वारा 
अयता स्वयम समझ बूककर अपनाता ही 'योग. कर्मसु कौजल्यम्‌ ।” माना 
गया है । 
अर्जुन से भगवान्‌ कृष्णा ने कहा कि योग युजन्‌ मदाश्रय. अर्थात्‌ मेरे आश्रय 
के लिए जिसने आचरण में जो योग लिया है वही योग है। इसीलिए योगाचरण या 
योगमार्ग की कुअलता रहने पर भी ईइवरी आश्रय का हेतु भी आवश्यक है । 
हेठ्योग में कुडलिनी का क्या अर्थ है ? उसकी जागृति कैसे होती है यह समस्या 
सदा रहती है । इसे भी जरा देख लिया जाय । 
एक योग सूत्र है 'अपाने जुद्धृति प्राणम्‌' अपानवायु मे प्रारण वायू का हवन 
करने वाला अपनी जीवन-शक्ति बढ़ा सकता है । साधारणत: मनुष्य १०-१२ अगुल 
सास ले सकता है। बह उसे बीस अंगुलों तक बढा सकता है। इतना कर लेने पर 
तह प्राखवायु अपान वायू के साथ सयुक्त कर सकता है। अपान वायू का आगार 
नामि के निचले विवर में रहता है। जो व्यक्ति इस विवर में प्राणवायु को पहुचा 
सकता है अर्थात्‌ जिसे इस कार्य में सफलता मिलती है, वही अपनी जीवन शक्ति 
पहेज बढ़ा सकता है। इसका कारण यह है कि मनुष्य को जीवन में नित्य अपान 
तायु का हवन करना पड़ता है। प्रत्येक के पास अपान वायु का एक निद्चत 
परिमाण और संचित रहता है और इसी में से नित्य का जीवन व्यतीत करते हुए 
उसे खर्च करना पड़ता है। इस कार्य को करते हुए उसे सामान्यतः कोई कष्ट नहीं 
होता । भोजन के भोज्य पदार्थों में से कोई कम या अधिक खा लिया जाय, या 
निद्रा अनियमित एवम्‌ अघूरी हो जाय तो उधे इन बातों से कोई कष्ट नही होता । 
पाधारण रूपेश वीस अगुल तक कोई सास नही ले सकता और केवल जोरों से 
भीतर सांस खीचने से भी कोई कार्य नहीं हो सकता । इस कार्य के लिए पहुँचे हुए 
76 की आवश्यकता रहती है । अपान वायु का विवर इतना रिक्त भी नहीं रहता 
कि जितनी मात्रा में चाहे उतनी मात्रा मे प्रारावायु उसमें डाल दी जाय । यह कार्य 


परिश्रम और विज्ञेप अध्ययन से साध्य हे. लि न 
उस तरह प्रारणवायु को नाभि के निचले विवर में पहुंचाने पर वह 


ही एक विशिष्ट प्रकार से और क्रिया से, तथा एक विशिष्ट रास्ते से ही पीछे की 
ओर मुड़ना पड़ता है । इसकी प्रत्येक क्रिया ग्रुरु के सान्निब्य में और मार्गदशंन में 
होना अनिवार्य है। इसमें गलती होने से भयकर परिणाम भोगने पड़ते हैं ॥ अतः 
किसी भी प्रकार की गलती इसमें खप नही सकती । प्राणवायु को पीछे घुमाने पर 


१८६ हिन्दी और मराठो फे वेष्णव साहित्य का 


उसे फिर वापस पीठ की ओर से धीरे-धीरे ऊपर चढ़ाना आवश्यक है । मेरुदण्ड के 
मन के एक पर एक रखे रहते हे । उनमें आर-पार रंध्र रहता है । सामान्यतः इ्से 
खुला रहना चाहिए। पर सहसा वह खुला नही रहता । इस रंध्र के बंद रहने से 
जव प्राणवायु ऊपर चढ़ाई जाती है, तो छिद्र खुल जाता है। इस घर्पण-क्रिया से 
ऊण्णुता उत्पन्न हो जाती है और अत्यंत दाह होता है। शरीर गरम हो जाता है, 
और अत्यंत कष्ट होता है। योग्य मार्गदर्शन से ये क्रियाएँ यशस्वी होने लगती है । 
मुक्तावाई ने ज्ञानेश्वर की पीठ पर तन्दूर की रोटी की तरह मांडा सेका था। इसे 
तरह की एक किचदंती प्रसिद्ध है। इस कथा का इड्लित यही है कि जो उष्शता 
उत्पन्न हुई उसका यह लाक्षरिक वर्णन है। इस तरह पूरे मनकों का मार्ग रिक्त 
हो जाने पर वायु ऊपर चढ़ने लगती है। ऊपर चढ़ते-चढ़ते वह अन्तिम मनके में से 
बड़े मस्तिष्क में जहाँ वह छोटे मस्तिष्क से जुडा रहता है, वहाँ प्रवेश करती है। 
वहाँ से बड़े मस्तिष्क में से होते हुए मस्तक के ठीक मध्यभाग में से उसे आगे सरका- 
कर कपाल के मब्य में से फिर उसे नीचे लाना पड़ता है। यहाँ तक की सारी 
यौगिक क्रियाएं साध्य हो जाने पर सर्व साधारण तथा मनुष्य नासिका में से प्राश- 
वायु को भीतर लेते समय इस वायु के वरावर ऊपरी ओर पिछली ओर से चढ़ाकेर 
मस्तक में लायी हुयी वाय्‌ मार्गस्थ हो जाती है और ऊपर और नीचे के भार के 
कारण वह का मार्ग भी खुला होकर वहाँ की वायु से यह वायु मिलन जाती है । 
इन दोनों वायुओं का संयोग दोनों भौहों के बीच में स्थित है। इस स्थान को 
आज्ञाचक्र कहते हैं। यही अमृतप्राशन है । इसे ही कंडलिनी-जाग्ृरति कहा जाता 


श्र 


है। कूंडलिनी के काव्यात्मक वर्णन कई ग्रन्धों में मिनते हैं। उस्ते शरीर की सब 
चीजें खा डालती है। भनृष्य बलवान हो जाता है, उसका शरीर कांतिमान हो 
जाता है। उसकी त्वचा, केश स्वर्ण जैसे बन जाते हैं। इस तरह के वर्णन 
ज्ञानेश्वर आदि संतों के साहित्य में मिलते हैँ। पडचक़-भेदन इसी तरह हो जाता 
है, और वे स्थान शुद्ध हो जाते हैं। प्रत्येक चक्र पर एक देवता का अधिष्ठान है । 
अतः प्रत्येक चक्र भेदव के समय उसके अधिष्ठात को प्रसन्‍ता कर लेना पड़ता है। 
केवल शारीरिक क्रिया करते हुए प्राणवायु को पड़चक्रों तक पहुँचाकर समाधि तर्क 
पहुँच सकते हैं । 

पर इससे ज्ञानप्राप्ति, ब्रह्मप्राप्ति नहीं होती । समाधि-अवबस्था में जाने पर 
गरण में जीव का आत्यंतिक लय नही है ऐसा साक्षात्कार योगी को होता है। जिस 
चक्र पर जो अक्षर या मातृका होगी उन तक प्राणवायु के पहुँचने पर योगी का 
अन्य अक्षर सुनना या परावाचा से उच्चारण करना असंभव हो जाता है। इसे ही 
उन चक्ों की शुद्धि क्रिया माना जाता है । 


चुलनात्मक अध्ययन १5७ 


अपनी आयु बढ़ाने के लिये भी योगी इसका उपयोग कर सकते हैं । मनचाहे 
दिनों तक वह जीवित रह सकता है। ईश्वर प्राप्ति के लिए प्रत्येक चक्र की शुद्धि के 
समय उसके अधिष्ठता की कृपा और प्रमन्नता की प्राप्ति आवश्यक है । यह सब 
साध्य होने के लिए अच्छे व उच्च कोटि के गुरु की आवश्यकता रहती है । आधुनिक 
काल में जो योगी हम देखते हैं वे केवल शारीर क्रिया के जानकार हैं। अतः 
समाधि लगाने पर भी उन्हें कोई विशेष लाभ नही होता । उन्हें फिर सग्ुणोपासना 
करनी ही पड़ती है । शरीर की शुद्धि के साथ और विकास के साथ मनका विकास 
और शुद्धि नहीं हुआ करती है । ईइवरी प्रसाद भी नहीं रहता । अतः उसे सग्रुणो- 
पासना से ही प्राप्त कर लेना पड़ता है । जिनके पास मन और बुद्धि की पहुँच रहती 
है वे निर्गुशोपासना से समाधि के वल पर ब्रह्मप्राप्ति कर लेते हैं। प्रायः ऐसे लोग 
ले और नग्रण्य प्राय ही मिलते हैं। पातंजन्न योग के अनुसार ब्रह्मप्राप्ति का 
यही मार्ग है ॥" 


कपिल सांख्य जिस तरह निरीश्वरवादी है वेसे ही पातंजल योगदर्श न सेह्वर- 
वादी है । पातंजल योगदर्शन के चार पाद हैं। (१) समाधि-पाद, (२) साधन- 
पाद, (३) विभूति-पाद और (४) कंवल्य-पाद । सत्य की स्वरूप सिद्धि करके उस 
अवस्था में तदाकार होने की भूमि को समाधि कहा गया है । इस समाधि के हेतु 
यम, दम नियम, आसन, प्राणायाम, ध्यान, धारणा और समाधि है। इसको 
अष्टांग-योग कहते हैं। इसका विवरण साधनपाद में किया गया है। विभूतिपाद 
में योगी के अधिकारानुरूप क्रिया बताकर हर क्रिया से होने वाली सिद्धि का वर्णन 
किया गया है । वैसे ही उसमें केवल अभ्यास से हर यौगिक क्रिया सिद्ध होने की 
आशंका के कारण ईइ्वर कृपा का ओऔचित्य दिखाया है। पुरुष विशेषो ईश्वर: 
इस प्रकार ईश्वर की व्याख्या करते हुए तस्थ वाचक प्रणव: इस सूत्र में उसका 
नामाभिधान किया गया है। उसकी प्राप्ति के लिए अर्थात्‌ उसकी भावना करने के 
हेतु 'तज्जप स्तदर्थ भावनम्‌” सूत्र छारा प्रणव अर्थात्‌ 5कार का जप करने का 
विधान बतलाया गया है । इसीलिए योगदर्शन सेश्वर-साख्य कहलाता है । इस 
तरह पिंड-ब्रह्माण्ड रचना के हेतु योग दर्शनाकार की कपिल-सांख्य ही अभिप्रेत है । 
अतः उसे नीरीशइवर-सांख्य और इसे सेश्वर-सांख्य कहा जाता हैं । 


शौच, अस्तेय, नियम, अहिंसा, अपरिग्रह आदि नियमों का योग सिद्धि के 
हेतु योगदर्शन में विशेष अनुरोध दिखाई देता हैँ । उसी का उपयोग लोगों का 
चारित्य बनाने के हेतु मराठी और हिन्दी के वंष्णव संतों ने प्रकर्षेण! रूप से 
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किया है । योगदर्शन से यदि मुमुक्षु चाह तो साधन सम्पन्न भी बन सकता है वेथा 
आगे चलकर चाहे तो अपनी स्वेच्छा से योग, ज्ञान या भक्ति इनमें से किसी भी 
साधन में जुटकर कृतार्थ होने के लिए सूक्ष्म व जाता है । 

वेदान्त दर्शन का वेष्णव मत पर प्रभाव -- 


प्रसिद्ध वेदान्त दर्शन उसकी अध्यात्मवादी हृष्टि से भारतीय दर्शन शा में 
अपना एक विशिष्ट स्थान' रखता है । वेदान्त का अर्थ वेदों का अग्त कुछ लोग 


बतलाते हैं। विशेषतः उपनिपदों में वर्शित एवम्‌ बतलाये गये विचारों और तत्वों 
को लेकर वह आगे वढा है । 


उपनियदों मे भी वेदों का अत कई ढझज़ से माना गया है। वेदिक युग 

की वे अन्तिम साहित्यिक कृतियाँ समझी जाती है । प्रथम वैदिक मंत्र ऋचाएं ओर 
संहिताएँ निर्माण हुई । ब्राह्मणों में इन ऋचाओं को लेकर मज्ञकर्मो में विनियोग 
किया है और अन्त में उपनिपदों में उसकी दाशनिक समस्याओं पर विचार किया 
है। व्यक्तिगत जीवन में प्रथम सहिताओं का अध्ययन, वाद में ब्राह्मण ग्रन्थों की 
और अन्त में उपनिषदों का अध्ययन किया जाता है | तब तक वृद्धावस्था आजाती 
थी, उपनिपदों में आध्यात्मिक विचार-सपदा अपनी चरम सीमा पर पहुँच गई है । 
उपनिषद का अर्थ सत्य के निकट जाता है। विशिष्ट चुने हुए शिष्यों को ही पढाया 
जाता था । भिन्‍्व-भिन्‍न रचयिताओं के द्वारा वे रचे गये थे। वादरायराचाये ने 
उनके प्रमुख विचारों का संकलन 'ब्रह्मसूत्र' के नाम से किया है। यही आगे चलकर 
वेदान्तसूत्र कहलाया गया । वेदान्त दर्शन का यह प्रमुख आधारमृत ग्रन्थ है जिसे 
पर अनेक भाष्य लिखे गये और अपने-अपने ढड्भ से उसके अर्थ लगाये गये | ये ही 
आगे चलकर वेदांत देशेन के अनेक उपसिद्धांत बनकर साभने आये । इनमें शड्भूर, 
रामानुज, वल्लभ, मध्व और निम्बार्क आदि सम्प्रदाय आते है। इसके बाद भी 
भाष्यों पर और उपभाष्य आदि लिखे गये'। यह सारा साहित्य वेदांत वाह मय के 
नाम से पहचाना जाता है । वेदांत की सब से महत्वपूर्ण विशेषता उपनियदों के 
अढ्वत सिद्धात पर जोर देना है। सत्य को इस ससार में केवल एक ही अन्तिम 

स्वरूप में रखा जाता है । इसमें एक तत्व स्वसंवेद्य और दूसरा आध्यात्मिक स्वरूप 
का है | ब्रह्म और जगत्‌ के स्वरूप का प्रस्पर सम्बन्ध, अ्रंतिम सत्य और जगत का 

सम्बन्ध आदि की चर्चा उसमें होती है । 

शद्धूराचार्य के अनुमार जगत्‌ का निर्माण ही नही हुआ । जो अनुभव हमें 

जगत्‌ का होता है वह माया या अविय्या के कारण होता है। उनके मतानुसार 

प्रत्येक व्यक्ति की आत्मा परमात्मा से बहुत साम्य और अभिन्‍नत्व रखती है | 


तुलनात्मक अध्ययन श्८ह 


साधारण जीवन के अनुभव में उन दोनों का जो अन्तर सामने आता वह केवल 
अविद्या के कारण जाता है। रामानुज-संप्रदाय, विशिष्टाहैत और मध्व का हताइत 
माना जाता है। हम अपने अन्य अध्याय में इस पर पर्याप्त रूप से विवेचन करु 
चुके हैं अत: यहाँ पर उन पर कोई विवेचन नही है । 


वेदांत के सभी सप्रदाय आत्मज्ञान अर्थात्‌ अध्यात्म-विद्या को उच्च कोटि का 
जान मानते हैँ। इन्द्रियों पर विजय प्राप्त करने से इस मार्ग का अधिकार मिल 
जाता है और वह अभ्यास, ध्यान और मनन से प्राप्त होता है । ब्रह्म का साक्षात्कार 
अपने आत्म साक्षात्कार से सम्पन्त है। इसमे सच्चे अपरिमित आनन्द की प्राप्ति 
होती है । इस आनन्द के सामने सांसारिक सुखों का कोई मूल्य नही होता । 
पारमाथिक आनन्द का स्रोत आत्मा में होता है । ईब्वर सर्वत्र और सर्वव्यापी है । 
वह बाहर भीतर और सर्वत्र है। वैदिक वाड मय से ईश्वर को जानते है । वर्को के 
द्वारा उसे नहीं जान सकते । बसे निष्टावान साधक कड़े अनुशासन-पूर्णा, नैतिक और 
धामिक अध्यवसाय से स्वयम्‌ परमात्मा का साक्षात्कार कर सकते हे । श्रद्धा मूलतः 
ध्यान और घामिक बातों पर होना आवश्यक है। वेदों में ईब्वर को 'नेति-नेति' 
कहा गया है । इस विश्व का वही कर्ता-धर्ता और संहारक है एवम्‌ नियामक भी । 


गड्ूराचाय परमतत्व को दो दृश्टियों से देखते है। प्रथम तो ससार 
को व्यावहारिक रूप से सत्य मानते है। इसके जिए इस ससार का निर्माता, 
पालनकर्ता ओर संहारकर्ता ईश्वर है। उसकी हम पूजा कर सकते हैं। दूसरे 
पारमाथिक हृष्टि से यह संसार असत्य है। अतः इस स्तर पर आकर जब संसार ह 
नही तब उसका निर्माता भी नही है । केवल अद्व॑त ब्रह्म ही सब कुछ हे । इसका 
कोई दूसरा रूप संभव नही है । ईइवर तत्व ब्रह्म का तटस्थ लक्षण है वह उसका 
स्वरूप लक्षण नही है । केवल सग्रुरा या ईदवर ही पूजा का आधार बन सकता है, 
जिसकी भक्ति की जा सकती है। लेकिन अन्त में परमार्थ के ऊपरी सत्र पर आकर 
यह अ्रंतर लुप्त हो जाता है। क्‍योंकि ब्रह्म के परे कुछ है ही नहीं । वह अनिर्वच- 
नीय भी हैं। इसके कुछ सूत्र इस प्रकार है--एकीब्रह्मः हछिंतीयो नास्ति', 
निहनानास्ति किचन, और त्रह्मम्‌ सत्य जगन्मिथ्या' तथा “जीवों ब्रहमेव नापर:! 
आदि। 


सावावाद क्‍या है ? 

मायावादी दो प्रकार के भाव पदार्थों को मानते हैं। एक ज्ञान और दूसरा 
अज्ञान | ये दोनों भाव पदार्थ हूँ । अज्ञान का अर्थ ज्ञान का अभाव नहीं वरन्‌ वह 
भी एक स्वतन्त्र भाव पदार्थ है। अज्ञान रूपी भाव पदार्थ के दो विभाग हैं प्रधम 
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आवरण और दूसरा विक्षेप । रजोगुणयुक्त अविद्या ही आवरणयुक्त जेज्ञान है । 
सत्वगुणयुक्त माया विक्षेप युक्त अज्ञान है। रजोगुणयुक्त अभश्रिद्या से आगे चलकर 
जीव निर्माणा होता हे । सत्व गुणयुक्त माया से ईइवर निर्माण होता है। जीव 
अविद्योपाधित होने से अविद्या का ही निर्माग कर सकता है और करता है। वह 
कार्य रूप है। ईइवर मायोपाधित होने से माया को हु। उत्पन्न कर सकता है और 
करना है। वह कारण छप है। पुरुष-प्रयत्त अविद्या को मिटा सकता है। हा 
पद अध्यात्मिक दृष्टि से मिद्ध हो सकता है । सं-रज्जु का दृष्ठात इसे समझाने के 
लिए दिया जाता है। आवरण युक्त अज्ञानसे रज्जु-मर्प जेसी भासित हुई यही 
अविद्या है। इसका निराकरण ज्ञान से हो सकता है और दीपक ले आने पर जब 
देखा तब अज्ञान नष्ट होकर मूल रज्जु स्वरूप गोचर हो गया । यहाँ ज्ञान से अज्ञाने 
का निराकरण हो गया पर विक्षेपयुक्त अज्ञान का निराकरण ज्ञान से नही हो सकता 
क्योकि ज्ञान के प्राप्त हो जाने पर भी यह अज्ञान विद्यमान रहता है। जैसे नदी के 
तठ पर खडे होकर तटवर्ती वृक्ष की ओर देखने पर उसका तना नीचे और शाखाये 
तथा उप-शाखाये ऊपर बढ्ती चली गई है ऐसा दिखाई देता है। इतना ही नहीं 
तो पानी मे हम अपना निजी प्रतिविम्ब भी उलट देखते है। इससे यह सिद्ध हुआ 
कि एक ही समय जब ज्ञान रहता है तब अज्ञान का निराकरण नही होता वरब्‌ 
वह कायम रहता है। अर्थात्‌ विज्लेपयुक्त अज्ञान का निराकरण सत्य ज्ञान से नहीं 
हो पाता । वह कायम रहता है। अब तक के विवेचनानुसार अविद्या का निरा- 
करा पुरुष-प्रयत्त से हो जाने पर 'ब्रह्ममत्य” यह पद सिद्ध हो जाने पर और उसकी 
प्रतीति हौ आने पर 'जगन्मिथ्या' यह पद सिद्ध नही होगा, क्ग्रोकि उसकी निष्पत्ति 
विक्षेपयुक्त अज्ञान से उत्पन्न है। पुरुष-प्रयत्न से वह साथ्य नही हो सकता, क्योंकि 
चह वात्त उत्तके अधीन नहीं परन्तु वह ईश्वराबीन है) जगन्मिथ्यात्व की प्रतीति 
यदि लेनी हो तो उपासना से और भगवान्‌ की कृपा प्राप्त करने से ही वह हो 
सकेगी । यहाँ पर आधिदंबिक पक्ष आता है। 'त्रह्म सत्य! के प्रतीत होने में 
आध्यात्मिक पक्ष है। यह वही पक्ष है जिस आज मनोविज्ञान (759८7008५) 
कहते हे । पुरुप-प्रयत्न से मनुष्य चित्तचतृष्टय की शुद्धि का अर्थ यही हे कि यहें 
मनोवंज्ञानिक प्रक्रिया है। जगत्‌ आदि पदार्थ आधिभौतिक के अन्तर्गत आते है। 
इमसे सिद्ध हुआ कि "ब्रह्म सत्यम्‌' की प्रतीति हो जाने पर जगन्मिथ्यात्व की प्रतीति 
प्राप्त करने के लिए ईदवर की कृपा, करुणा-दया आदि की अपेक्षा सिद्ध हो जाती 
है । इस तरह मायावादी आचार्यो ने भी अध्यात्मवाद की अपेक्षा आधिदैविक पक्ष 


की श्रेष्ठता स्वीकार की हैं। श्रेष्ठता इसलिए क्योकि उसमे पराधीनता है। ईव्वर 
यदि कृपा करे तो ही यह संभव है अन्यथा नही । 


तुलनात्मक अध्ययन १६१ 


गीता का यह क्लोक इस पर प्रकाश डालने वाला है ।१ 

दंवी एपा भ्रुछमयी सम साया दुरत्यया। 
सासेव ये प्रपच्चन्ते मायाम्‌ एत्तामु तरन्ति ते॥॥ 

श्रीमदु आय शद्धूराचार्यजी का इस श्लोक पर किया गया भाष्य मननीय 
और ऊपर किये गये विवेचन की दृष्टि से महत्व रखता है अतः वह हृष्टब्य है 
ईश्वर की शरणागत्ति लेने के हेतु अपने भद्गत सिद्धान्त का ध्यान रखते हुए वे 

कहते है*-- 
सत्यपि भेदापगसे नाथ तबाह नमाम कीनस्त्वस्त । 
सामुद्रो हि तरंग: कवच न समुद्रो से लारड गः ॥ 

'जीवो ब्रह मंव नापरः”, अह ब्रह्मास्मि' आदि महावाक्यों का अनुभव करने 
के पश्चात्‌ भी जीव के लिए ईश्वर-ईश्वर ही रहता हैँ । ईश्वर जीव का स्वामी ही 
हैँ । अत: अभेदानुभूति करने के कारण ईच्वर की शरण लेने मे गरमाने की कोई 
आवश्यकता नही है, ऐसा अपना स्पष्ट अभिप्राय ईग्वर को सादर अभिवादन कर 
शररणागति की वे अपनी तीतऩ लगन प्रकट करते है । 

जीव अविया की उपाधि से जन्ममरण के चक्र मे. पड जाता हैं। अविद्या 
ही जीव का बंधन है । अत: अविद्या नाश और ब्रह्म एवम आत्मज्ञान से उसे इस 
बधन से छुटकारा मिल जाता हूँ । यही मोक्ष हूँ । इस मोक्ष का साधन ज्ञान ही 
हूँ । वेदान्तरो का यह आग्रह होते हुए भी ईश्वर की उपासना या आराधना की 
आवध्यकता वे महसूस करते है । अधिद्या बधन के हेतु पूर्वजन्म और पुनर्जन्म 
मानकर क्रियमाएणं, सचित और प्रारव्य मे से प्रारव्धवाद का सिद्धात सम्मुख रखकर 
मानव के ऐलिक जीवन में होने वाले सुख-दु्ो के साथ सम्बन्ध जोडते हे । इससे 
इनसान पुण्यकर्म करने के लिए धोसाहित तथा पापकर्म करने के लिए हिचकिचाने 
वाला पाप-भीरु होता है ) मोक्ष और प्रारव्धवाद को मराठी और हिन्दी के वेण्णाव 
कवियो ने माना है। अपने साहित्य मे ये सत मानव-जीवन का लक्ष्य मोक्ष वतलाते 
है। तथा सुख-दुख का हेतुपूर्वक कर्म पाप पुण्य के परिणाम का कारण है ऐसा 
बतलाकर मनुष्य को सत्य पथ पर लाने का अथक परिश्रम भी वे करते हुए दिखाई 
देते है। दारिद्रय और विपननता सदियों तक सहने वाला भारत इसी के काररा 
नीतिमान बना रहा । जीवन की नश्वरता, सुखो का क्षरणाभमुरत्व और दुःखो का 


आधिक्य बताकर मानव को सदाचार पर चलने के लिए प्रवृत्त करने का वंप्णव' 
संतों ने प्रयत्न किया है | 


&.......0.....००७२० ५७००-..५---००४६००»_-+नन_-नकल-लपए7 ०» 


१, श्रोमदुभगवद्गीता-अध्याय ७, श्लोक (४॥ 
२. आचायें पदुपदी-शंकराचार्य स्तोछ ॥३॥॥ 





१६२ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


नाथ-सप्रदाय और वेष्णव मत--- 


मराठी और हिन्दी वैष्णव सन्तों के साहित्य पर नाथ संप्रदाय का भाव 
भी परिलक्षित होता है। कबीर और सनन्‍्तमत उससे सीधा प्रभावित है ही परल्चु 
मराठी के ज्ञानेश्वर, नामदेव, एकनाथ आदि का नाथ-संप्रदाय से सम्बन्ध रहा है । 
यहाँ पर उसे ही समभने का प्रयत्न किया जावेगा । 
प्रसिद्ध सत ज्ञानेश्वर अपनी गुरु परम्परा देकर इस्र सप्रदाय का उद्गम 
कंसे हुआ उसे बताते है-- 
क्षीर सिधु परिसरीं। शक्तिच्या कर्ण कुहरीं । 
नेणो के श्री त्रिपुरारी सागितलें जें ॥५२॥ 


मग आर्ताचानि वोरते। गोतार्थ ग्रंथनमि्से । वर्बला श्ांतरसे तो हा ग्रंथ्‌ 


॥१७६२॥ * 
क्षीरसागर के तट पर भगवान शंकर ने जो ज्ञान पार्वती से उसके कानों में 
निवेदन किया उसे कव कथन किया यह तो ज्ञात नही है। वह ज्ञान क्षीर समुद्र में 
मछली के पेट में गुप्त रूप से रहने वाने मत्स्येद्रताय ने सुनकर ग्रहण कर लिया । 
सप्तश्द्ध पंत पर सहज सचार करते हुए मत्स्येन्द्रनाथ आए, तो वहाँ पर भग्ता- 
वयवी चौरंगीनाथ पडे हुए थे । उनको मत्स्येन्द्र के दर्शन हो जाने से सारे अवयव॑ 
प्राप्त हो गए। तब अपनी अचल समाधि का उपभोग लेने की इच्छा से अपना 
सारा यौगिक एवम्‌ आध्यात्मिक ऐश्वर्य उन्होंने श्री गोरखनाथ को प्रदान किया । 
योगरूप कमलिनी अपने भीतर धारण करने वाले सरोपर की तरह और विषयो का 
विध्वंस करने वाले इम यश को संपादन करने वाले 'विपयविध्वसक वीर 
श्री गोरखनाथ को श्रीमत्स्येन्द्र ने अपने योगेश्वयं के पद पर स्थित कर उसका 
राज्याभिषेक किया । उसके बाद आशुत्तोप शद्धूर से प्राप्त अद्ययानंद सुख गोरखनाथ 
ने गहिनी नाथ को प्रदान किया । कलि के द्वारा सारे प्राणियों को ग्रस लिया गया 
है ऐसा देखकर गाहिनीनाथ ने निवृत्तिनाथ को आदेश देकर उनका उद्धार करने की 
आजा दी और वहतज्ञान भी दे दियाजो उन्हे सम्प्राप्त था। निवृत्तिनाथ से 
श्री गाहिनीनाथ ने कहां कि आदिगुरु महादेव से परम्परागत यह ज्ञान ऐश्वयं हमारे 
कुल को प्राप्त हुआ है। इसी साधन से कलि द्वारा सताये गये जीवों की दुःख से 
निवृत्ति करो। श्री निवृत्तिवाथ स्वभाव से ही कृपालु थे। श्रीगुरुकी आज्ञा से 
पीड़ित लोगों के दुःख की निवृत्ति हो जाय, इसलिए मेघ जिस प्रकार पानी वरसाकर 
१. ज्ञानेश्वरी-अध्याय १८, ओवी १७५२-६२ । 
२. शानेश्वरी-अध्याय १८, ओवी १७५२ से ६२। 


तुलनात्मक अध्ययन १६३ 


आतप क्षोभ निवारण कर देते है वैसे ही गीताथें करने के मिस ज्ञानेश्वर ने शान्त 
रस की वृष्टि की । यहाँ चातक की तरह ग्रुरु का प्रसाद प्राप्त हो जाय ऐसी इच्छा 
करके बेठे हुए मुझ जेसे अनन्य शिष्यों को देखकर उन्होंने मु पर कृपा की, मै 
इसलिए इस सुयश को प्राप्त कर सका हूँ। 

ज्ञानेश्वरी । 





नाथ संग्रदाय की महाराष्ट्रीय परम्परा का पता इससे लग जाता है । कुछ 
लोगों का यह मत है कि गोरखनाथ पहले बौद्ध थे और बाद में शंव हो गए । पर 
यह मत हमें समीचीन नहीं लगता ॥। ज्ञानेश्वरी से उपलब्ध गुरु परम्परा-वे बौद्ध 
सही थे । इसे स्पष्ट रूप से प्रकट कर रही है । दसवी शताब्दी में त्तांजिक साधना में 
जो वामाचार विकृत रूप धारणा कर चुका था उसका शुद्धिकरण ग्रुरु गोरखनाथ ने 
किया और शुद्धाचार से युक्त नाथ पथ का विकास किया। नाथ संप्रदाय मध्ययुगीन 
आरतीय साधना की गंगाजी मानी जा सकती है । 


नाथ सप्रदाय का उदय उत्तर भारत में ही हुआ ऐसा बतलाया जाता है। 
त्ाथ संप्रदायाच्रा इतिहास के लेखक श्री रा. चि. ढेरे के मत से नाथ-सम्प्रदाय की 
उदय भूमि दक्षिण का श्री शल “कदलीवन' है और इस सम्प्रदाय की प्रथम लीला 
स्थली आंध्र, कर्नाटक और महाराष्ट्र है ।” 

नाथ सम्प्रदाय के उदयकाल पूर्व श्री शल में तांधिक साधना का प्रभावी केन्द्र 
था। यहाँ शव, वौद्ध और शाक्त तांतिकों के अड्डे थे । यहाँ योगिनियों का जमघट 
भी था। स्त्री प्रधान साधना पद्धति की प्रक्रियाएँ भी बड़ी जोर शोर से यहाँ पर 
चल रहीं थीं॥ कदलीवन श्री शल के आसपास ही था। यहाँ पर मत्स्येन्द्रनाथ 
योगिनियों के जाल में फँस गये । उत्तर के पंडित तंत्र साधना को रोकने का कार्य 
नाथ सम्प्रदाय ने किया इसे मानते है, तथा श्री शैल तंत्र साधना का केन्द्र था वह 
भी स्वीकार करते हैं। पर कदलीवन दक्षिरसा में था यह उन्हे मान्य नही है 
भारतीय साधना की सामग्री मे दक्षिण के साधनों का विचार करना उन्हें शायद 
अमान्य है । वास्तव में यदि कदलीवन श्री शेल के आस-पास था इसे स्वीकार कर 
लिया जाय, तो नाथ-सम्प्रदाय का उदगम्‌ किस स्थल से हुआ इसका पता लग सकता 
है। श्री शंल और कदली बन की अभिन्‍नता बतलाने वाले कई प्रमाण उपलब्ध 
है। इस विपय में अधिक जानकारी के लिए “नाथ सम्प्रदायाच्रा इतिहास” यह पुस्तक 


दृष्टव्य है ।* 
२. नाथ संप्रदायाचा इतिहास, पृ० २८-भी रा. चि. ढेरे। 
२, नाथ संप्रदायाचा इतिहास, रा. चि. ढेरे, २४-२८ १ 


६४ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


श्री हल पर मंजुनाथ (आदिनाथ) कदलीशइवर नामक स्थान नाथ सम्प्रदाय 


का पुरातन पीठ माना गया है। सर्व साधारण रूप से यह भी माना गया है कि 
गोरखनाथ दसवी शताब्दी में हुए थे । 


ज्ञानेश्वर का जन्म सन १२६० में हुआ। अपनी आयु के ३१ वे वर्ष मे 
उन्होने समाधि ली। सन १२६० में ज्ञानेश्वरी लिखकर समाप्त हुई। इस तरह 
ऐतिहासिक दृष्टि से हम किसी भी तरह नाथ सप्रदाय को ११ वी शताब्दी के एवं 
नही ले जा सकते । गोरखनाथ के समय शव, जाक्त और बौद्ध धर्म के ह्वासावशेप 
अनेक सप्रदायो में बेंट गए थे। इन सबको सच्चूटित कर बारह सम्प्रदायो को 
मुसलमान होने से बचाया। उनकी 'गोरखबानी' प्रसिद्ध है, ' अवधूत-गीता' 
दत्तात्रेय द्वारा रचा गया ग्रन्थ मानते हैं, और नाथ सम्प्रदाय का प्रमाण ग्रन्थ भी। 
यह बात तो निश्चित ही है कि नाथ सप्रदाय एक दोव अद्वत मत है। पर दत्तात्रेय 
भैरव, शक्ति तथा योग सम्प्रदाय से भी नाथ सम्प्रदाय सम्बद्ध हे। सिद्ध सिद्धान्त 
पद्धति! एक और अलग ग्रन्थ है जो नाथ सम्प्रदाय का प्रमाणभूत ग्रन्थ माना जाता 
है । तात्रिक साधमा से मुक्त करने के लिये पूर्ववर्ती साधनाओ मे जो ग्राह्म था उसे 
अज्भीकार कर लिया, अशुद्ध था उसे शुद्ध किया, त्याज्य था उसे नष्ट किया । शिंवैं- 
शक्ति का प्रधान्य, गुरु सस्था का महत्व, अद्ेत विचार, प्रतीति-प्रामाण्य, अव्ठता- 
वस्था आदि बातो का विश्येप प्रतिपादन उन्होने किया । गिरनार पर्वव पर गोरख 
और दत्तात्रेय मिले थे। 'दत्त गोरक्ष सवाद' प्रसिद्ध है दत्तात्रेय ने ही गोरख को 
योग सिद्धि प्राप्त करा दी । तन्न मार्ग की विक्ृत यौगिक प्रक्रियाओं का शोधन करके 
उसे विशुद्धि बनाकर मद्य, मास, मत्स्य, मुद्रा मैथुनादि पच मकारी स्टत्री-प्रधान- 
वामाचार को साक्षेपपूर्वकः दूर किया । और 'विपय विध्वंसक वीर” यह वीरुद 
धारण किया। गोरखनाथ का व्यक्तित्व वडा प्रभावशाली व्यक्तित्व है। अपने 
अलौकिक योग-सामथ्‌र्य से और अतलस्पश्ञी प्रजा से तत्रमार्गी के अनेक दल गोरक्ष- 
मतानुयायी बने और उन्होने पूर्व सस्कार और गोरक्षोपदिष्ट मार्गों के विचित 
समिश्रण से अपना स्वतन्त्र मार्ग चलाया। हिन्दी वैष्णव कवियों मे कबीर नाथपथ 
से प्रभावित हुँ। उत्तर भारत मे यद्यपि नाथ मम्प्रदाय का विकास न होकर वाद में 
उसमे अनेक विकृतियाँ आ गई थी जिनका कबीर ने निषेध किया हुं । अवध, 
निरजन आदि अनेक द्वब्द तथा काया-साधना की बाते नाथ पथियो की विरासत के 
रुप में कबीर और अन्य निर्गुनियों सन्‍तों को मिली हैं। नाथ सम्प्रदाय ने सफियी 
पर भी अपना प्रभाव डाला है । महाराष्ट्र मे ज्ञानियो के गुरु श्री ज्ञानेश्वर सीधे नाथ 
पंथ से जुडे हुये हैं। इस तरह कहा जा सकता है कि बैप्णवों मे एक तरफ की 
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कड़ी ज्ञानेश्वर को लेकर ओर दूसरी कड़ी कवीर को लेकर नाथ सम्प्रदाय को 
वेष्णवों से जोड़ती है । 
मूलतः नाथ पंथी हीने पर भी उनके द्वारा बंष्णबों का भागवत धर्म बहुत ही 
प्रभावित हुआ । इसी से शव तथा वेष्णवों में ऐक्य भावना निर्माण हुई और वे 
पारस्परिक रूप में एक दूसरे के देवता के प्रति आदर करने लगे। श्री क्षेत्र पंदरपुर 
के विठोबा की सूति इन लोगों की पुजा और भक्ति का विषय बनी । इस देवता की 
मूर्ति में शिव और विणष्ण सुचारु रूप से एकत्रित किये गये है। विठोवा वालक्ृष्ण 
ही हैं। बालकृपष्ण या श्रीकृष्ण का नाम लेते ही जो बैष्णावी भावना मनृष्य में पाई 
जाती हैं उस तरह विठुठल भजन करने से शैवी या वेष्णवी किसी भी एक प्रकार की 
भावना निर्माण नहीं होती । विठुठल' नाम में ऐसा जादू भरा हुआ है कि इस नाम 
के लेने से शिव तथा विष्गु की अनूभृति एक ही रूप में एक ही समय हो जाती है । 
मराठी के व॑ष्णब सन्त कवियों ने अपने ग्रन्थों द्वारा भागवत धर्म पर प्रवचन कर 
उस पर पर्याप्त प्रकाश डाला है बसे ही ईश्वर प्राप्ति के हेतु भक्ति को सुलभतम 
साधन वतलाया है । स्थान-स्थान पर अपने आपको वे भागवत कहलाते है । उनमें 
हमें किसी तरह की साप्रदायिकता, या कठुता नही दिखाई देती जो स्वयं को वेष्णाव' 
या शव कहलाने वाले सांप्रदायों में आज तक भी वनी हुई है । पंढरीनाथ विठोबा 
के भक्त ज्ञानेश्वर से लेकर आज तक जितने भी हुए है वे सब वारकरी कहलाते है । 
वास्तविक रूप से ये सब भागवत धर्मानुयायी ही है, और वँष्णाव होते हुए भी शैव 
ओआऔर अन्य सम्प्रदायों के साथ इनमें सहिष्णुता है | 
ज्ञानेदबर के दारा नाथ सम्प्रदाय में जो शव और वेष्ण्ूवों का समन्वय किया 
गया उसी का ही यह मूर्त रूप है। नाथ सम्प्रदाय के आदिनाथ अइद्धूर-महादेव-शिव 
का समन्वयात्मक रूप कानडा विठोबा अर्थात कर्नाठक के विठठल कछुण्ण रूप में 
परिणत हुआ । 
उत्तर भारत के नाथ सम्प्रदाय में यह परिणत रूप नहीं दिखाई देता । वहाँ 
चांतन्रिक साधना का आडम्बर दिखाई देता है । कबीर ने नाथ सम्प्रदाय पर भागवत 
घर्म के संस्कार अवश्य किये है । नाथ सम्प्रदाय में नौ नाथ प्रसिद्ध है, और इनके 
बारे में विभिन्न कथाएं भिन्न-भिन्न भाषाओं में प्रचलित हैं । 
तन्‍्त्र सम्प्रदाय और बेष्णव मत-- 
अथर्व बेद में मन्त्रों तन्‍्त्रों आदि की भरमार है। तांतिकों की साधना 
प्राचीन है । तन्त्र छ्द की परिभाषा--तन्यते विस्ताये ते ज्ञान मनेन इति तंत्रम्‌ । 
तनोति विपुला नर्थान वंत्रमंत्र समन्वितान्‌ू त्रायंच कुरुते यस्मात्त्‌ तंत्रम इत्यभि 
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धीयते । स्मृतिश्व॒तंत्रात्या परम ऋषि प्रणीता।' गौतम के न्याय सूत्र मे 
समान तंत्र, “न्याय तंत्र" ऐसे शब्द आये हूं । 


तंत्रकारों की ऐसी श्रद्धा है कि कलियुग की अवस्था ऐसी है कि जिप्तमें 
कोई भी वेदाचार, वेष्णवाचार, शवाचार आदि ठीक प्रकार से नहीं कर सकता । 
सभी पशु बनकर कार्ययापत्र करते है, अतः शिव ने लोगों के मोक्ष के लिये आगम- 
तन्त्रों का निर्माण किया है। गुरु-शिष्य-महिमा अन्य भारतीय शास्त्रों की तरह 
इसमें भी है। निगम वेद को कहते हैं और आगम दर्शन को कहते हैं । आगम की 
परिभाषा--आगच्छति वृद्धिम--आरोहंति यस्मात्‌ अभ्युदय निश्वेय सोपाया: से 
आगम: । आगम तनन्‍्त्रों में वैष्णवागम, शैवागम, शाक्तागम, पांचरात्र आगम और 
भागवत आगम आदि हैं। वैदिक ग्रन्थों में तन्‍्त्रों का पांचवाँ और छुठा स्थान हैं। 
जैसे--श्रति, स्मृति, पुराण और तनन्‍्त्र । दत्तात्रेय का तन्त्रोपासना से सम्बन्ध 
त्रिदेवोंका ऐक्यावतार श्री दत्तात्रेय हैं । तन्त्र की पुस्तकों में 'तन्त्र कौमुदी', 'भर््ति 
आगम', 'रुद्रीय माला, 'कलिका-कुलार्णाव', 'तंत्र-तत्व” तथा 'हितोपदेश” और 
'महानिर्वाण' आदि पुस्तकें प्रमुख हैं। ब्रह्मा, विष्णु और महेश में से शिव ही 
प्रमुख हैं। शिवजी ने अपनी पत्नी दुर्गा को कई रहस्यात्मक बातें बतलाई हैं। पर 
सूत्र और पुराणोक्त धर्म तो सामान्य धर्म है। किन्तु शंवी तन्त्र शास्त्र रहस्थात्मक 
है तथा सब के पहुँच की चीज नहों है । अतः यह अमामान्य और अलौकिक है । 


तस्त्रों का दूसरा माम आगम भी है। इनके रचयिता का पता नहीं 
लगता । किसी युग में तस्त्रों का बड़ा जोर-शोर था और वेदों से भी उतका 
महात्म्य बढ़े गया था। अतः यहाँ के लोग धमंशाश्र, पुराण और तंत्रों से अब 
शासित होते थे । कलियुग में इनका प्रभाव स्वाभाविक है। हमारे यहाँ की धार्मिक 
क्रियाएं तांत्रिक हैं । तन्‍्त्रों में से आधे तो औपधियों का काम करते हैं। इस प्रकार 


को धारण वास्तव में ठीक नही है । रूड़रॉफ जैसे लोग इसलिए इस प्रकार की 
धारणा रखते थे क्योंकि उनको धर्मशार्रों का कोई ज्ञान न था । 


शक्तों के धर्म ग्रन्थ भी तन्‍त्र कहलाते है। इनके सिद्धांतों को वामाचारी 
दक्षिणाचारी कहा जाता है। इनका स्वर कहीं-कहीं वेदानुकूल है तो कहीं-कहीं 
सेद विरोधी, एवम्‌ शृद्रों के लिये भी है । बहुत से वैप्णाव और दैव जो अपने आपको 
वाह्मत: वैसा कहलवाते हैं पर जिनका व्यवहार वामाचारी होता है, वे छिपे रूप में 
शाक्त ही हैं। जनों और बौडीों ने तन्त्रों से अपनी कई धारमिक क्रियाओं की 


अनुप्रारितत किया है। तिव्वत का जञामा संप्रदाय, तथा नैपाल का हीनयान दौर 


संप्रदाय ऐसे हा तन्त्रकारों से सम्बद्ध है। भक्ति मार्ग की ही तरह सन्त्र मार्ग का 
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अध्ययन एवम्‌ साधना होती है। तंत्रमार्गी अपने मार्ग को उपनिषदों से बढ़कर तथा 
ज्ञान और कमंमार्ग से श्रेष्ठ बतलाते हैं। शिव की पत्नी कालिका ही उपासना 
की प्रमुख उपास्या है । प्रकृति-शक्ति को प्रधान माना जाता है | सृष्टि की उत्पत्ति, 
संहार और पालन प्॒राणों की तरह वर्णित है। उपासना दंवी शक्ति प्राप्त करने की 
विधि तथा सिद्धि और परक्रह्म (59[72772 36378) के साथ तादात्म्य की चर्चा 
प्रत्येक तन्‍्त्र में की गई है । 
आज के उपलब्ध तात्रिक ग्रन्थ भले ही € वीं-१० वीं शत्ताव्दी के हों किन्तु 
आठवीं दताव्दी के शकराचाये, वौद्ध, जैन, त्ताग्रा्जत और अच्य लोग इन सब पर 
तंत्र का प्रभाव पड़ा हुआ है । तनन्‍्न्रकारों की रीति अपनाये हुए श्रीमदाद्य शंकरा- 
चायंजी की 'सौदय लहरी' यह रचना प्रसिद्ध है। तंत्रकारों के सिद्धांत सांख्य दर्शंत 
से प्रभावित होते हुए भी आगे चलकर बेदान्तियों ने भी तनकारों की शक्तिको अपनी 
माया के रूप में ढाल दिया है । इनके प्रन्थों की भाषा ऊवड़-खाबड़ सस्क्ृत है ॥ 
हासावस्था में पहुँचे हुए बुद्ध धर्म का स्वरूप इनमें देखने को मिल जाता है। 
तिब्वती अक्षरों में तांत्रिक देवता उल्लिखित हैं। इनको रयद (॥२०ए०४०) कंजूर 
और तंजूर (#ट०7]एा-० 6८ ४ए]ंपाट) कहते हैं। मंजुश्री यह एक नाम भौरे 
मिलता है । 
दुर्गा के कई नामों में से एक नाम योगनिद्रा है। विष्णु और क्ृष्ण से 
इसका विशेष संबंध है । शिव की दुर्गा और विष्णु की ल्हादिनी, संधिनी और 
संवित्‌ आदि शक्तियाँ है। इन मुख्य देवताओं की ये सग्रुरा साकार सहचारियाँ हैं । 
गौड़ देश तांत्रिकों की भूमि माना गया है । 
हिमालय के केदारनाथ, तुज्जनाथ, रुद्रनाथ, मघमाहेश्वर, कल्मेश्वर आदि 
पांच स्थानों में महाणंव तन्त्र पैदा हुआ ऐसा बतलाया जाता है। यह बर्फ से ढका 
हुआ पावेत्य प्रदेश है, जहाँ से गंगोत्री जमनोत्री निकलती है । वहीं केदारनाथ और 
बद्रीनाथ हैं। शिवजी कैलाश में रहते है। मानसरोवर अपनी पवित्रता से वहाँ.पर 
विद्यमान है । 
शिव के द्वारा वर्शित तन्त्र, यमल, डमर आदि हैं । शिवसूत्र में संवादशली 
में इनका लिखा मिलता है ।* ये संवाद शिव ओर पावंती के बीच हुए थे । 
श्रीगरोशजी ने प्रथम देवयोनि को तनन्‍त्र पढ़ाया जो उनको शिवजी से प्राप्त हुआ था । 
महानिर्वाण तन्त्र में उसका उल्लेख है ।* जो विद्यमान है, वह 'तत्सतु है । ब्रह्म 
दो प्रकार का है। 'निष्कला' कौर 'सकल्?। प्रकृति ही कला है। शक्ति स्वेत्र 


१. शिवसुत्न । 
२. महानिर्वाण तंत्र । & ऊन - ना. ०४5 
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रहती है। ब्रह्म केवल उचित का स्वरूप है। शक्ति और वह स्वयम्‌ अनादि रूप है । 
वह ब्रह्ूपा है तथा सगुण और निर्गुरा दोनों है। उसे चैतन्य-रूपिणी देवी भी 
समभा जाता है। सब भूतों में वह अभिव्यक्त होती है। इन सबके द्वारा व्रह्म 
प्रकट होता है। शारदा के शब्दों को सारा विश्व घेरे हुए है। यह ठीक उसी 
प्रकार है जैसे तिल मे तेल । ब्रह्म और शक्ति से नाद उत्पन्न हुआ । पहले केवल 
ब्रह्म था उसने कहा--'एको5हम्‌ बहुस्थाम्‌ । नाद से बिंदु उत्पन्न हुआ। सूकन 
शरीर की अवस्था को अमाकला कहा जाता है। वही मूल मत्र है। बिन्दु तीन 
प्रकार के होते है--(१) शिवमय, (२) शक्तिमय, (३) शिवशक्तिमय | पराएं 
बिन्दु से एक वृत्त का बोध होता है । 
शब्द ब्रह्म ही अपरब्रह्य है। शिव शक्ति के मिलने पर उसे पराशक्तिमय 
कहते है। देवी उन्मुखी हो जाती है। शब्द ब्रह्म से तीन शक्तियाँ निसृत होती है: 
(१) ज्ञानशक्ति, (२) क्रियाशक्ति, (३) इच्छाशक्ति। शिवशभू से सदा्शिव, 
उससे ईशान और  रुद्र, विष्णु तथा ब्रह्मा निर्माण होते है। ये सब शक्तिमय' होते हैं 
पर इनके विना वे कुछ भी नही है। तन्त्र-मार्ग योग और वेदान्त दर्शन से 
प्रभावित है । 
मनुष्य के भीतर शब्द ब्रह्मा देवी कुण्डलिनी का रूप धारण करते हैं। 
मनुष्य में मूलाधार के स्वयंभू लिग में पराशक्ति माया स्थित रहती है । यह कुंडलिनी 
कुंडल मारकर बेठी रहती है। (28 ८०९० 5९:०९८॥६) यही स्वयं प्रकाशित 
जीव-शक्ति कहलाती है। प्राण उसी के द्वारा प्रकट होते है। मूलाधार में यही 
सोती है। कान बंद करने पर यदि फुसफुसाहुट की आवाज (ना578 80070) 
नसुनाई दे तो मृत्यु हो जाती है। यही देवी, महामाया, अविद्या, विधा, 
प्रकृति अ्ंबामाता तथा ललिता है। ललिता-जो निरंतर क्रीड़ा करती है, जिसकी 
क्रोड़ा संसार का खेल है। जिसकी आँखें सुन्दर पानी में तेरती हुई मछली की तरह 
खेलती रहती है। जो उसकी स्वर्गीय मुखाकृति पर विराजित है, तथा जो कभी 
खुली, तो कभी बंद अर्थात्‌ अर्धघोन्मिलित रहती है। जो दृश्य है और अहृश्य भी । 
अपनी आभा से अपरिमेय छब्दों को प्रकाशित करना इसी का कार्य है । ये अपने ही 
अतीव अंघकार में लिपटी हुईं है । 
तन्त्रशास्त्रीय मान्यताओं के अनुसार देवी ही परब्रद्म है। वे गुणों और 
स्वहपों के परे है और ब्रह्माण्ड की माता है, तथा तीन प्रकार की हैं । (१) पररूपा 
(5072772) इस स्वरूप को कोई नहीं जानता, ऐसा वर्णन विष्णु यमल के 
अनुसार है। (२) सूक्ष्म रूपा (5घ09६£6) यह स्वरूप मंत्रमय है। इसीलिये यह 
मन में स्थिर नहीं हो पाता कारण सूक्ष्म है। (३) स्थूल ((१09८:९८८९) रूपा या 
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साकार सग्रुण रूप हाथ पर युक्त आकृति देवी ही प्रकृति रूप से ब्रह्मा, विष्णु और 
महेश रूपी है तथा उसके पुरुष और स्त्री रूप भी है। पर स्त्री रूपों में उसका 
अदश अधिक है। महादेवी के रूप में वह सरस्वती लक्ष्मी, गायत्री, दुर्गा, त्रिपुरा, 
सुन्दरी, अन्नपूर्णा तथा अन्य देवियों के रूप में परत्रह्म की अवतार है ॥ 

आठ प्रकार के वंधनों को तोड़कर उससे मुक्त होने के लिए साधना की जाती 
है और वह कई प्रकार की होती है। भागवत के ग्रोपी वस््न-हरण की कथा को 
तन्रकारों ने अपने ढज़ से समझाया है। कात्यायनी ब्रत करने वाली गोपियों ने 
यमुना से स्नान किया। अपने कपडे यमुना के किनारे उन्होने उत्तारकर रखे थे । 
श्रीकृष्ण ने उनके वस्त्र चुराये और उनको अपने पास नग्न ही आने के लिए विवश्ञ 
किया । इस ससार में उलके हुए मनुष्य के कृत्रिम प्रावरण या वस्त्र ही थे पटल है 
जो मनुष्य पर लादे गये हैं। आठ गोपियाँ ससार की श्ृष्टधा-प्रकृति का मार्ग है 
और जो गलतियाँ जीव को भ्रम मे डाल देती हें, वे ही मानों वस्त्र है जो श्रीकृष्ण ने 
चुराये थे । 


मंत्र शास्र और वेष्णव मत-- 
मन्र शास्त्र में या तत्र में तंत्रकारों की दृष्टि से भिन्न-भिन्न मन्त्र प्रयोग करते 
समय तथा ग्रुरुभक्ति मे प्रगति करने के लिए ग्रुरु वदलने में कोई आपत्ति नही दिखाई 
देती । इस बारे में इस प्रकार के कई उल्लेख मिलते है १--- 
मधुलुब्धो यथा भृद्धः पुष्पात्‌ पुष्पान्तर व्जेत्‌ । 
ज्ञानलुब्धस्तथा शिष्यः ग्रुरोगुबेतरं ब्रजेतु ॥ 
जिस प्रकार मधु की इच्छा करने वाला भ्रृद्ध एक पुष्प से दूसरे पुष्प पर 
उड़कर चला जाता है, उसी तरह जिसे ज्ञान लालसा है ऐसे व्यक्ति को चाहिए कि 
वह जहाँ से जो कुछ तथ्य उपलब्ध हो जाय उतना वहाँ से लेकर अपनी प्रगति के 
मार्ग पर आगे चलता रहे । इससे सिद्ध हो जाता है कि मन्त्र शास्त्र अ्रधश्रद्धा का 
विपय नहीं, शास्त्र का विपय है ।* 
पड्दर्शनो के बारे में तन्‍्त्रकारों का यह अभिप्राय था-- 
अन्यान्यञ्ास्त्रेषु विनोद सानम्‌ । 
न॒तेषु किच्वितु भुवि हृष्टमस्ति ॥ 
चिकित्सिते, ज्योतिषतंत्रपादः । 
पदे-पदे प्रत्यय सावहान्ति ॥१॥॥ 
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न्यायादि शास्त्र हमें प्रत्यक्ष अनुभव वतलाने वाले नहों हैं। परल्तु वेद्यक- 
शास्त्र, ज्योतिष-शास्त्र और मंत्र-शास्त्र आदि से हम पग-पग पर प्रत्यक्ष अदुधद ले 
सकते हैं ।' 
तनत्रकार और मंत्रशास्त्रज्ष के अनुसार वेद शब्द को व्याख्या इस प्रकार है-: 
'इृष्धप्राप्तनिष्टपरिहारयोरलौकिकमुपाय यो भअन्धो वेदयति स वेदः ।' 
--सायणाचार्य (ऋग्वेदमाष्यभूमिका) 
इष्टफलप्राप्ति और अनिष्ट का परिहार करने के लिए अलौकिक उपाय बतलाने 
वाला ग्रन्थ वेद कहलाता है। वेदों का वेदत्व और अमोघत्व इस प्रकार बतलाया 
गया है--- 
प्रत्यक्षे रानुमित्यावा यस्तुपायो न बुध्यते । 
एवं विन्दति वेदेन तस्मात्‌ बेदस्प वेदता ॥। 
जिस कार्य के लिये प्रत्यक्ष, व्यावहारिक उपायों का अथवा तर्को पर 
आधारित अनुमानों का उपयोग नहीं होता और किसी भी प्रकार से न ही सकने 


वाला कार्य वेद से निदिचत सफल हो जाता है । वेदों का वेदलल और अमोघ॑त्व इसी 
में समझना चाहिए | 


मंत्रशास्त्र को उपनिषद्‌ वाहःमय में तथा सूत्र वाझुमय में और तस्त्रकारों 
द्वारा 'इत्यधिदेविक्रम:' से अभिहित किया गया है। भिन्न-भिन्न यंत्रों के प्रयोग और 
प्रमुख अधिष्ठाताओं के विपय को “विद्या' कहा जाता है। प्राचीन ऋषियों में से 


मंत्र शास्त्र के अध्चर्य और तन्त्रकार शुक्राचार्य अथवंबेद के बारे में अपना मत इस 
उक्ति से प्रकट करते हैं? -- 


अथर्वांगिरसों नाम सुपास्योपासनात्मकः । 
इति वेद चतुष्कंतु हयुद्धिट्ट च समासतः। 
विविधोपास्य मंत्राणास्‌ प्रयोगस्तु विभेदतः । 
कथिता सोपहारास्त धम्मेश्च नियमेश्चषट । 
अथवेंणशा चोपबेदस्वतंत्ररूपः स एवं हू ॥। 

'अथर्वोगिरस' नामक वेद में उपास्य और उपासना का विषय प्रधान हैं। 
चार वेदों का उहिष्ट एकत्रित रूप में सिद्ध होकर अथरवंबेद में देखने को मिलता है । 
'तन्त्ररूप' नाम का पाँचवा वेद इसी अथरवंण वेद का उपवेद ही है| तात्पय यह है 
२. तंत्र औोर मंत्र संप्रदाय--डा० रा. प्र. पारनेरकरजी का एक अप्रकाशित ग्रंथ । 
२. सायणोचायें -- ऋग्वेदभाष्यमुसिका । 
हे. तंत्र और संत्रशाख--डा० रा. प्र. पारनेरकरजी का एक अप्रकाशित ग्रंथ । 
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कि अधवेवेद काल में मंत्र भास्त्र को सू्त स्वरूप प्राप्त हो मया था । इम काल से 
आगे के काल में भारतवर्ष में कुछ समय तक मत्रशास्त्र की काफी उन्नति हुई । इस 
शास्त्र की उन्‍नति की हृष्टि से जो-जो नये अनुसन्धान हुए तथा इस शास्त्र की जो- 
जो घास्ताए निर्माण हुई वे सब अथवेवेद की उपाग समभी गयी । 
मंत्रशास्त्र की मंत्रसिद्धि के लिए अथवा मत्र के अधिष्ठाता की प्राप्ति के लिए 
जो आराघना की जाती है उसे उपासना कहते है । इस उपासना-विषय पर प्रकाश 
डालने वाले साहित्य को “उपासनाकाण्ड' कहा जाता है। वेदों में या उपनिपद्‌ 
ग्रन्थों में ज्ञान-काण्ड उपासनाकाण्ड, और कमेंकाण्ड ऐसे तीन काण्ड मिलते है। 
अतः: तंत्रकारों का इतिहास उपनिषयद्काल से उपलब्ध हो जाता है। इसे आठवी- 
शती या दसवी शती की उपज मानने की कोई आवश्यकता नही है । तंत्रकार अपने 
विपय का तीन रूपों मे विभाजन करते हैं--(१) मंत्र, (२) यन्त्र और (३) तन । 
मच--ऐसा कोई अक्षर समुच्चय मंत्र कहलाता है जिसके जपने से देवतादर्शन, तथा 
निज इष्ट-प्रासि हो जाती है । 
यंत्र--यत्र एक विश्वेय रेखाकृत्ति होती है जिसमें मत्रों के वीजाक्षर भी लिखे 
जाते हैं। इसकी अचचेना से और पूजन से उपास्य की पूजा का फल प्राप्त होता है। 
अपनी अमभिलापा की तृप्ति के लिए और अरिष्ट के नाश के लिये इन यन्त्रों का 
उपयोग कई ढझ्ज से किया जाता है । 
तत्र--तत्न में मंत्र सिद्ध करने के लिए किया जाने वाला विधि-विधान और 
तत्सवंधी अन्य क्रियाएँ आती है । तनत्र संप्रदाय में प्रमुखत: आगम्‌, शावर, गारुड, 
कापालिक, भमहाकापालिक ये पाँच संप्रदाय विद्येप प्रसिद्ध है ।॥* 
वैदिक साहित्य के युग से ही उपासना काण्ड मिलता है। यह तन्त्रकारों का 
ही विपय है। इनके प्रयोगों को 'अभिचार”! कहा जाता है। ये अभिचार छः 
प्रकार के होते हैं--(१) जारण, (२) मारण, (३) वशीकरण, (४) सम्मोहन, 
(५) स्तमन और (६) उच्चाटन । इनको अभिचार कहा जाता है। तन्त्रकार इन 
अभिचार-कर्मो का उपयोग करते हैं। कभी-कभी इसका प्रत्यक्ष प्रयोग भी देखने के 
लिए मिलता है। इस कर्म से लोगों को कष्ट होता है एवम्‌ पीड़ा होती है इसलिए 
भागवत-धर्म में और स्मार्त -धर्म में इन बातो का निषेघ है। साधु सन्‍त हमेशा 
इनकी उपेक्षा की दृष्टि से देखते है । किन्तु तांनिक संप्रदाय में जो सात्विक उपासना- 
मार्ग है उसकी छाप भागवत संप्रदाय पर अवश्य पड़ी है । जैसे-स्नान के वाद किये 
जाने वाले नित्य नैमित्तिक विशुद्ध कर्म, तांत्िकों का भागवत धर्म पर पड़ा हुआ 


अन्‍-_-»-- 


२. तंत्र और संत्र संप्रदाय--डा० रा. प्र. पारनेरकरजोी का एक अप्रकाशित्त ग्रंथ । 
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प्रभाव ही है। साधु संतों के जीवन में ये नित्यकर्मा प्रत्यक्ष देखने के लिये मिलते 
हैं। इन्हें बरतते हुए वेष्णव संतों ने भागवत धर्म के अनुसार भजन, नाम-संकीर्तेन 
आदि किया है जिसका इतिहास साक्षी है। वेसे तन्त्र संप्रदाय वालों की निंदा संत- 
वाड्मय में पर्याप्त रूप से को गयी है। उपासना का विपय मूलतः वैदिक ही हैं 
अतएव उसका श्रेय तस्त्रकार को नहीं दिया जाता । वस्तुतः यह ठीक ही है पर 
वेदों के युग से चला आता हुआ यह विषय होने पर भी तस्वेकार की छाप लग 


जाने से वहु आज भी विद्यमान है इतना तो मानना ही पड़ेगा । 
भागवत धर्म ओर राधा-- 


वेष्णव भक्ति एवम्‌ भागवत धम्मं में 'राधा' का प्रमुख स्थान होने से राधा 
भक्ति का साकार सगुण रूप एवम्‌ आदर्श बन गयी । अतः राधा के बारे में यहाँ पर 
स्वतन्च्र रूप से विवेचन किया जा रहा है । 
पद्म पुराण, वाराह पुराण और ब्रह्म-वेवर्त-पुराण में राधा का विशद एवम्‌ 
व्यापक वर्णन मिलता है। वैष्णव साधना का प्रमुख ग्रन्थ भागवत है पर उप्तमें 
राघा नाम कहीं भी उपलब्ध नहीं होता । पर भागवत से ही गौड़ीय-ग्रोस्वामियों ने 
राधा का आविष्कार कर लिया है। भागवत के दशम स्कंध में रासलीला के 
प्रकरण प्रसंग में कृष्ण फी एक अत्यंत प्रिय गोपी का वर्शान आता है । रास मंडल 
में कृष्ण अपनी इस प्रियतमा गोपी को लेकर अहृश्य हो गए। तब विरहातुरा 
गोपियों ने उस गोपी का पदचिन्ह देखकर कहा -- 
अनयाराधितो ॥ नून॑ भगवान हरिरीश्वरः । 
मन्नो विहाय गोविन्दः प्रीतों माम नयद्रह ॥। 
यहाँ पर 'अनयाराधितो” पद की व्याख्या करते हुए श्री सनातन गोस्वामी ने 
'वष्णव तोपिणी' टीका में राधा का सकेत किया है। अच्यों ने अनयैव आराधितः, 
आराष्य:, वर्शीकृत:, न तु अस्माभि:। 'राधयति--आराघयतीति राघेति नाम 
कारणं च दशित' । इस तरह रावा का व्यक्तित्व स्पष्ट करने का प्रयत्त किया गया 
है। विश्वनाथ चक्रत्र्ती ने इसकी व्याख्या करते हुए कहा है --'नूनं हरिरयं राधितः 
राधवां इत: प्राप्त, इस तरह राघा से उसका सम्बन्ध जोड़ा है । 
परमेश्वर की शक्तिके अर्थ में 'राधस” शब्द भागवत में आया है--- 
निरस्त साम्याति शयेन 'राघसा' । 
स्वधामनि ब्रह्मरिण रंसयते नमः ॥ * 
राधर-संसिद्धी । यह धातुपाठ में मिलता है । इस धातु का अर्थ मनोरथ या 
१. भागवत--दशमस्कंध । 
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भगवद-प्रासि की इच्छा होना है। 'राघस” का ही आगे चलकर 'राधा” यह स्वरूप 
बना | वष्णव शास्त्र में और साहित्य में लहादिनी नामक अतरंग शक्ति मे उसका 
समावेश किया जाता है--- 


ल्हादिनो संघधिनी संवित्‌ अभिधाना अन्तरद्धिका । 
वहिरद्धा त्टास्थाश्र जयन्ति प्रभु-शक्तयः ॥॥ 


भांडारकर राघा को आभीरों की इष्ट देवी बतलाते है जो सीरिया से आकर 
भारत में बस गए थे। उनके बाल गोपाल सात्वत धर्म के उपदेष्टा भगवान्‌ कृष्ण से 
सम्मिलित हो गये बाद में राघा भी भार्य जाति में स्वीकार कर ली गई।" 
डा० मुन्शीराम शर्मा के अनुसार आभीर भारतीय ही थे। उनकी उपासना पद्धति 
की मोलिकता के कारण वे आर्यो से प्रथक माने गए।* डा० हजारीप्रसादजी के 
मतानुसार राधा या तो आभीर जाति की प्रेम देवी रही होंगी जिनका सम्बन्ध बाल- 
ऊंप्ण से रहा होगा । वालकछृष्ण का वासुदेव कृष्ण से एकीकरण होने पर प्रारम्भ 
में राधा का उल्लेख नही हो सकता था। बालकृष्णस की प्रधानता हो जाने पर 
राघा भी प्रधान वन गई होंगी । दूसरी कल्पना उनकी इस प्रकार है 'राधा इसी 
देश की आरय॑ जाति की प्रेम देवी रही होंगी । डा० मुन्शीराम की दृष्टि में राधा 
अपने मूल रूप में साख्य की प्रकृत्ति ही है ।* वेदों में कृष्णा की तरह “राधा” नाम 
भी अनेक स्थानों पर आया है। रंवाराधस्‌ अर्थात्‌ धन अथवा अन्न के अर्थ में 
चरणित है । अग्नि को 'सुराधा' कहा गया है । अग्नि युराधा है अर्थात्‌ अच्छे रब 
अथवा धन से ओतप्रोत है । ऋग्वेद में इन्द्र को राधा नां पते अर्थात्‌ धनों का पत्ति 
ऋहा गया है ॥ 

ईसा की वारहवी शताढू्दी में बद्भाल में जो वैष्णव साहित्य निर्माण हुआ 
उसमें 'राधावाद' की प्रमुखता है । जयदेव ने अपने “गीतगोविन्द! में प्रेमलीला का 
विपय श्रीकृष्ण को चुना और आश्रय “राधा! को वनाया | बच्धीय और भारतवर्ष 
के अन्य भाषीय साहित्य में राघा की जो मूर्ति हमारे सामने अ्रंकित की गई है उसके 
दो स्वरूप सामने आते है । प्रथम तो दार्शनिक है और दूसरा धामिक हे । इन 
दोनों से वनी साकार प्रतिमा राधा है । सामान्य रूप से राधावाद का बीज भारतीय 





१. बेध्यविज्म, शोविज्म और अन्य मत--मांडारकर, पृ० रे८ । 

२. भारतोय साधना और सुर साहित्य---डा० मुन्शीराम शर्मा, पृ० १६४ । 

३. सुर साहित्य संशोधित संस्करण--डा० हजारीप्रसाद द्विचेदी, पु० १६-१७ | 
४. भारतीय साधना और सूर साहित्य---डा० सुन्शीराम हार्मा, प्ृ० १७५ 

४. ऋष्वेद--- ३--५९-१० 
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शक्तिवाद मे है। बंष्छाव धर्म और दर्शन मे भिन्न-भिन्न प्रकार से संयुक्त होकर, 
भिन्न-भिन्न रूपों और अवस्थाओं में परिणत होकर शुद्ध शक्तिरूपिणी राधा परम 
प्रेमहूपिणी वन गई। मूल प्रकृति आय्शक्ति है। सांख्य के पुरुष और प्रकृति 
दाशंनिक की दृष्टि में चाहे जो कुछ भी क्‍यों न हो किन्तु जनता के मन के पुरुष 
प्रकृति शिव शक्ति का रूपान्तर है। पुराणों में विष्णु की शक्ति श्री-लक्ष्मी अनेक 
प्रकार से विष्णु माया के तौर पर कीतित है। कूर्म पुराण के द्वितीय अध्याय में 
नारदादि मह॒पियों से विष्णु ने लक्ष्मी का परिचय इस प्रकार दिया" 

इसंसा परमाशक्तिसंन्ययी ब्ह्य रूपिणी । 

माया मम प्रियानन्ता ययेदं धार्य ते जगत्‌ ।॥॥ 

अनयव' जगत सर्व॑ सदेवासुर रानुषस्‌ । 

मोहयामि हिज श्रेष्ठा प्रसासि विसृजाभिच ॥॥ 

'ये वही परमाशक्ति है, ये मन्‍्मयी ब्रह्म रूपिणी है, ये मेरी माया हैं। मेंरी 
प्रिया हैं--अनन्ता हैं--इन्ही के द्वारा यह सस्तार विवृत है। हे द्विंज श्रेष्ठ ! इन्हीं 
के द्वारा मैं सदेवासुर-मनुष्यादि सारे संसार को मोह से घेर लेता हुँ। उनको ग्रसता 
हूँ, फिर सृजन करता हूँ । 

पुरांणों में विष्णु-माया के दो प्रधान भेद वशशित है। (१) विष्णु की 
आत्ममाया, और (२) त्रिगुशात्मिका वाह्य माया। इस त्रिगुणात्मिका माया से 
विष्णु का कोई सीधा संबंध नहीं हे । यह विष्णु की आश्रिता माया है। विष्णु 
की आत्ममाया ही वंष्णवों माया कहलाती है। यह लक्ष्मी नहीं हे। अनंत शयच 
में जब विषंणु सो रहे थे तब॑ उसं समय की निद्रा उनकी वास्तविक निद्रान थी। 
वह विष्णु की योग-निद्रा थी । विष्णु पुराण का यह उल्लेख देखिए-- 

योगनिद्रां महामाथा बेष्णवी मोहितं भया । 
अधिद्यया जगत्‌ सर्व तामाह भगवान हरिः ॥ 
“खिलहरिवंग” का यह उल्लेख भी दृष्टव्य है २--- 
विष्णोः शरोरजों निद्रां विष्णु निर्देश कारिणीस । 
। गीता में भी भगवान्‌ इस वष्णावी माया की चर्चा करते है । यही योगमाया 
है । यह योगमाया भगवान्‌ की स्वरूपभूता दुर्वट्घटनी चितशक्ति: हैं। सारी 
क्रीड़ा और लीलाएं इसी योग माया के आश्रय से होती हैं। गौडीय वेष्णव' इसे 
मान्य करते हूँ । शक्तिमान भगवान्‌ ने रमणोच्छा से अपनी शक्ति को दो भागों में 
१. झूम पुराण (पर्व भाग )-१-३४-३६ । 
२. विष्शु पुराण-५-१-७०१ 
हे. खिल हरिवंश-४-१० । 


) 
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धामनटत विया। इस दरफ़़ भगपवायु रदशंभ जब्त दचिकाट ऑस्याधथ आर शिस्यादका 
चछ्ड लॉलिशधसपरट 


भंध्गादास युसता | सतानुसार राखयवाद का बीज शक्तिवाद 
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रद 
में है .। हो सराया है कि राखा नी पह्चना पर धाफममत का प्रभाव हो पर इसे 
कीटपरलालित की सासा 


के 


पि्ु की थो शब्धियाँ प्रभिद् है (१) पर (२) अपरा । देवताओं की 


कवर वकम्क हू. न्क घने दस डक ७2 ह उन गे का या पर्प डर पृ ः | त्तः लत 
बुभद 9247 7 मसता मे मारप  क4 खेत ग्रद्मनमादया, पुरुप-प्रड/त, दावनचदः आदि |। 


टुसी प्रधशाजिग शिश्यास ने शाधाहार शा शुभल को भी मान्यता प्रदान कर दी। तथादि 


का १ छ््ज स्लो कट ना की १७० हे प्प फः शा टाप रू गधा प्रा गा शः डे ब्य 
मे प्राधरिरल भय लखिया दैयो फाा गया है । प्रथम परागा भे कृष्ण ही स्वयं लखिता 


हैख है, फिनमोीं राधिका साटबार याथा जाता है ऐसा उत्लेश है झ--- 
अह्ह थे सस्ता देखों राधिफांया च गोयते । 
अहं छा गागदेयाग्पों नित्य फरामझलात्मण: ॥ 
सत्य योधितु्‌ स्वरुपोर्ट पोधिच्चाह सनातनी । 
अट्ट श्र सतसिता देयी पुंग्पा कृष्णधिप्रहाव॥ा 
आपयपोरस्तस्नास्ति सत्य-सरय हि. नारद । 
पुराखों भें ऐसे कई समीकरण है हने वर झनेफ रूपों मे बने हुए मिल जाते 
है। घरर्वप्गाव संप्रदायों में, रद औौर सका संप्रदाय में सदमी को जगह 
ही रादिया का आरउदिश्ाॉय मिला है । गौड्ीय हंष्गापों में राघा-तत्व का सम्यक 
दिखाई देता है। मूलतः: साहित्यिक उज्ज्श्ल के साध्यम से राधा का धर्म 
मन में प्रयध #आा । इाइडनी शवाब्दी से पूर्व विध्गुशक्ति के बारे में जो भी मत 
प्रमलित थे उसी में राधा-तत्य जाकर मिल गया । 
फिसी मयोसियवी पंडित का मत है. कि राधानृष्ग सत्य भें मूलतः ज्योतिष 
पा सम्बन्ध है । पिध्यु हू सूर्स है ऐसा उत्वेख बेद मे मिलता है। कृप्ण सूर्य का 
प्रसिधिम्व है जौर गोपी-्वारका बग । गो अधि रश्मि । अतताव सूर्य ही ग्रोप और 
हारका गोपी टै । योगेधनस्द्र के मदानुसार राखा साम पुराना था और विशाया का 
बड़ नामास्तर घा।। क्रष्ण यजुर्वेद में बिशयाता, छग्ाघा आझ दि नल्लत्नों के नाम हैं । 
'शाधों विश्वञाति! ऐसा उल्लेस यहे स्पष्ट करता है कि विज्ञासा का नास राधा है । 
शराधानू-+ सिद्धि । महाभारत में फर्श की धातुमाता राधा नाम फी है और कर्ण 
रिया कहलाता है) राधा का दूसरा नाम तारा था। रूप-गोस्वामी के द्वारा 


लितित 'लखित माघव सामक साठटक में यह उत्लेस्य है-- 


3+. ५-3 मम३० >रकस+-म० मम, 
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१, श्री राघा फा क्रम घिकास--ठ० दशिमुपण दास गुप्ता, पृ० ३ । 
>. पद्म पुराण--पात्ताल खप्ड--४४, ४४५, ४६ ४ 
३. भारतवर्ष $ पत्र +$ साघ--१३४८० १ 


२०६ हिन्दो और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


दनुजदमनतवक्:ः.. पुष्करे. चारुतारा । 
जयति जगद पूर्वाः कापि रावाभिधाना ॥ 
दनुज-दमन श्रीकृष्ण के वक्षरूपी आकाश में राघा नामक एक जगदूपूर्णा 
चार तारा है--उप्ती की जय हो । ज्योतिष शास्त्र विषयक आधार से राधा के 
स्वरूप पर कोई यथार्थ प्रकाश नही पड़ सकता। डा० विजयेन्द्र स्तातक का यह 
कथन ठीक ही है कि विगत डेढ सहत्न वर्षो से राधा तत्व भक्ति क्षेत्र का आराध्य 
तत्व रहा है, अतः: उसे नक्षत्र-विद्या तक सीमित करने का दुस्माहस नहीं करना 
चाहिए ।) 
कृष्णदास कविराज चरितामृत मे कहते है 
कृष्ण वांछा पूर्तिकृषकरे आराचने। 
अतएव राधिका नाम पुराणोे बाखाने ॥ 
इससे स्पष्ट है कि कृष्ण प्रियतमा प्रधाना गोपी का इशारे से रुघा ताम की 
आभास दिया है । पद्मपुराण में 'राधा' नाम की एक प्रकार से बहुतायत है । हप 
गोस्वामी से 'उज्ज्वल-नीलमरि' ग्रन्यमे और कृष्णदास कविराजने 'चेतन्य-चरितामृत 
मे पद्म पुराण से राधा नाम का उल्लेख किया है --- 
यथा राधा प्रिया विष्णो स्तस्पाः कुण्ड प्रियं तथा । 
सर्द गोपीषु सेवेंका विष्णो रत्यान्तवल्लभा ॥। 
वेसे अनुमानतः पद्म पुराण छठी या जाठवी शत्ती का बतलाया जाता है। 
ऊपर दिया गया इलाक सोलहवी शती मे या उसके पूर्व पद्मपुराण मे आकर मिल 
गया है ऐसा डा० शशिभूपणदास गुप्ता का अनुमान है।ऐं 
मत्स्यपुराण मे राधा का उल्लेख है* -- 


भ्रोकृष्णे रसिया राधा यद्दामांशेन संभवा । 
महालक्ष्मीश्च वकुण्ठे साच नारायणो रसि ॥ 
'बरह्मवंवत -पुराण' में राधा कृष्ण को प्राणों से भी अधिक प्रिय बतलाई 
गयी है । और वे कृष्ण की शक्ति भी बतलायी गयी है ।* 
२. राघावल्लभ संप्रदायः सिद्धान्त और साहित्य--डा० विजयेन्द्र स्नातक 


पु० १८१। 
२. आदि ४---चरितामृत--क्ृष्णदास कविराज । 
है. पद्मपुराण । 
४. राघा का क्रम विकास---डा० शशिसृषणदास गुप्त, पृ० १०८। 
५. मत्स्यपुराराप--२६०-१४-१ ५ ॥ 
६. ब्रह्मवेवर्त पुराण--क्ृष्ण जन्म संड---१५ । 


तुलनात्मक अध्ययन २०७ 


पाशधिके राधिके त्वं श्रूयतां प्राणावल्लने । 
प्रारयाधि देवि प्राणोश प्राराधारे मनोहरे ॥४ 
गोपालीत्तर-तापनी' में राघा गांधर्वी नाम से विश्वुता है। 'द्रविड गीत 
प्रवन्धम! राघा की नाई गजगामिनी गौरी एवम्‌ सौन्दर्य की प्रतिमा सब गोपियों में 
प्रधान और श्रीकृष्ण की निकट आत्मीया एवम्‌ कृष्ण की प्रियततमा गोपी “नाप्पिन्नांई* 
का वर्णान है । अनुमान किया जाता है कि यह “नाप्पिज्नाई राधा ही है। आठवीं 
शताब्दी में पहाड़पुर में पायी गयी युगल सूत्ति में राधाकृष्णा का स्वरूप है। कहा 
जा सकता है कि राध्यवाद का प्रचलन आठवीं शत्ती से पूर्व रहा होगा । 

“गीत ग्रोविन्द' वारहवी शत्ती का ग्रन्थ है। जयदेव के इस ग्रन्थ का महाप्रभु 
चैतन्य ने कृष्णा-वेरा नदी के तीर पर स्थित तीर्यों में, विशेषतः वैष्णव ब्राह्मणों में 
बहुत प्रचार देखा था । इससे कहा जा सकता है कि बारहवीं सदी के आसपास 
राघावाद का आश्रय लेकर वैष्णव धर्म दक्षिण में पर्याप्त रूप से फैल गया था । 
कृष्ण कर्णामृत”' दसवीं से लेकर १५ वयीं शताव्दी तक रचा गया ग्रन्थ है । 
दक्षिण में गोदावरी नदी के तीर पर ही चेतन्य महाप्रभु ने रामानंदरॉय से राधा 
प्रेम के गढ़ तत्वों को सुना था ऐसा कृप्णदास कविराज कृत “चंतन्य चरितामृत्त' में 
प्रमारा मिलता है । 

लक्ष्मी के प्रेम की अवेक्षा गोपी-प्रेम श्रेष्ठ हे। अतएव प्रेम के धन में सबसे 
अधिक घनी श्रीमती राघा ही हैं। प्रेममयी राधिका का सौन्दयें लक्ष्मी के सौन्दये से 
अधिक माधुर्य युक्त है । निष्कर्य यही है कि कृष्ण की प्रेम कहानी से ही राधा का 
उद्भव हुआ है और वह भी मूलतः भारतवपं के साहित्य का ही अवलम्बन करके 
विकसित और प्रचारित हुआ है । 

प्रेम के साम्राज्य में स्त्री और पुरुप-संवंध के अनेक स्वरूप हुआ करते हैं । 
कृष्ण चरित्र में इन सव को उचित और सम्यक स्थान मिला है। व्यास ने विविधता 
युक्त इन सब का विदशद वर्णन किया हैं। भगिनी के रूप में सुभद्रा, द्रौपदी, माता 
के रूप में यशोदा और सब प्रकार के प्रेमरस का साँचा वनाकर उसमें से ढाली गई 
प्रेमरस की साकार प्रतिमा राधा तथा गोपियाँ जब हम देखते हैं तो कहना पड़ता है 
कि इनकी तुलना किसी से भी नहीं हो सकती । राघा ने कभी माँ की तरह कृष्ण 
को भोजन खिलाया, कभी तुरन्त रमणी बनकर अपने धियतम कृष्ण का मन 
रिंमाने के लिए उत्सका बनकर सामने आयी है, तो पुनः प्रेबसी बनकर किसी 
भी व्यवहार में पीछे न रहते हुए कभी गावा ग्राकर आनन्द की दात्री वन गई है, 
तो कभी नाचकर कृष्ण को लुभाया है और कभी हछृष्ण की विरहिणी बनकर 
चिन्तामग्न बन गयी हैं । सारांश यह कि एक राधा में स्त्री-प्रेम के सारे व्यापार 


र०्द हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


महयि व्यास ने अपनी आँखों के सामने रखे थे और उन सारे स्वरूपों के साथ तद्वप 
होकर उनको एक रस और तनन्‍मयता से कर दिखाने वाली-श्रीकृष्ण के प्रेम को 
अभिव्यक्त करने वाली राघा का निर्मास किया है। राधा का समूचा जीवन 
कृष्णामय था इससे कृष्ण के जो भाव थे वे सब राधा में मिलते हैं! इसलिये इसमें 
नानात्व देखने के लिए मिलता है। प्रेम की उच्चतम अवस्था राधा और ऋष्ण के 
बीच का भेद भाव नष्ट होकर अभेद भाव निर्माण होने पर प्राप्त होना ही संभव हैं 
अन्यथा नहीं । 
भारतवर्प में कही भी चले जाने पर भक्ति की पराकाष्ठा जिसमें प्रकट हो गई 
हो ऐसी भूत सिवा राधा के और कौनसी हो सकती' है ? वैसे देव मन्दिर मे 
देवमृति के साथ उसकी विवाहित पत्नी अर्थात्‌ शक्ति खड़ी रहती है। जंसे शद्धूर- 
पावेती, विष्णु-लक्ष्मी, राम-मीता पर श्रीकृष्ण के साथ-गोपालकृष्ण के साथ उनकी 
दक्ति-भक्ति राधा सातत्य से खडी हम देखते हैं। राधा को हम भक्ति की मृतिमान 
प्रतिमा कह सकते हैं । वेद की 'योपाजारमिव प्रियम यह श्रुति प्रसिद्ध हैं। 
राधाकृष्ण के संबंध मे भक्ति की साधना जब प्रशसात्मक रूणए में सर्वेत्र प्रचलित हुई 
तब राघा-भक्ति शक्ति के रूप में पूजनीय वन गई। नारदमुनि भक्तिशास्त्र के 
प्रवर्तक हैं। राधा-कृष्ण भक्ति की प्रतिमाएं हैं। इसमें कृष्ण परमात्मा हैं तथा 
राधा उनकी शक्ति-भक्ति हैं। राधा का भक्तिशास्त्र के अनुसार यही स्थान हैं । 
राधा में लीलावाद की प्रतिष्ठा वारहवी सदी तक परिपूर्ण हो जाती है। 
गीतगोविन्द के अनुसार यह कथन है कि--- 
राधा माधवयोज॑यन्ति यमुनाकूले रहः केलयः । 
मधुररस आधार की प्रमुख सूत्र राधिका-राधा है। लीलावाद और मधुर- 
रस की प्रधानता ये दो लक्षण वैप्णव साहित्य में प्रधान हैं। चैतन्य के पूर्वेवर्ती 
युग में विद्यापति और चडीदास ने राधाकृष्ण पर काव्य लिखकर प्रसिद्धि पाई थी। 
निम्बाकं-संप्रदाय भी राघा को कृष्ण के साथ अभिन्‍न रूप से उपास्य भाव में 
स्वीकार करता है। राधा भाव की भक्ति दाक्षिणात्य वैष्णवों की देन है और 
चेतन्य पर उसका सब से अधिक प्रभाव है। जीव गोस्वामी ने राधा को दार्शनिक 
प्रतिद्ञा का आधार दिया । 
राघा-प्रेम में स्वकोया-परकीयात्तत्व--परकीया तत्व का प्रचार स्वयं चेतरय 


ने किया था। प्रेम के विभिन्‍न स्तरों और भेदों में इसकी विज्लेपावस्था परकीया 
तत्व का रूप है*--- 


१. गोत गोविन्द--जयदेव (संपादक -आचाये विनयमोहन शर्मा), पुृ० ८५॥।- 
२. चेत्तन्य चरितामृंत--आादि चतुर्य । 
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'परकोया भावे अति रसेर उल्हास । 
ब्रज बिना इहार अन्यन्न नाहि बास ॥ 
त्रज वधु गरोर एड भाव निरवधि । 


तारसध्ये श्री राधार भावे अवधि ॥॥ 
परकीया भाव मे रस का उल्लास आत्यन्तिक रूप से हो जाता है। यह भाव 


लेकर सिवा ब्रज के अन्यत्र कही निवास नहीं हो सकता । ब्रज-वथु-गणा मे इसी 
भाव से जाया जा सकता है और उसमें भी राधा-भाव सर्वश्रेष्ठ है। कानन्‍्ता- 
भाव से की गई भीति में परकीया प्रेम ही सर्वश्रेष्ठ है । इसी प्रेम का परिणति राघा- 
प्रेम मे होती है । इस प्रेम मे सवेस्व का त्याग करना पडता है। लज्जा-भय-ब्राधा 
से मुक्त प्रेम परकीया प्रेम है। अनेक धर्म साधनाओ का और तज्नो का प्रभाव 
सम्मिलित होकर वेण्णव सहजिया से परकीया तत्व को लेकर राधा मे' परकीया भाव 
हढ किया गया है । भगवान्‌ की प्रेम रूपा ल्हादिनी शक्ति का राधिका पूरांतम 
आधार है। भक्ति की दृष्टि से भागवत-श्रे ए-भक्तिन राधिका ही है। राधा भाव ही 
महाभाव हैं । राधा प्रेम ही पूर्णा मधुर रस का रागात्मक प्रेम है। यह राधा के 
सिवा अन्यत्र संभव ही नही है । 

वंष्णव साहित्य मे राधाकृष्ण के वर्णन अनेक स्थलों पर किये गये मिलते 
है। मन्दिरो में राधाकृष्ण की युगल मूर्तियाँ भी प्रायः मिलती है। कृष्ण की 
सत्यभामा, रुक्मिणी ये पत्तियां कृष्ण के साथ नही दिखाई देती । कृष्ण के साथ 
राधा ही मन्दिरों मे स्थापित की गयी है। इससे राधा श्रीकृष्ण की तरह एक 
ऐतिहासिक व्यक्तित्व है ऐसा निराधार विश्वास उत्पन्त हो गया है। राधा ऐति- 
हासिक पात्र नही है किन्तु इसके बारे मे एक कथा इस प्रकार मिलती है--ब्रह्म- 
वेवर्त-पुराण में राधा कृष्ण की भक्ति का रहस्य इस प्रकार समभाया गया है, कि 
गोपियो के साथ रासक्रीड़ा करते-करते श्रीकृष्ण के अन्त.करण से राधा उत्पन्त 
हुई। वैद्य वृषभानु की कलावती से राघा उत्पन्न हुई ऐसा भी उल्लेख मिलता है । 
यज्ञ के लिए भ्रूमि जोतते समय वृष्भानु की यह कन्या मिली ऐसा भी एक उल्लेख 
है। पद्मपुराण के अनुसार इसी का कत्यावत्‌ पालन वृषभानु ने किया। सब 
गोपियो मे कृष्ण की अत्यत प्रिय गोपी राधा ही थी। देवी भागवत्त और नारद- 
पुराण में भी राधा का उल्लेख है ! 

विष्णु की पाँच सृष्टि-निर्माणात्मक शक्तियों में से राधा एक शक्ति है! 
राधा भक्ति के विकास के लिए “श्री-राधिका-तापनीयोपनिपद, “श्री राघोपनियद्‌! 
आदि ग्रन्थ निर्माण हुए । लीला के लिए ही राधा कृष्ण से भिन्‍न हुई हैं । राधा 
कृष्ण बनकर वाँसुरी बजाती हे वो श्रीकृष्ण राघा वनकर फूलो की सहायता से 
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शज्भारचेष्टा करते हैं, ऐसा उल्लेख इन उपनिपदों में आया हैँ। इन सब बातों का 
सार यह है कि श्रीकृष्ण की आल्हादिनी भक्ति राघा है, जो गंधर्वा कहलाती है। 
ये श्रीकृष्ण की सर्वश्वरी संपूर्णा सनातनीं विद्या है। राधा को छोड़कर श्रीकृष्ण 
पूजन व्यर्थ है। जयदेव, विद्यापति, चंडीदास और नरसी मेहता ने राधा को 
गुणगान किया है । जयदेव की राधा विलासिनी, यौवनपूर्ण प्रेमाकुल है तो 'शैभव 
यौवन दुहैँ मिली गैल' कहने वाले विद्यापति ने राधा को शैशव और योवन कौ 
दहलीज पर कदम रखने वाली किशोरी के रूप मे वणित किया है। वि द्यापति ने 
युवा राधा का वर्सान किया है । यह राधा विलासप्रिय है। चंडीदास की राधा 
प्रभु की अनंत-समिनी है । विद्यापति की राधा चचल, मघुर और नवन्यौवना है, 
चंडीदास की प्रेम-गंभीरा, व्याकुल, लोकाचार से डरनेवाली है। सूर की राधा 
स्वकीया है--क्षजेश्वरी हैं। भक्ति का अनेक प्रकार का रूप इन मराठी और हिन्दी 
के बैष्णव कवियों ने तन्मयता से वर्णन कर एक उत्कृष्ण कोटि का साहित्य सर्जन 
किया है । 
नर-नारी के मीलित परस्पर भाव से धर्म-साधना की घारा भारतवप में 
बहुत पुराने युग से चली जा रही है। अद्दयतत्व परमानन्द स्त्रहूप है और यही 
चरमतत्व भी । इसकी दो घाराएं हैं एक शिव और दूसरी शक्ति । पुरुष शिव 
तत्व का प्रतीक और नारी शक्ति तत्व का प्रतीक है। यही सकल भावना वैष्णव 
धर्म में प्रविष्ट हो गई। मूलतः: यह योग-साधना से आज्जावित थी पर बाद में उसने 
प्रेम साघना में अपना झूपानतर कर लिया। राघाकृष्ण के मिलन-जनित-आनन्द को 
प्रेम के सिवा और कुछ नहीं कह सकते । यह युगल तत्व ही परमतत्व है और इमी 
में महाभाव की दशा सभाव्य है अन्यत्न नहों। नर-नारी का जागतिक प्रेम याने 
स्थल देहिक आकर भी जाने अनजाने उसी एक सहज रस की घारा का उपभोग है 
जो प्रेम रस-धारा कहलाती है। वंष्णव सहजियों के अनुसार यह लीला स्वरूप- 
लीला और श्रीरूप लीला के रूप में सर्वत्र विद्यमान है। प्राकृत जगत्‌ में एक पुरुष 
का पुरुष बाह्य रूप है और इस रूप का आश्रय कर जो रूप भीतर रहता है वह 
कृष्णस्वरूप है और वही पर वह अवस्थान करता है। इसी प्रकार से प्रत्येक नारी 
के बाहरी रूप के अन्दर अवस्थान करने वाला रूप राधास्वरूप है। यह भीतरी 
स्वरूप ही महाभाव को ग्रहस्ण कर सकता है जिसमे एक 'आस्वाद्य और दूसरा 
'अआस्वादक' वन जाता हैँ । 
॥॒ सौन्दर्य और माधुय्य की प्रतिमा-मूर्तिमती प्रेम रूपिणी नारी के भीतर से 
हो राधातत्व का आस्वादन हो सकता है। भारतोय साहित्यकारों ने नारी-सौन्दय 
कोर नारी-प्रेम माथुयंके अवलवनसे एक अयरूप मानसी प्रतिमा सिर्मागा की जो राधा 
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बनकर भारतीय मानसपटल पर अविच्छिन्त रूप से अद्ित्त हो गई है। घमार 
ओर होली के पद सूरदासादि अष्टछाप के कवियों ने गाये हैं। इसमें विरह का 
करुण स्वर गज उठा है। राधा मानवीय प्रेम की मृत्ति के साथ-साथ ही अक्ृत्रिम 
प्रेम की मानवीय खहज स्नेह की पराकाष्ठटा पर पहुँची हुई साकार प्रतिमा है। 
श्रीकृष्ण-राघा की लीलाओं का आधार भागवत्त ही है, तथा बंष्णव कवियों का 
चण्यं और काव्य विषय राघाक्ृप्ण-प्रेम ही है। कान्तासक्ति और मधुरा-भक्ति कौ 
प्रकट करने वाले आलवारों की रंगनाथ की अन्द्राल और मेड़तणी मीरां इसके 
अन्यत्तम उदाहरण हैं। इन दोनों की साधना राधा की भाँति की गई प्रेम-साधना 
ही है। कृष्ण कान्तशिरोमरिं हैं, तो राघा कान्ता-शिरोमणरि । भक्तिने ही 
स्वयस्‌ राघा बनकर उसकी माधघ्चुरी सबको चखाई है। ब्नज की ललनाओं ने 
गोपिकाओं के रूप में सर्वेव्यापिनी मानवोीं प्रीति को भक्ति के उदात्तीकरण से 
श्री राधा को उसका प्रतिनिधित्व प्रदान कर दिया है। इस स्वेव्यापिनी-नारी ने 
नट-नागर रस पुरुषोत्तम और सीन्दर्य सागर कन्हैया को अपना लिया है । 
स्त्री और पुरुष में परस्पर सहज सुलभ प्राकृतिक आकर्षरण रहता है । इसी 
आकर्षण को लेकर मथुरा भक्ति और कान्‍्तासक्ति के माध्यम से परिणत करते हुए, 
भगवान्‌ में अपने आपको सम्पूर्रातया लीन कर देने का एवम प्रारम्भ से अन्त तक 
समस्त लौकिक' मानवी भावनाओं का अलौकिक भगवान्‌ के प्रति विन्यास (समर्परण) 
राघा-भाव है । इस महाभाव की स्त्री रूप में समुण साकार प्रतिमा राधा के रूप में 
सामने आई है। इससे बढ़कर क्या राधा की अन्य परिभाया बन सकती है ? 
मराठी के प्रसिद्ध कवि श्री राम गणेश गडकरी जीवात्मा राधिका की 
परमात्मा-कृष्ण के प्रति बड़े ही अदभुत ढझ्भु से प्रीति एवम्‌ भक्ति की सीमा रेखा पर 
राधा की स्थापना करते हैं । सच है प्रीति की परमोच्च अवस्था भक्त और भगवान्‌ 
की एकता में ही विद्यमान है । 
सो अगदी भोव्ठो राधा ॥ तु साधवजी । नव साधा ॥। 
सोहिनी करो सुख बाधा !॥ 
तुज दासी विनचुनी कुरली । कन्हैया । बजाव-बजाब घुरली ॥ ) 
मैं तो भोली-भाली राधा हूँ। पर तू सीदा-सादा माधव नहीं है । तेरी 
समोहिनी सब सुखों के लिये बाधा बन गईं है। तुक से यह दासी विनन्ति कर थक 
गई है, अब तो अपनी मुरली वजाओ ! सबेत्र चाँदनी छिंठकती हुई है और सारे 
प्रस्तर भी फूले-फूले जान पड़ते हैं। सारा विश्व आनन्द से भूल रहा है । ऐसा 


१. बारवैजयचन्तो--अओऔी रास गरोेश गडकरी, १०२-१०७ । मि 
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जान पडता है कि उसमे तुम्हारी स्फूर्ति प्रविष्ट हो गई है। अण॒-अणुओं में और 
शरीर के करा-करा मे स्वच्छन्दता व्याप्त हो गई है और भिन्नता अपना शर्त 
भूलकर अभिन्न हो गई है । है वन्दलाल ! अब अपनी कृपा भर दे दो। कँवल 
प्रेम की दुनियाँ शेष बची है, वृद्धि का घैये छूट गया है। शरीर आश्ञामय हो गया 
है, जल मे जलधि का तीर डूब गया है। देखते-देखते सारी दृष्टि ही लुप्त हो गई है। 
मुझे क्या लग रहा है, उसे कह नही सकती । केवल मानस में आनन्द छा गया है। 
वृक्ष के शीप॑ पर उसकी जड़े चढ गई है। शुस्य मे पराधों के क्षण भर गये हैं। 
फूलोके बिना सुगघ आने लगा है। हवाके बिना साँस और प्रदवास चल रहे है। विना 
मृत्युके ही सब कुछ छूट गया है । कन्हैया एक बार मेरे साथ बोले तो मैं अपने जीवन 
की बाजी लगा दूगी । अन्यथा तुमे राधा को खो देना पडेगा। मेरे अस्तित्व को 
सम्हालकर यह विश्व-गोल घुमाइये । मेरे प्रेम से मुके पकड़कर उसे शरीर से अलग 
कर लीजिये और देखिये तुम्हारी राधा तुम्हारे पीछे दौडी आ रही है। में इसे 
शरीर की लहर मान्‌ या आनन्दावस्था की हलचल समर अथवा इस जीवात्मा की 
चेतनावस्था जानू” । क्या करू कुछ समझ मे नही आता ? ये सब के सब मुझ में 
साकार होकर तुम से मिलते आये हैं। खज्भार रस से सुसज्जित हो यह राधा तुमे 
मनाने आ गई है । कई जन्म-जन्मास्तरो की पहिंचान आज सजग हो गई है और 
कृष्ण मे राधा रम गई हे--समा गई है। अब वाँये अधरो पर तिरखछे होकर, 
वाकपन के कटाक्ष सहित मुरली वजाकर मेरी ओर देखिये । मैं इसी तरह तुम्हारा 
ध्यान करना चाहती हूँ । इसी खेल को हें वनमाली ! सदा खेलते रहो ! अब 
ऐसी भावना बन गई है कि शीत और उष्ण शुश्र और कृष्ण का कोई ज्ञान ही नहीं 
वचा है। अब तो राधा और कृष्ण एक रूप हो गये हैं ऐसी जयनाद यह मुरली ही 
घोषित करने लगी है । सर्वेत्र सब कुछ झानन्‍्त हो गया है विश्व मे शान्ति है, आत्मों 
मे शान्ति है, कृष्ण और राधा भी शान्त है । मानो मुरली में ही शान्तता समा गई 
है। शीत और उप्ण तथा ताप और पीडा को सहत कर जिस साधना को अपनाकर 
यह मुरली अपने स्वन से गूज रही है उस से मेरा यह विश्वास हढ हो गया है कि 
राधा-कृष्ण प्रेम की अमर कहानी ससार सदा गाता रहेगा। श्री गडकरी का यहें 
विवेचन राधा के भाव को सुस्पष्ट कर देता है । 
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भराठे के वष्णव साहित्य की विविध शाखाएँ : 
सामान्य परिचय 


ज् 


चतुर्थ अध्याय 


मराठी के वेष्णव साहित्य की विविध शाखाएँ : 
सामान्य परिचय 


व मराठी साहित्य के आदि कवि के रूप मे मुऊुन्दराज को उनके प्रसिद्ध 
ग्रन्थ 'विवेक सिंधु' के कृतिकार के रूप में पहचानते है। हमे यहाँ पर 
मराठी साहित्य का आलोचन नही करना है, किन्तु हमने मराठी के जिन पाँच वंष्णव 
कवियों को अध्ययनाथथे लिया है उनका विवेचन करना हमारा अभीष्ट होने से यहां 
पर वही विवेचन किया जाता है । 


श्री ज्ञानेश्वर : 


श्री ज्ञानदेव के पूर्वजो की जानकारी हमे उनके प्रपितामह के प्रपितामह से 
उपनब्ध होती है। इनके प्रपितामह के प्रपितामह का नाम हरिपत था और वे 
सन्‌ ११३१८ के आसपास जीवित थे । इनके पौते श्री ज्यवकपतः संनु १२०७ के 
लगभग देवगिरी के यादव राजाओ के यहाँ नौकरी करते थे। जैन्रपाल यादव राजा 
ने सन्‌ १२०७ में एक आज्ञा पत्र इनको दिया था जो आज भी उपलब्ध है| ये पंठर 
के पास गोदावरी तीर पर बसे हुए आपे गाँव मे रहते थे। त््यवकपत के दो लड़के 
थे, हरिपत और गोविन्द पत । हरिपत राजा सिघण की ओर से लडते-लडते भारे 
गये । ज्येष्ठ पुत्र गोविन्द पत सत ज्ञानेशवर के प्रपितामह थे। उनकी पत्नी का वाम 
निराई था जो पैठरण के कृष्णाजी पत देवकुछे की भगिनी थी। गोविन्द पत और 
निराई ने गाहिनीनाथ से उपदेश लिया था। ये यजुर्वेदी वत्सगोतरी वाजसनेयी शर्खा 
के थे। गाहिनीनाथ के क्ृपापात्र और भगवद्‌ भक्त होने से वैराग्य की साकार मूर्ति 
के रूप मे इनको पुत्र लाभ हुआ । इस पुत्रका नाम विठठलपत रखा गया । विदृठलपत 
सत ज्ञानेश्वर के पिता थे और ये बचपन में वेदपठन, काव्य, व्याकरण, शास्त्र आर्दि 
पढकर तीथे यात्रा करने निकले । भगवान्‌ श्रीकृष्णा के अवतार से संबंधित सभी 
स्थलो की उन्होने यात्रा की । इस प्रकार तीर्थाटन करते हुए वे आछदी वापस लौट 
आये । आढ्दी के सिद्धेश्वर पत कुलकर्णी ने इनके ज्ञानमय और तेजः पुज शरीर 
को देखा और स्वभावतः इनके प्रति आदर की भावना जागृत हो गई। वे उन्हें 
अपने घर लिवा ले गए। उनसे पूछताछ करने पर विठठलपत ने उनको अपनी पूरी 
जानकारी दे दी । विद्ठलपतके स्वभाव और ग्रुणो पर रीक्कर सिद्धेश्वर कुलकर्णीने 
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अपनी एकमात्र कन्या उनको समर्पित कर उन्हें अपना जामाता बना लिया । विवाहो- 
परांत बिठठलपंत अपनी अधूरी तीर्थयात्रा पूरी करने निकले और रामेइवर तथा 
दक्षिण के अन्य तीर्थो की यात्रा पुरांकर वे अपनी ससुराल आखकछ्ंदी में लौट आए । 
इसके बाद वे अपने दृद्ध माता-पिता से मिलने के लिए अपनी पत्नी तथा इवसुर के 
साथ आपे गाँव पधारे । वराग्य-प्रवरण विद्ठलपत का मन ग्रृह-ग्रृहस्थीमे रमना असंभव 
ही था। वे सांसारिक कार्यो के प्रति उदासीनता बरतने लगे । वृद्धावस्था प्रास हो 
जाने के कारण उनके माँ-नाप चल वसे । तब उनके इवसुर ने उन्हें आव्ठदी लाकर 
रखा | 


पारिवारिक जीवन--- 


यहाँ पर भी बिठठलपंत का मन नहीं रमा। वैराश्य-प्रवशता बनी ही 
रही । इसी प्रवृत्ति ने उनके मन में पितृुछरा से मुक्त होकर सम्यास लेने की इच्छा 
उत्पन्न की । बहुत समय बीत जाने पर भी पुत्र तन होने से सन्‍्यास लेने की इच्छा 
इनमें बलवतोी होने लगी । इसी विपय को लेकर एक दिन पति>पत्नी मे कुछ कहा- 
सुनी हो गई और घर को त्यागकर विदृठलपत काशी चले गए। वहाँ श्रीपाद 
स्वामी से सन्यास दीक्षा ले ली । उनका नाम चंतन्याश्रम रखा गया | उनके गुर 
उनको वही छोड़कर दक्षिण मे तीथेयाना के लिए मिकले । सौभाग्यवश आहलछ्दी 
भी गए। अश्वत्थ वृक्ष की नित्य परिक्रमा करने वाली रुक्मिणी को उन्हीने देखा । 
उसने श्रीपादस्वामी को नमस्कार किया। तब 'पुत्रवती भव यह आशीर्वाद उसे 
मिला । इस आशज्ञीर्वाद को सुनकर वह सिटपिटाई । यह देखकर उन्होंने विशेष 
पूछताछ की और पता लगाया कि उनका शिष्य चतन्याश्रम ही उसका पति है। तब 
वे तुरन्त काशी लोट आये और विद्ठलपत को पुनः ग्रहस्थाश्रम में प्रवेश करने की 
आज्ञा दी। ग्रुर्वाजा से विठुठललयत पुनः लौटे और उन्होने गृहस्थाश्षम स्वीकार 
किया । इनकी चार सताने हुई । शक ११६४५ मे निवृत्ति, मक ११६७ में ज्ञानदेब, 
शक ११६६ में सोपानदेव और शक १२०५१ में मुक्ताचाई का जन्म हुआ ॥।? इन 
भाई-बहनों के जन्म-शको के बारे में दो मत प्रचलित है । प्रथम मत के समर्थकों मे 
श्री भिंगारकर, पांगारकर, प्रा. वा. अ. भिडे, और डा० रा. द. रानडे तथा 
डा, श॒. गो. तुल्ठपुे है, तथा दूसरे मत के समर्थकों में श्री वि. ल. भावे, प्रा. शः 
वा. दींडेकर है । द्वितीय मत वा आधार सत जनाबाई का एक अभजडू है। यह 
पर दोनों मतों की तालिका दी जाती है । 


१. पांच संतकवि---ड० शुं. मो. छुल्पुछे, छ० ४ । 
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प्रथम मत द्वितीय मरते 
निवृत्तिनाथ जन्म ११६५ १६१६० 
ज्ञादेव ,, ११६७ ११६३ 
सोपानदेव ,, ११६६ ११६६ 
मुक्तावाई ,, १२०१ ११६६ 


दूसरे सत का आधार :) 


शालिवाहन शके अकराशे नव्वद। निवृत्ति आनंद प्रकटले। 

न्राण्णावचे शककों ज्ञानदेव प्रगटले। सोपानदेखिलें । शाहाण्णवांत । 

नव्याण्णव सालीं सुक्ताई देखिली । जनी म्हणे केली मात त्पांनीं ॥ 

प्रथम मत के अनुसार चारों भाई-बहनों में दो-दो साल का अन्तर पड़ जातीं 
दूसरे मत के अनुसार तीन-तीन साल का । जनावाई के अभद्भ का एक और भिलल 
पाठ मिलता है जो इस प्रकार है-- 

गके अकराशे पंचाण्णव खंत्सरीं निवृत्ति उदरीं प्रकटले। 

सत्याण्णव सालीं ज्ञानदेव जाले । नव्याण्णवीं देखलें सोपान देवा । 

वाराशतें एकीं मुक्तावाई जन्मली । जनो महुणो केली मात त्यांतीं ॥. 

यह भिन्न पाठ देखकर ऐसा लगता है कि जनाबाई का मूल अभज्ञे ही 
प्रक्षि होगा। जो कुछ भी हो डा० शुं. गो. तुक्पुे का मत ग्राह्म और 
स्व मान्य है ।* 

सनन्‍्यासी की संतान होने से समाज में उन्हें कोई स्थान प्राप्त नहीं था । 
सन्‍्यासी के पुत्रों को यज्ञोपवीत संस्कार का भी अधिकार नहीं है । अतः उनसे कहा 
गया कि पंठण जाकर वहाँ के पण्डितों से आज्ञापत्र और प्रायब्चित ले लो | वहाँ 
जाते ही ज्ञानेश्वर ने देखा कि एक भेसे को उसका स्वामी पीद रहा था। इसे 
करुणाजनक हृश्य को देखकर ज्ञानेश्वर के अन्तःकरण में करुणा उत्पन्न हुई। 
ज्ञानेश्वर सव की आत्मा को समान मानते थे । उन्हें चिढ़ाने के निमित्त से पैठरा के 
ब्राह्मणों ने ज्ञानेशवर से पूछा, क्या यह भेसा वेद पढ़ सकता है ?! इस पर ज्ञानेश्वर 
ने उस भैसे से वेद पाठ करवाया | इस करामात से हेमाद्वि पण्डित और बवोपदेव 
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आदि ने उन्हें शक १२०६ में शुद्धिपत्र प्रदान किया। फिर ये चारों भाई नेवासे 
नामक स्थान पर पधारे । 


ज्ञानेश्वर की कृतियाँ--- 


नेवासे में ही ज्ञानेश्वर ने अपनी प्रसिद्ध कृति श्ञानेश्वरी' प्रस्तुत की! 
१. जनावाई कृत अभ्ंगय--सकल संत गाया, पृ० ५४&। 
२. पाँच संत कवि---डा० श॑. गो. तुछपुल्े-- पु० ५। 
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इसका नाम उन्होंने 'भावाय दीपिका रुखा। यह टीका गीता पर आधारित है। 
इसकी ली, उपमाए तथा कल्पना द्वारा प्रकट किये गये शाब्दचित्र आदि सब कुछ 
अत्यन्त मनोरम और सुन्दर हैं। पाठक के मन में कवि के विचार प्रत्यक्ष साकार 
हो उठते हैं। उपमाओं की भरमार वे नहीं करते । स्वाभाविक रूप से अर्थ प्रतीति 
हो जाय यही उनका प्रयत्न है। जहाँ अर्थ प्रतीति नहीं होती वहीं पर बे एक से 
अधिक उपमाओं द्वारा अपना आशय प्रकट करते हैं। उनका निवेदन है कि 'मैंने 
यह सारस्वत का पेड़ बोया है इसके सघुर फल आप चख सकते है। '"ब्रह्म-विद्या 
की वर्षा करने के लिये वे मराठी और संस्छत को एक ही सिंहासन पर प्रतिष्ठित 
करते है ॥* 
माका सराठाचि बोल फौतुके । 
परि अमृता से ही पंजिेसि जिके। 
ऐसी अक्षरेचि रसीके मेलछवीन ॥ 
जेथ संपूर्णा पद उभारे । तेय मनचि धावे धाहिरे । 
वोलु भुजाहि आशा भरे। आलियाबया ॥। 
तेसे या शब्दांचे व्यापक पण। देखिजे असाधारण । 
पाठियाँ भावज्ञा पावति ग्रुग। चितामरिय थे 0४ 
मेरी यह मराठी वाणी अग्रत की मिठास से बढ़कर है ऐसा सिद्ध कर सकती 
है ऐसी में होड़ बदता हैं। इसमें घब्दों की व्यापकता असाधारण कोटि की है । 
इसके पढ़ने वाले भावज्ञों को इसमें गुण ही गुण दिखाई देंगे। उन्हें ऐसा लगेगा 
जसे उनके हाथ में चिन्तामरिंग ही पड़ गयी हो । 
कशानेदबर की यह कृति जानेश्वरी के साथ वागीश्वरी भी है । ज्ञान के सुवर्ख 
के द्वारा बुद्धि के नग में काव्य का जड़ा हुआ हीरा ही चमक रहा हो ऐसा उसका 
महत्व है । इसमें श्वृद्भार के मस्तक पर शान्ति रसने अपने चरण रख दिये हों 
ऐसा जान पड़ता हैं। वे प्रतिज्ञा पूर्वक कहते है कि मैं इस प्रकार से *अपने बोल 
बोलूंगा जिससे अरूप को रूप प्रास हो जावेगा और अतीन्‍न्द्रिय ज्ञान भी इन्द्रियों से 
उपलब्ध करा दूगा । देखिये--- 
भी बोलेन ! बोली अरूपचि दावोन। 
अतिन्द्रिय परि भोगवीन ॥ इन्द्रियाकरबी ।* 


१२. ज्ञानेशनरो ६-१४, १६ । 
२६ ज्ञानेश्वरी ६७-२१ ॥ 
३ ज्ञानेश्वरो ६-३६ । 
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मराठी भाषा को अमृत से भी अधिक मिठास श्री ज्ञानेश्वर ने प्रदान कर दी 
है। गीता के अठारह अध्याय है और ज्ञानेश्वरी की ६००० ओवियाँ है। आज 
उसकी ८८९६ ओवियाँ उपलब्ध हैं। ज्ञानेब्वर ने अपनी पद्रह वर्ष की आयु मे ईरसे 
महत्वपूर्ण ग्रन्थ का निर्माण किया । महाराष्ट्रीय विद्वानों का यह अत्यन्त प्रिय ग्रन्य 
रहा है। इसमें भी नवाँ अध्याय सबको अधिक अच्छा लगता है। उनको मर 
विशेषता है कि वे अपने सामने बैठे हुए श्रोताओं को बडा और श्रेष्ठ मानकर उन्हे 
वैसा सम्बोधित करते हुए अपनी लघुता और क्षुद्रता को स्वीकार कर अेंलसा 
विनम्रता से और प्रेम से अपने वक्तव्य को उनके अन्त करण-पटल पर अद्धित करते 
चलत्ते है। समता, बधुता और विश्वात्मकऐक्य की भावना से सराबोर होकर व 


र न | 
विश्वात्मक देवताके प्रति विनम्रता और ऋजुता से प्रार्थना करते हुए यह 'पसायदान 
(प्रसाददान ) माँगते है ।--- 


आता विश्वात्मके देवें। पेणे वाग्यज्ञे तोषादों 
तोषोनि भज धावे. पासायदोन हे ॥ 
है स >< >( 
किव्ुहना सर्वंसु्खी । पूर्णा होऊनि तिहों लोकों । 
भरजि जो आदि पुरुषों। अखंडित ॥३ 
इस वाग्यज्ञ से तुष्ट होकर विश्वात्मक भगवान्‌ मुझे इतना प्रसाद-दान 
दीजिये । इस कृपा से खल भपनी दुष्टता छोड दे और वे सत्कमे मे रति रखने लगे 
जायें। परस्पर प्रारिमात्र सौहाद भावना को अपनाये । पापी लोग अपने पापों से 
मुक्त होकर पवित्र बन जायें । विश्व मे स्वधर्म का सूर्य प्रकाशित होने लगे जिससे 
प्रत्येक प्राशिमात्र की वाँछाएँ तृतत हो जायेंगी। इस भूतल पर अनवरत रूप से 
ईश्वर कृपा को वृष्टि हो तथा सब मे आस्तिकता और आस्था का प्रादुर्भाव हो जाय । 
जो आदि पुरुष नारायण का अखड भजन करेगे वे कल्पवृक्षो की तलहटी में बठेगे। 
चेतना-चित्तामणि के गाँव मे वसेगे । जो लोग सबके हितू हैं, तथा सज्जन हैं और 
अपने व्यवहार मे निष्कलक चन्द्रमा की तरह और तापहीन मार्तण्ड की तरह लाभ 
पहुंचाने वाले हैँ, वे सव ईइवर कृपा के पान हैं। अर्थात्‌ ससार के सब लोग ऐसे 


बन जाय यही बात भगवान्‌ मे ज्ञानेश्वर माँगते है। ज्ञानेश्वरी की कुछ प्रतियों में 
निम्नलिखित ओवी मिलती है३ै--- 


२. ज्ञानेश्वरो १६-१७६३ । 
१. ज्ञानेश्वरो १८-१७६४, १७६६ । 
३. ज्ञानेश्वरो १८-१८१० ॥ 


छुलमात्मक अध्ययन २१६ 


'शके घाराशेतवारोत्तरे । ते टोकाकेली ज्ञानेश्वरे । 
सच्चिदानंद बाचा आदरे। लेखकू जाहला । 
इससे पता चलता है कि ज्ञानेश्वर-ज्ञानेश्वरी कहते थे और सच्चिदानंद बाबा 
सेवक के रूप में उसे लिखते थे । शक १२१२ में यह ग्रन्य लिसा गया। डस ओोवी 
के रचयिता ज्ञानेश्वर नही है वरन्‌ सच्चिदानद बावा है। नाथपर्थियों की इन भावयों 
ने दीक्षा क्‍यों ली ? ज्ञानेश्वरी लिखने का कया प्रयोजन है ? आदि प्रदन हमारे 
सम्मुख महत्व के है । श्रीपाद स्वामी का जब इन पर आग्रह था तो फिर नाथपंथ 
की ओर ये क्यों मुंडे ? यहाँ पर संक्षेप से इसी का अब विवेचन किया जावेगा । 
जझ्ञानिश्वरी लिखने का प्रयोजन--- 
विदृठलपंत के सनन्‍्यासाथम से पुन. ग्रहस्थाश्षम में प्रवेश करने पर उन्हें 
चातुर्वेण्य में कोई स्थान न मिलने से तथा सन्यामियों के इन पुत्रों को समाज में 
विज्येप आदर न दिये जाने से हम यह निष्कर्ष निकाल सकते है, कि ये नाथ पंथ की 
ओर फ्रुक्े हों | इसके अतिन्क्ति इनकी दो पूर्व पीटियो मे नाथ संप्रदाय के पुरुषों से 
जच्छा सम्पर्क था, यह भी इसका एक कारण हो सकता है। सबसे वड़े भाई 
निवृत्तिनायथ ने गाहिनीनाथ से गुरुमंत्र लिया । निवृत्तिनाश्र से वह अन्य भाइयों को 
प्राप्त हो गया । किन्तु इनके उपदेथ लेने के पहले से ही ज्ञानेश्वर को मोक्ष, ज्ञान 
तथा बेराग्य की जानकारी प्रास थी । ज्ञानेदवरी में नाथ पथ के शेवाहंत दर्शन का 
तथा थांकर मत के सिद्धान्तों का समन्वय दिखाई देता है । ज्ञानेशवर का यह कार्य 
महान भाना जावेगा। 
वेदमार्गी शंकराचार्य को मोक्ष या आध्यात्मिक ज्ञान का दरवाजा समाज के 
चारों बर्यों के लिये तथा स्त्री शूद्रादि को मुक्त करना स्वीकार न था। ज्ञानेश्वर ने 
व्यवहार में मर्यादा का पालन उचित है, ऐसा कहकर अध्यात्म के क्षेत्र में स्त्री 
हद्गादि के लिए समानता का द्वार मुक्त कर दिया। मीक्ष की प्राप्ति के लिये इस 
सर्यादावाद की पाबंदी को थे नही मानते थे । रामानुज के पाचरात्र-सिद्धांत की और 
भी उनकी दृष्टि गयी है । सब्युह और निर्व्यूह मार्गों में से ज्ञानेशवर को निर्ष्यूह मार्गे 
पसन्द था | श्री ज्ञानेश्वर ने अलवार सत्तों के भी भाषों का आश्रय लिया है । 
स्वमम्‌ ज्ञानेशवर का कथन है कि--- 
तैसा व्यासाचा भागोवा घेतु । भाष्य कारातें वाट पुसतु ॥) 
कुछ विद्वान ये भाष्यकार शंकराचार्य होंगे ऐसा मानते है, तो कुछ रामा- 
नुजाचाये । सूक्ष्म रूप से देखने पर उपनियद्‌, गीता, गौड़पादकारिका, योगवासिष्ठ, 


्ञ 





१. ज्ानेश्वरों १८--१७२२ ॥ 


२२० हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य का 


शांकराद्त मत, काश्मीरी-शव-संप्रदाय और गुरु-परम्परा से प्राप्त नाथ-संप्रदाय का 
शैवाद्गैत तत्वज्ञान सम्मिलित रूप से ज्ञानेश्वरी के अद्देत सागर में आकर मिल गये 
हैं। ज्ञानेश्वरी एक सर्वोत्कृष्ट गीता-टीका है। वे केवल अनुवादकर्ता नहीं है अपितु 
स्वतन्त्र भाष्यकार भी हैं। उनकी स्वतंत्र प्रज्ञा स्फूतिवाद के रूपसे 'ज्ञानेश्वरी में तथा 
अमृतानुभव में देखने के लिए मिलती है। यह विश्व ईइवर का चिह्ठिलास है ऐसा 
सिद्धांत ज्ञानेश्वर प्रस्थापित करते हैं । 
श्री ज्ञानेश्वर का दूसरा ग्रन्थ 'अमृतानुभव” है । यह शुद्ध रसायन ग्रन्थ है । 
वह लोकप्रिय इसलिए नहीं हो सका क्योंकि वह अत्यन्त तर्कप्रधान और कठिन है। 
यद्यपि यह मराठी में लिखा हुआ ग्रन्थ है फिर भी उसका अध्ययन केवल दर्शन शास्त्र 
के विशेष अध्येता ही कर सकते हैं । इसमें कुल ८०४ ओवियाँ हैं। शिवशक्ति का 
ऐक्य, शब्द खंडन, शब्द मंडन, अज्ञान का निरसन और अन्त में ज्ञान का भी निरसन 
किया गया है। परमात्मा केवल स्फूर्तिमात्र' है अतः वहाँ दृष्टा और हृश्य ये दोनों 
द्षाएं व्यथं सिद्ध होती हैं। इस वाक्यज्ञ का प्रयोजन केवल पारमाथिक सुख 
प्राप्त्यर्थ किया गया है । इसमें शब्द-योजना की मितव्ययथिता अपन्ती पराकाषप्ठा पर 
पहुँच गयी है । अत्युच्च तत्वज्ञान तके-पद्धति से और दृष्ठातों की सहायता से कंसे 
अभिव्यंजित किया जाय इसका आदर्श अमृतानुभव' से ज्नानेश्वर ने प्रस्तुत किया 
है। अमृतानुभव का विलष्टत्व और नीरसत्व भी प्रसिद्ध है। यह पूर्णतः स्वतंत्र 
एवम्‌ प्रज्ञायुक्त दाशनिक ग्रन्थ है। इसकी रचना का काल संभवत: शक १२१४ एवम्‌ 
सन्‌ १२६२ है । 
इसके अतिरिक्त 'चागदेव पासष्टी' ज्ञानेश्वर की तृतीय कृति है। इसकी 
रचना शक १२१६ अर्थात्‌ सन्‌ ११६४ की है । इसे एक प्रासंगिक प्रकरण ही माना 
जाता है। यह जआलंदी में लिखा गया । विख्यात हठयोगी चांगदेव ने ज्ञानंश्वर की 
कौति चुनकर उन्हें एक कोरा पत्र भेज दिया। वे इस द्विविधा में पड़े थे, कि 
ज्ञानेश्वर को कंसे संबोधित किया जाय। क्योंकि ज्ञानेश्वर आयु में छोटे थे पर 
कौति में और योग्यता में बड़े थे । अपने गुरु निवृत्तिनाथ की आज्ञा से ६५ ओवबियों 
का भ्रइनोत्तर लिखकर चांगदेव को पूर्ण बोध का उपदेश दिया । अपने गुरु की कृपा 
से स्वानुभव का रसीला आम्रफल चांगदेव के बहाने से मुझे प्राप्त हो गया ऐसा वे 
कहते हैं। आरम्भ देखिये१ -.. 


स्व॒स्ति श्री चदेशु ॥ जो लपोनि जगदाभासु । 
दावी झूग ग्रासु। प्रकटला करी ॥ 

प्रकटे तंव न दिसे। लपे तंदतंव आभासे । 
प्रकट ना लपला असे । न क्षोम्तता जो ॥॥ 


१. चांगदेव पासंषटोी, १-२॥ 


तुलनात्मक अध्ययन २२१ 


इसमें स्वस्ति श्री वटेशु लिखकर आत्मा, अनात्मा का विवेचन सुन्दर 
हृष्टातों से करते हुए अध्यात्म-विचार वड़ी कुशलता से प्रस्तुत कर दिये गये हैं । 
'अमृतानु भव' ज्ञानेश्वरी का सार माना जाता है और चांगदेव पासष्टी अम्ृतानुभव का 
सार माना जाता है। अध्यात्म का साररूप चांगदेव के निमित्त से सबके लिए 
ज्ञामिश्वर मे उपलब्ध कर दिया है । 

योगवासिष्ठ तथा कुछ और अन्य ग्रन्थ ज्ञानदेव के नाम पर गिनाये जाते हैं । 
योगवासिष्ठट को लेकर विद्दानों में काफी चर्चा चली थी । निष्कर्प रूप में माना गया 
कि 'योगवासिष्ट ज्ञानदेवकृत नहीं है । श्री यं. खु. देशपान्डे और अ. का. प्रियोलकर 
ने पुनः यह मत प्रतिपादन किया है कि योगवासिष्ठ ज्ञानदेव कृत है। पर 
डा० शुं. दा. पेंडसे ने इसका उत्तर समाधानपूर्वक देकर यह बतलाया है कि झेलीं, 
विषय दर्शन आदि सभी अज्ों को देखते हुए यह वात स्पष्ट हो जाती है कि योग- 
वासिएछ ज्ञानदेव कृत नही है ।* 

ज्ञानदेव ने स्फुट अभज्ों की रचना भी की है । कुछ लोगों के मत में अभद्भ 
का कर्ता ज्ञानेशवर और नज्ञानेश्वरी कार ज्ञानेश्वर दो भिन्न-भिन्न व्यक्ति थे । इसी 
वात को लेकर महाराए्ट के बचिद्वानों में काफी वाद-विवाद भी चला धा। अभडज़ों 
की हस्तलिखित पोथियाँ उत्तनी पुरानी उपलब्ध नहीं होती, जितनी ज्ञानेश्वरी की 
हो जाती हैं। इसका कारण यह है कि प्राय: मराठी संत कवियों की अभज्भ 
रचनाएं मौखिक परम्परा से ही अधिक मात्रा में उपलब्ध होती रही हैं। वारकरी 
और कीतंनचकारों की कृपा से आज भी सुरक्षित रूप में अभद्भू रचनाएं मिल जाती 
हैं। अतएवा हर पीढ़ी में भापा और बवाक॒प्रयोग की दृष्टि से इन रचनाओं में 
परिवतंन तथा क्षेपकों का मिलना आदइचर्य की वात नहीं है। फिर भी आज तक 
वे अभद्ध भोली-भाली जनता के पास एवम्‌ वारकरियों की जिहछ्दा से हम सुनते आये 
है। ज्ञानेब्वरी और अभऊ़ों की शब्दावली में कई स्थलों पर बविलक्षरण साम्य मिलता 
है । दोनों कृतियाँ एक ही कृतिकार की है, इसे सिद्ध करने का यह ठोस प्रमाण 
माना जावेगा । कुछ उदाहरण देखिए--- 

(१) आत्मरूपी नाही पाठी ओरिपि पोट एकचि निधघोट जाखार या । 

देवासी पाठी पोट आधी कीं नाहीं ।* 
(२) रच्ताचिया आइग घात काला तया राजहँसा ॥ 
जैसा नक्षत्राचिया आभासा + साठी घात भाला त्पया हंसा ॥र 


१. म. सा. पन्निका-पूना वर्ष १६ अडूः ३। 
२. अभज्भू--- ८5६८ सकल संत गाथा और ज्ञानेश्वरो भ ११-५३० ॥ 
रे. अभद्ध एश्र् हे ४, भअ €- १४६ । 





२२२ हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


(३) राजयाचि काता काय भीक मांगे । 
काय समर्थाची कांता कोराज्न सागे ॥)* 

इस तरह शब्द साम्य, विचार साम्य और उपमारूपकी की इैली तथा कृष्ण 
भक्ति दोनों में पूर्ण रूप से एक सी ही अभिव्यंजित है। अतः निष्कयं॑ यही 
निकलता है कि अभड्भकर्ता ज्ञानेश्वर और ज्ञानेश्वरीकार ज्ञानेश्वर एक ही 
व्यक्ति है 

ज्ञानेश्वरक्तत अभज्जों में वाप रखुमा देवीवर्‌ विठठला को छाप मिलती है । 
कीतन-भक्ति, हरिहर-ऐक्य, संतों को गौरव प्रदात करना, विदृठल और #ष्ण का 
अभेदत्व आदि कई बातें ऐसी है जो यह मिद्ध करती है कि दोनों कृतियाँ एक ही 
कृतिकार की है। ज्ञानेबवर कृत कुल अभज्भों की छानवीन कर उसका संपादन 
बहुत आवश्यक है । इस विपय में प्रा. गजेन्द्रडकर जी का प्रयत्त विशेष 
उल्लेखनीय है ।३ 
ज्ञानेश्वर के भाई बहन - 


ज्ञानदेव के वड़े भाई और गुरु निवृत्तिनाथ के द्वारा लिखी गयी निवृत्तेश्वरी, 
उत्तरटीका आदि ग्रन्थ बतलाये जाते है। निवृत्तेशवरी उनकी हो है इसका निर्णय 
अभी नहीं हो पाया है। तीत चार सौ अभजझ्छू अवश्य उनके मिलते हैं जिनसे उनकी 
काव्यशक्ति का पता चल जाता है । ज्ञानदेव के लिए वे चित्यूये है। इनका भी 
'हरिपाठ' उल्लेखनीय और उत्तम ग्रन्थ है । निवृत्तिनाथ के द्वारा रचे गये अभज़ों 
की पंक्तियाँ सुन्दर और बीधगम्य गेलीपूर्ो हैं बथा-- 


नाहीं आम्हा काव्ठ, नाहों आम्हा वेछ 
अखण्ड सोज्वक हरि दिसे ॥ 
ध्यानेवीण सन विश्वांति विश्य स्थान 
सूर्य विस गगन शून्य दिसे ॥४ 
स्मरण रहे कि निवृत्ति नाथ के अभजुः ज्ञानमय है, वे ज्ञानेश्वर की तरह 
काव्यमय नही हैं। सोपानदेव के द्वारा रचित पचास अभज्भ मिलते हैं। बसे इनके 
रचे गये 'ोपानदेवी”, पंचीकरणा, प्राकृतगीता आदि ग्रन्थ बतलाये जाते हैं। 
मोपानदेव कृत यह अभग अन्त.करण में करुणा की ऊमियाँ पैदा कर देता है--- 


२. अभद्भा २५२ सकल संत गाया और ज्ञानेश्वरी अ १२-८५ । 

२. मराठो चाहः सयाचा इतिहास खं. १, पृ० ए६८, ६०१। 

३. ज्ञानेश्वरदर्शत भाग २ साहित्य सण्ड, पु० ३०६ ते ३१४ । 

४. महाराष्ट्र सारस्दत पुरवणी--डा ० र्श, गो, तुब्ठपुछे, पृ० 5६६ ॥ 
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'चलारे बेष्एाव हो जाऊ पंठढरीसी । प्रेमाप्तत खूरा मागो 
त्या बिठुठलासी ॥/* 


मुक्ताबाई काव्य और अध्यात्म इन दोनों विषयों की दृष्टि से ज्ञानेश्वर के 
स्‍तर पर आजाती है | इनके अभज्ों में मिठास बडी सरसतासे भरी हुई मिलती हे । 
उसमें स्वाभाविक रूप से पाई जा सकनेवाली रूयों की कोमल हृदयवृत्ति वा 
प्रकाशन सुकुमार ढड़ से हआ है । इनके अभजड्ों में ताटी के अभग विशेष रूप से 
इृष्टव्य हैं। प्रसंग इस प्रकार का था। किसी निन्दक ने इन सन्यासियों के पुत्रों को 
देखकर कहां कि ये भाई-बहन वडे अपञजकुनी हैं । तब ज्ञानेश्वर खिन्न मन से अपनी 
मोंपडी का दरवाजा बंद कर बैठे । तब कमरे की ताटी अर्थात्‌ दरवाजा खोलने 
के लिए मुक्तावाई ने प्रार्थना की तभी इन अभंगों की सृष्टि हुई । 


मजबवरी दया करा त्वञाटी उघड़ा ज्ञानेश्वरा । 
संत्त जेरो व्हाबे। जब बोलणोे सोसाबे ॥ 


«» 2५ / हर 


लडिवाछ यसुक्तावाई । बीज मुदल ठायी-ठायी । 
तुम्ही तरोन विश्व तारा ताटी उघड़ा ज्ञानेश्वरा ॥* 


'हे वधू ज्ञानेश्वर ! मुझ पर दया कीजिए और झोप्र छार खोल दीजिए । 
सत बनने वाले को इस दुनियाँ भे रहने वाले लोगों की टीका ट्प्पिरियाँ सहनी हैए 
चाहिए। बडप्पन तभी प्राप्त होता है जब अहकार, गवें, तथा अभिमान चला 
जाता है । जहाँ बड्दे लोग रहते है बही भूतदया एवम्‌ करुणा का निवास रहता 
है। जब ज्रहमय सर्वत्र रहता हे तव क्रोध भी किस पर किया जाय ? इसलिए 
समहृष्टियुक्त होकर मुझे दरवाजा खोल दीजिए | पत्रित्र मनवाला योगी लोगो के 
द्वारा किये गये अपराधों को सहता है । यदि विश्व अग्निवत बन जाय तो प्रारियों 
को संत-मुखों की ओर ही ताकना पड़ता है। विश्व तो परन्नह्म का एक सूत्र है, 
जिसे वे जैसा चाहे खीचते रहते है। आपकी बहन मुक्तावाई आपकी लाडली है 
अतः मै और आपसे क्‍या कहूँ । बीज और उसका पूर्ण विकास कहाँ और किस ठौर 
नही है ? आप खुद तर जाइये और दूसरों को भी तार दीजिए । कृपा करके 
दरवाजा खोलिए । 
चौदह पंद्रह वबपे की अवस्था वाली इस लडकी में इतनी उच्च कोटि का 


१, सकल संत्त गाथा सोपानदेब अभंग २६६३, पृ० शर८ । 
२. महाराष्ट्र सारस्वतत : वि. ल. भावे और डा० शूां. गो. तुब्ठपुब्े, पु० १५६ । 
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वेराग्य देखकर वड़ा आश्चर्य होता है । मुक्ताबाई को काव्य और अध्यात्म इन 
दोनों बातों में ज्ञानेश्वर के स्तर पर रखा जा सकता है। हिन्दी उल्टवासियों की 
तरह चमस्‍्कृतिपूर्णा शैल्री में मुक्ताचाई वर्णंत करने में पठु है। इसकी एक बानगी 
देखिये--- 

मुंगी उड़ाली आकाशी। तिने ग्रिछिले सुर्यासी ॥ 

घोर नवलाब भाला। वांशे पुत्र प्रखवला। 

सासी वियाली घार झाली । देखोनि मुक्ताई हासली ॥" 


चींटी आकाश में उड़ी और उसने सूर्य को निगला। अर्थात्‌ सन्त जीवात्मा 
अनन्त परमात्मा को प्रास कर लेती है । अज्ञान को नष्ट कर ज्ञान सूर्य का प्रकाश उसे 
उपलब्ध हो जाता है। यह कैंसे आश्चर्य की बात है कि वंध्या को पुत्र पैदा हुआ 
और मक्‍्खी से चील पैदा हुई । इसे देखकर मुक्ताई हँसने लगी । 
इसी शैली में एक ओवी भी देखिए कितनी ज्ञानमय और काव्यमय है । 
'पहिली साक्ी ओवी । परतुनि पाहिले। 
दृष्टि ने देखिलि । निजरूपी ॥** 


अपने आत्मस्वरूप को मैंने देख लिया और जब मैं उसका अनुभव लेकर पुनः 
वापस आई तो वही दृश्य देखा । 


पते की बात तो यह है कि इस तरह की ओवियाँ समात अधिकार और 
समान आयु की जनावाई और मुक्ताबाई ने एक साथ बेठकर गाई हैं । 


तीथ यात्रा और समाधि-- 


ज्ञानेग्वर ने अपने समकालीन तामदेव आदि अन्य सन्‍्तों को साथ लेकर 
भारतवर्प के तीर्थों की यात्राएंँं भी की थी। पंढरपुर मे कारतिक शक १२५१८ में 
एकान्त सुखलाभ प्रास करने के लिए समाधि लेने का उन्होंने निश्चय किया। 
कारतिक बदी त्रयोदशी के दिन इन्द्रायणी के तीर पर दोपहर को उन्होंने समाधि ले 
ली। इसके बाद ही शके १२१८ में मार्मशीर्ष वदी त्रयोदशी को सोपानदेव ने 
सासवड़ में समाधि ले ली । दो भाइयों के विरह के बाद अपनी जन्मभूमि देखने के 
लिये निवृत्ति और मुक्ताबाई आपे गाँव गए । वहाँ बचपन की सारी स्मृतिर्यां सजग 
हो आई । इसी से विशेषतः मुक्तावाई मधिक खिन्न और उह्विग्न-्मना होकर शक 
१२१६ के वेशास शुक्ल द्वादइशी के दिन एदलाबाद के पास के माणयाँव में समाधिस्थ 
हो गईं । इस प्रकार एक के बाद एक अपने भाई बहन के चल बसने से निवृत्तिनाथ 





१. महाराष्ट्र सारस्वत्त पुरवणी, पू० ६००-डा० शं.- गो. तुल्पुल्े । 
२, /) 4 पु० ६0७0७ 


॥9 
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को बड़ा दुख हुआ । उन्हे नारायण के द्वारा उनके साथ यह किया गया व्यवहार 
विपरोत लगा और उन्होंने कहा -- 
ज्येष्ठाच्या आधी कनिषछ्ठाने जाणएे। 
केले नारायरोपे उफराठदे ॥॥ 
उपराधे फार वादे साझ्े सनों। 
वत्ठचराीचे पारिण आव्या गेलें ॥ 


ज्येष्ठ के पहले कनिष्ठ चल बसे। नारायण ने यह क्‍या विपरीत क्रम 
चलाया । मेरे मन में इसका बड़ा शोक है। ओलती का पानी मंगरे पर कभी 
नही चढ़ता पर इस प्रसंग में उलटा हो गया अर्थात्‌ मगरे का पानी ओरी पर चला 
गया ।' | 

इसी उछिग्न मनस्थिति ने शक १२१६ की ज्येष्ठ वदी द्वादशी को अपनी देह 
ज्यवकेद्वर में गोदावरी नदी में विसजित कर दी । इस तरह इन प्रसिद्ध चार संतों 
का एवम्‌ भाई-बहन का चरित्र पूर्ण हो गया । 

प्रा. न. र. फाटक के मतानुसार ज्ञानेश्वर का अन्तरंग मुख्यतः सामाजिक 
था। इस्लाम के राक्षसी आक्रमण से आम्यत्तर रूप में महाराष्ट्र फकुलस गया था, 
तथा समाज देवधममम के वारे मे अधःपतित हो गया था। ऐसे समय में सामाजिक 
और धामिक सघटना करते हुए ज्ञानदेव ने उसे नवधर्म का रसायन पिलाकर जीवित 
किया ।* परन्तु प्रा. श॑. गो. वाल्लिवि और डा० रॉ. गो. तुब्ठपुछं के मत में यह 
ऐतिहासिक असत्य मात्र है ।? वस्तुतः ज्ञानेश्वरी का प्रमुख सूत्र आत्म साक्षात्कार 
है। आत्मानुभव के बलपर सबके लिए भक्तिज्ञान का मन्दिर खड़ा करके कुल, 
जाति आदि का भेद न मानते हुए सबके लिए उसे मुक्त करना तथा अध्यात्म-क्षेत्र 
की राह दिखलाकर उन्हें समत्व की भूमि पर अर्थात्‌ मानव्य की भूमि पर ले आना 
ही उनका प्रमुख कार्य जान पड़ता है ।* 

ज्ञानेश्वर और उनके बंघु सोपानदेव तथा भगिनी मुक्ताबाई निवृत्तिनाथ के 
द्वारा नाथ पंथ में समाविष्ट हो गये थे। इनके पिता विठठल पंत को आढछ्ठंदी के 
ब्राह्मणों ने देहांत प्रायश्चित लेने के लिए कहा तो न्रह्मवृन्दों का झासरत्राधार गिरोधायें 
मानकर प्रयागराज के त्रिवेशी संगम में उन्होने अपने आपको समपित कर दिया। 


१. निवृत्तनाथ अभंग । 

२ ज्ञानेश्वर आरिय ज्ञानेश्वरी, पु० १०४५-७-१०, प्रा. न. र. फाटक । 

३५ ज्ञानेश्वर चरित्र आरि ज्ञानेश्वरी चर्चा, पू० ५८-६३, पा. शं- गो, चाहिये । 
४. पाँच संत कवि--डा० हां. गो. तुव्ठपुछ्े ५ ॥ 
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सस्यासी के पुत्र होने से जो कष्ट उठाने पड़े उन सबको उठाकर एकमात्र भगवद्‌ भक्ति 
का प्रचार इन लोगों ने किया । इनकी कर्मभूमि व संचार भूमि आढछंदी, प्रतिष्ठान, 
नेवासे, आदि रही । ग्रन्थ रचना समाप्त हो जाने पर इन चारों ने नामदेव और 
अन्य लोगों के साथ तीर्थयात्रा की । इस यात्रा में नामदेव और ज्ञानदेव ने भक्ति 
प्रेम का अपूर्व सुख लूटा था। क्ृष्ण-विष्णु-हरि-गोविन्द के नाम से कीतंन, स्मरण, 
भजन आदि करते हुए पंढरपुर में ये लोग लौटे | यात्रा के बाद आढ्ंदी में आकर 
समाधि लेने का जब ज्ञानेश्वर ने निश्चय किया तो नामदेव भी साथ थे। यह 
संजीवन-समाधि इस परिवार के जीवन की सबसे बड़ी दुखद घटना है। नामदेव 
के इस प्रसंग पर लिखे गये अभंग करुणा रस से ओतप्रोत्त हैं। ज्ञानेश्वर के रचे गये 
अभंग इसी यात्राकाल के जान पढ़ते हैं । 


ज्ञानेश्वर में नाथ और भागवत संप्रदाय का सुन्दर समन्वय दिखाई देता है । 
नाथ सम्प्रदाय की योग-साधना हैं किन्तु उसका उद्देश्य आत्मानुभृति है। भक्ति 
वाह्मसाथन के रूप में न होकर आतर स्वरूप को है। अर्थात्‌ वह नाम स्मरणादि 
भाव-साधना की है । योगमार्ग श्रेष्ठ अवश्य है पर वह सर्वंसुलभ नहीं है । उसमें 
सदा यह भय बना रहता है कि योग साधना की परिणति आत्मानुभूति में न होकर 
शरीर संपदा बनने में हो सकती है। उसी प्रकार से भागवत्त संप्रदाय की भक्ति 
सर्वश्रेष्ठ और सर्वंसुलभ साधन होने पर भी उसकी मर्यादा सगुण और मूर्तिपुजा तक 
ही सीमित रह सकती है। इसलिए नाथ सप्रदाय के योग मार्ग को भक्ति का आधार 
देकर भागवतों की भक्ति को ज्ञान की आँखें उन्होंने प्रदान की । योग और भक्ति के 
ऐक्य से परमार्थ की प्राप्ति ही उतका प्रमुख लक्ष्य है । 


नामदेव--- 


संत नामदेव का चरित्र प्रामाणिक रूप से उपलब्ध न होने के कारण नामदेव 
के चरित्र में जन्मस्थान, समाधिस्थान जन्म शक तथा चरित्र की चमत्कारपूर्णा 
घटनाओं से भरी बातें, किवदंत्तियाँ, जनश्रुत्तियाँ आादि सामग्री होने से प्रामाणिक 
चरित्र प्रस्तुत कर सकना एक अत्यंत जटिल कार्य बन गया है। फिर भी जो 
प्नामग्री मिल सकी है उसका यहाँ पर विवेचन में उपयोग कर लिया गया है । 


नामदेव का जन्म स्थान-- 
नामदेव के जन्म स्थान के बारे में निम्नलिखित मत प्रचलित है। नामदेव 


के जन्मस्थान का नाम नरसीवामणी बतलाया जाता है। निदिचत रूप से इस 
स्थान के बारे में भी एक मत नहीं है। डा० तुछपुछे, कोरटकर, आजर्गाविकर 
१५ 
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वि. ल, भावे आदि प्रभृति के मत में यह स्थान परमणी जिले में है ।। अन्य लोग 
ओर श्री यो. ना पाट्सकर यह स्थान कराड जिले के पास के नरसिगपुर अर्थात्‌ 
नरसीवामणी को नामदेव का जन्मस्थान मानते है। परम्परा नामदेव पंढरपुर में ही 
पंदा हुए ऐसा मानती है। एकनाथ का एक अभज्ध इस बारे मे यह जानकारी 
देता है*-- 
हारकेहनि विद्ठ॒ पंढरिये आला ॥ 
नामयाचा पूर्वज दामाशेटी वाहिला ॥ 
दामा आरिंग गोर्याई नवसी विठूसी । 
पुत्रदेद आम्हा देवभक्त करिशी ॥। 
क्री ल. रा. पांगारकर आदि लोग नामदेव के पूर्वज नरसीबामणी में थे, 
तथा जन्म वही हुआ पर बचपन में ही सारा परिवार पंढरपुर मे विठोबा की भक्ति 
के लोभ से आकर के बस गये ऐसा कहते है ।* परम्परा के अनुसार नामदेव के 
पूर्वज उनके जन्म से पहले ही पढरपुर में आकर वस गये थे। नामदेव का जन्म 
सन्‌ १२७० तथा हाक ११६२ मे हुआ। कम से कम यह निष्कपं तो सब को 
सान्‍्य है । 
नामदेव अपने पूर्व चरित्र में डाकू थे और बाद में पदचाताप हो जाने से वे 
भक्तिमार्गं में आ गए ।४ इसके लिए वे जिस ५६ चरणों के अभंग का आधार लेते 
है वह अभग नामदेव का नही है । तथा अपनी बात की पुष्टि के लिए चे नामदेव का 
जन्मशक बदलते हैं जिससे नामदेव के जीवन की अन्य बातें और डाकूगिरी का 
व्यवसाय आदि की संगति बंठ जाती है । परन्तु ये सब वाते सिद्ध नही होती है ।* 
मुक्तावाई जिस नामदेव के विषय में यह कहती है, “अखंड जयाला दे वाचा शेजार' 
वे उनके इस पूर्व व्यवसाय के बारेमे कुछ भी नही कहती है । इसके अतिरिक्त 
आजगाँवकर के मत का सप्रमाण खडन श्री मो. ना. हाटसकर ने एक पुस्तिका 
लिखकर किया है जो दृष्टव्य है ।* 
२. पाँच संत कवि--प्र० १३३-१३४-१ ३६, डा० शं- गो. तुल्ठपुष्ठे । 
२. एकनाथकुत अभज्भू, १६२६९, सकल संत गाया, प्ृ० २६७। 
३. भराठी वाहः सयाचा इतिहास ख॑ं. १-प४० ५५७, ल. रा. पांमाकर । 
४. नामदेव चरित्र-आजगांवकर, पृ० &€४| ॥ 
प्‌ पाँच संतकवि---ड० शं. गो. तुल्ठपुछे, पु० १३६ ॥ 
६. 


बालभक्त नामदेव दरोडेखोर होते काय ? 
(पूत्रा इ. स. १६३४), ले. सो- ना. पाठसकर। 


श्र्द हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


नामदेव के जन्म शक के बारे में विवेचन करने वाला निम्नलिखित अभंग 
पंढरपुर के नामदेव घराने की एक पुरानी हस्तलिखित पोथी में से यहाँ पर उद्धृत 
किया जाता है--माझ्के जन्मपत्न वाबाजी ब्राह्मरों । लिहिले त्याची खुण सारु ऐका 
अधिक व्याण्णव गशित अकराशते । उगवता आदित्य तेजोराशी शुक्ल एकादशी- 
कातिकी रविवार । प्रमोद संवत्सर शालीवाहन झक ऐशज्ी वर्ष आयुष्य पत्रिका 
प्रमाण । नाम संकीत॑ंन नामया वृद्धि।) इस अभग में दी गई जानकारी की 
गणना करने पर शालीवाहन शक ११६२ कातिक घुक्ल एकादशी के दिन रविवार 
आता है। इसी की अंग्रेजी गणना से दिनांक २६ अक्टूबर १२७० ई. स. आता है। 
इस तरह नामदेव, ज्ञानदेव के समकानीन सिद्ध होते है। अल्लाउद्दीन खिलजी का 
आक़मण शक १२१६ में दक्षिण में प्रथम वार हुआ था। यह वह समय था जब 
ज्ञानदेव को समाधि लेकर कुछ ही वर्ष बीते थे। नामदेव कम से कम ५० साल 


तक इस घटना के वाद जीवित थे। ज्ञानदेव और नामदेव को किसी भी तरह 
अलग कर सकना संभव नहीं है । 


नामदेव की जीवनी सम्बन्धी सामग्री के सूत्र-- 


नामदेव परिवार के अन्तर्गंत आने वाली नामदेव की दारा जनाबाई के रचित 
अभंग भी नामदेव के चरित्र पर प्रकाश डालते है। देखिये*--गोणाई ने मानता 
ली थी और विठ्ठल से ऐसे पुत्र की याचना की कि जो उसका भक्त हो। उसके 
शुद्ध भाव को देखकर पांडुरंग प्रसन्‍न हुए और नामदेव पैदा हुए । दामाणेटी को 
आनन्द हुआ । नामदेव की पत्नी का नाम राजाई था। नामदेव के नारा, विठा, 
गोंदा और महादा ये चार पुत्र और लिबाई नाम की पुत्री थी। बहन का नाम 
आभाऊवाई था। इन चारों पुत्रों की पत्नियों के नाम क्रमशः लाड़ाई, गोड़ाई, येसाई, 
और साखताई थे । जनाबाई कहती है, 'मैं नामदेव की अज्ञानी और गेँवार दासी 
हूँ! भक्ति की अपूर्वता से पंढरिनाथ ने उसके यहाँ मजदूर बनकर उसके घर का 
छप्पर छवाया । बचपन से ही विठठल के कृपा पात्र नामदेव के जीवन से संबंधित 
अन्य चमत्कारपूर्णा बातों का उल्लेख इन अभंगों मे मिलता है । वे उसके हाथ का 
नंवेद्य ग्रहण करते हैं और दूध पीते है। भक्ति और नाम संकीतंन करने वाले 
नामदेव का यह यथातथ्य वर्णान जनाबाई ने इस तरह किया है?--- 


१. पंढरपुर की हस्तलिखित पोथी से उद॒छतत । 
२. नामदेव गाया. चित्रशाढ्वां प्रेस--जनावाईचे अभंग २७१, ८०, ८५,६ १, &२,६३ 


पृु० ५६९७-६४ | 
है, नामदेवगाया-अभंग २८१, पृ० ५६७ । 
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सु भाचा करदोडा रकदयाची लंगोटी । नामा वाह्ववंदी कथा करी ॥ 
ब्रह्मादिक देव येओनि पाहाती । आनंदे गजंती जयजयकार ॥॥ 
जनी म्हस्पे त्थाचे काम वण्‌. सुख पाहातो जे। मुख्थ॒ विठौबा चे ॥। 


मुज की बटी हुई रस्सी का करदोड़ा पहनकर उसमें चीथड़े की लंगोटी 
लगाकर चंद्रभागा नदी की रेती में नामदेव विठठल का नाम स्मरण, हरिसकीतंन 
करते हैं इसे देखने ब्रह्मादि देवता आते और भगवान्‌ के जयजयकार में सम्मिलित 
होते हैं। विठोवा इससे प्रसन्‍न हो जाते है। उनके मुख की शोभा और अपू् 
सुख को जो देखते हैं उनका मैं भोली-भाली जनाबाई क्‍या वर्णात करूँ ?' 


(२) मराठो में नामदेव के चरित्र के साधनों में महिपति का 'भक्त-विजय' 
नामक ग्रन्थ है । “भक्तमाल' के आधार पर॒ यह लिखा गया है। “भक्तमाल' की 
नामदेव वाली जीवनी में जो विलक्षण बातें दी गई है उसमें कुछ सुधार महिपति ने 
किया है । महिपति के अनुसार नामदेव अयोनिज थे और भीमानदी की एक सीपी 
में मिले थे। नामदेव के पंजाब निवास का बृत्तान्त देने वाली एक पुस्तिका बाबा 
प्रणदास हारा लिखित “श्री स्वामी नामदेंवजी की जनम साखी' यह प्रसिद्ध है । 
इसमें नामदेंब लक्ष्मवती नामक एक बवाल विधवा से ईइवर कृपा से पुत्र रूप में 
उत्पन्न हुए ऐसा वर्णित है । ज्ञानदेव, नामदेव के गुरू वतलाये गये है । जन्मकाल शक- 
१२८४५ बतलाया गया है। महिपति नामदेव की पजाबव यात्रा पर कुछ भी नहीं 
कहते । 

(३) नामदेव ने अपना आत्मचरित्र पूरातों नहीं लिखा परन्तु अपने 
जीवन के कुछ महत्वपूरां प्रसंगों की जानकारी वे उसमे देते है । नामदेव मराठी के 
आद्य आत्मचरित्रकार है। यह आत्मचरित्र नामदेव कृत है या उतके किसी अज्ञात्त 
श्षिप्प या भक्त द्वारा लिखा गया है ऐसा माना जाता है। इसमें मिलावट कितनी है 
और उनका भमिजी कितना है इसका निर्य॑य नही हो सका है । परन्तु इसका अर्थ 
यह नही लिया जा सकता कि यह नामदेव कृत हे ही नहीं । उनके आध्यात्मिक 
जीवन के तीन प्रसंग इसमे महत्वपूर्ण है जो उनके पारमाथिक आतरभम को भ्रकाशित 
कर सकने में पूरे सक्षम है । वे तीन प्रसंग ये है--(१) नामदेव को भगवान्‌ की 
भक्ति करने में कौटुम्बिक विरोध पर्याप्त रूप मे हुआ। (२) ज्ञानदेवादि भाइयों से 
इनकी प्रथमबार भेंट हुई और (३) बिसोवा खेचर से उनको ग्रुरूपदेश मिला | 
नामदेव अपने चरित्र की स्वयं इस प्रकार समालोचना करते हैं --- 


अफनीकीीयणन नी ता जआभ“ा ऊक्‍:":”थ”य":्पफ/भ३]२._ 5 


१. नासदेवाचा गाथा (चित्रशाला प्रेस)--४8० २७५, अभद्धा १५ 








२३० हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


शिपियाचे कुछीं जन्म मज जाला। परि हेतु गरुतला सदाशिदों । 

राजी मार्जी शिवों दिवसामाजी शिवीं | आराखुक जीवों नाही माह्या । 

सुई आर सातुछी, काञन्नी गज दोरा। मांडिला पसोरा सदाशिवोीं। 

नामा महरो शिवीं विठोबाचे अड्भी । त्यावेनि मी जगीं धन्य जालो ॥ 

दर्जी के कुल में मेरा जन्म हुआ । परन्तु मेरा ध्येय परमात्मा की प्राप्ति है। 
वैसे दिनरात में कपड़े सीते रहता हूँ। मुके जरा भी चैन लेने की फुरसत नहीं । 
सुई, धागा, कंची, कपड़े नापने का गज यह सारा प्रपंच उसी सदाशिव के द्वारा 


फलाया गया है। पर मैं तो विठोबा को ही अपने शरीर में सी लेता हूँ जिसे मेरा 
जन्म साथंक और सफल हो गया है । 


(४) आजगाँवकर, पागारकर, और शं. पा. जोशी की पंजाबातील नामदेव" 
आदि नामदेव पर लिखी गयी पुस्तकें भी विशेष जानकारी के लिये दृष्टव्य है। इनके 
अतिरिक्त और भी पुस्तकें और लेख डा० ट्रम्प, मकॉलिफ, प्रियोछृकर, भिगारकर, 
पांडरज्भ शर्मा आदि ने लिखे है जो विशेष रूप से दृष्टव्य है। 

(५) हिन्दी साधनों में 'भक्त-माल” भक्तों के अध्ययन के लिए महत्वपूर्ण है। 
'भक्तमाल' में नामदेव के जीवन की विलक्षण बातें मिलती है। इससे भी पूर्व 
लिखी गयी अनन्तदास कृत नामदेव परिचयी मिलती है ।* अनन्तदास के अनुसार 
नामदेव कलियुग मे प्रथम भक्त है। केशव को दूध पिताना, मन्दिर का द्वार फेरना, 


बादशाह से झगड़ा, मृत बेल को जीवित करना तथा हरि क। अपने हाथ से छप्पर 
छुवाना आदि घटनाएँ है । 


(६) “उत्तर भारत की सत परम्परा' में सर्वप्रथम हिन्दी में नामदेव के बारे 
में विस्तृत जानकारी दी गयी है। विद्वान लेखक का कहना है?--'ऐतिहासिक 
तंथ्यों के आधार पर लिखी गई, पूर्णतः: विश्वसनीय समझी जाने वाली जीवनियों का 
नितांत अभाव है और जब तक नामदेव की समझी जाने वाली सारी रचनाओं की 
पूरी छानवीन नही हो जाती, त्व तक उनमें दी गई बहुत सी बातों को भी हम 
असंदिःध नही कह सकते । इनके अनुसार नामदेव नरसीबामनी नाम के कराड़ के 
निकटस्थ ग्राम में दामाशेट दर्जी के यहाँ पुत्र रूप में पैदा हुए। छीपी कहलाने 
वाली जाति दर्जी ओर कपड़े छापनेका काये महाराष्ट्रमें करती थी ॥ अस्य सब जीवनी- 
संबंधी वाते कुछ हेर-फेर के साथ वे ही है जो अन्यत्र मिलती है। श्री परशुराम 


१. नामदेव को परिचयी--हस्तलिखित प्रन्य क्रमांक २७८, पुना विश्व विद्यालय, 


(जयकर ग्रंयालय ), अनंतदास । 
२. उत्तरी भारत की संत परम्परा--परशुराम चतुर्वेदी, पु० १०६। 
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चतुर्वेदी जी इस बात को स्वीकार करते हैं कि, "नामदेव के परिचय में आगे 
चलकर किचित्‌ परिवर्तन भी करना पड़े तो आइचये की बात नहीं होगी ॥*१ 

(७) आचार्य रामचन्द्र शुक्ल कृत हिन्दी साहित्य के इतिहास' में नामदेव 
की कुछ विशेष जानकारी दी गई है । सत-मंडली में नामदेव की परीक्षा तथा उन्हे 

कच्चा घडा कहा जाना, बाद में ज्ञानेश्वर के प्रयत्नों से नाथपंथी योगमार्गी त्रिसोबा 
खेचर को गुरु बनाना आदि का उल्लेख है तथा “भक्तमाल” में वर्णित चमत्कारों का 
विवेचन किया गया है ।* आचार शुक्लजी के नामदेव बिपयक ये वाक्य अत्यत 
महत्वपूर्ण है-- महा राष्ट्र में नामदेव का नाम सबसे पहले आता है । मराठी अभगों 
के अतिरिक्त इनकी हिन्दी रचनाएं प्रचुर परिमाणमे मिलती हैं | इन हिन्दी रचनाओं 
में विशेष वात यह पाई जाती है कि कुछ तो समुणणोपासना से सवध रखती है और 
कुछ निर्गरणोभासना से ।३ “नामदेव की रचनाओं मे यह बात साफ दिखाई पडती 
है कि सगुण भक्ति के पदो की भाषा तो बन्नज या परम्परागत काव्य-भाषा है, पर 
निर्गुन वानी की भाषा नाथ पथियों द्वारा गृहीत खडी बोली या सघुक्कडी भाषा 
है ।!५ "नामदेव की रचना के आधार पर कहा जा सकता है कि “निम्न पथ” के 
लिये मार्ग निकालने वाले नाथ-पथ के योगी और भक्त नामदेव थे ।'* 'सब सग्रुण 
मार्गी भक्त भगवान्‌ के व्यक्त रूपके साथ-साथ उनके अव्यक्त और निविज्ञेप रूप का भी 
निर्देश करते आये है जो बोधगम्य नही । वे अव्यक्त की ओर सक्त भर करते है, 
उसके विवर रा मे प्रवृत्त नही होते ।!* नामदेव इधर इसलिये प्रवृत्त हुए थे क्योकि 
उन्होने अपने गुरु विसोबा से ज्ञानीपदेश लिया था और शिष्य के नाते उसकी 
उद्धरणी आवश्यक घी । 

(८) “हिन्दी को मराठी सतों की देन के लेखक आचार्य विनय मोहन शर्मा 
मामदेव की हिन्दी रचनाओं के बारे में अपने वित्ञार यो श्रकट करते हँ---यह सत्य 
है कि कबीर के समान नामदेव की हिन्दी रचनाएं श्रचुर मात्रा मे नहीं मिलती, 
परन्तु जी कुछ प्रात है उनमे उत्तर भारत की सत परम्परा का पूर्व आभास मिलता 





१. उत्तरी भारत की सत परम्परा--परशुराम चतुर्वेदी, पु० १०७ । 
२. हिन्दी साहित्य का इतिहास दम संस्करण-आचार्य रामचन्द्र शुक्ल, 


पु० ६४, ६६, ६७ ॥। 
है. 49 है ४» 7० 5६॥ 
डे. ॥+ ढ्) ४३ ५० 53० १ 
जः है | # 2०? ७०१ 
६. हिन्दी साहित्य का इतिहास (दशम संस्करण ) आचार्य रासचन्द्र शुक्ल, 


ए० ६६ ॥ 


श्श्२ हिन्दी और मराठी के बंष्णव साहित्य का 


है और उनके परवर्ती संतों पर निश्चय ही उनका प्रभाव पड़ा है जिसे उन्होंने मुक्त 
कठ से स्वीकार किया है। ऐसी दशा में उन्हे उत्तर भारत में निर्गुण भक्ति का 
प्रवर्तक मानने में हमें कोई भिफक नहीं होनी चाहिये ।" 

नामदेव के जीवन की महत्वपूर्ण बातें और रचनाएं -- 


अब तक नामदेव क्री जीवनी के विभिन्न आधार और सूत्रों को हमने देखा । 
अब निष्कर्ष रूप मे कहा जा सकता है कि नामदेव पढरपुर में सन्‌ १२७० शक- 
११६२ में पैदा हुए । बचपन से ही वे विठठल भक्त थे । विदृठ्ल की मूर्ति, विटृठल 
का नाम, विठठल का जयघोप, पंढरपुर का निदिध्यास इन बातों से वे सौ फीसदी 
विटुठल भक्त बन गये । विठठल मूर्ति सचेतन है और यही एकमात्र उपास्य है ऐसी 
उनकी हृढ श्रद्धा थी यह ल. रा. पांगारकरजी का मत सही जान पढ़ता है ।* 
लौकिक जीवन की ओर उनकी दृष्टि उदासीन थी अतः उनकी ग्रहस्थी सुचारु रूप से 
चलने के बदले विरोध पूर्ण वातावरण से युक्त ही सदा रही। "मै भक्त हूँ. यह 
अहंकार उनमें उत्पन्न हो गया था। उनकी इस स्थिति का तिरोभाव होकर 
विशुद्ध भक्ति की स्थापना उनके अन्त.कररण में होने का प्रसंग शक १२१३ में 
आया । यह वह प्रसम था जब नामदेव ने आछदी में जाकर ज्ञानेश्वर से भेट की । 
इस मिलन में उन्हें अपना आत्म-निरीक्षण करने का सुअवसर मिना और वे 
अतर्मुख बन गए। ज्ञानदेव के आदेशानुसार 'आवकद्य-नागनाथ' मे जाकर विसोबा 
सेचर से गुरूपदेश लिया । इसके पूर्व का प्रसंग बड़ा मार्मिक है। नामदेव जब 
नागताथ के मन्दिर में पहुँचे तो शिवलिंग पर टागे फैलाये विसोबा खेचर को उन्होंने 
सोया हुआ देखा । नामदेव को यह देखकर विस्मय हुआ। उन्होंने विसोधा खेचर 
के पेरों को वहाँ से हटाया तो एक आएचय नामदेव ने देखा । वे जिधर पर हटाते 
उधर शिवलिंग ही दिखाई देता । इससे उन्हें भगवान्‌ सर्वत्र हैं यह ज्ञात हुआ । 
विसोबा के अनुग्रह से वे ज्ञानी बन गए। इस गुरु कऊपा का वे स्वरयम्‌ वर्णन 
करते हैं-- 


श्रवरती सांगितली मात । सस्तकी ठेवियला पद पिडा । 
विवर्जित केला नामा। खेचरु विसा। प्रेमाचा पिसा । 
तेरे नामा कसा उपदेशिला तया सांगितले गुज । दाखबिले मिज । 
पाल्हाठी हो तुज । काय चाडा । खेचरु महरो मज । 
ज्ञानराज हे ग्रुरु तेरे अग्रोचदह नाम्या केला ।* 


१. हिन्दी को मराठी सन्‍्तों की देन--आचार्य विनयमोहन दार्मा, पृ० १३६ । 
२. मराठों वाड मयाचा इतिहास खण्ड १-ल. रा. पांगारकर । 
३. नामदेवाची गाया-चित्रशाला प्रेस, अभड़ः १३८, पु० ३१३ भाग २॥ 
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विसोवा ने नामदेव को ताम-मंत्र देकर कृतार्थ कर दिया । विसोबा भक्ति- 
प्रेम में पागल बन गये थे । उसका रहस्य बतलाकर उन्होंने नामदेव को विदेही 
चना दिया । यही ज्ञान वास्तव में ग्रुरु-मंत्र है। ईइवर प्राप्ति का नाम ही एक 
अमोघ साधन है यह वतलाकर उसे नामदेव को सौप दिया । 'पंढरिताथ की नगरी 
में मोक्ष और अध्यात्म के क्षेत्र में सब लोग एक ही घरातल पर हैं इस तथ्य को 
नामदेव ने आत्मसात कर लिया और अपने आचरण से भागवत+धर्मीय कैसा होता 
है उसे प्रत्यक्ष दिखा दिया। यृहस्थाश्रम तो उन्होंने न छोड़ा परन्तु उसकी उपेक्षा 
करते हुए 'भगवद्‌ भक्ति में इतने लीन हो गए कि वे वारकरी संप्रदाय के एक आदर्श 
भक्त और एक बड़े सन्‍त का स्वयम्‌ आदर्श वन गये। नामदेव ने इसी भक्ति के 
आवेश में शत कोटी अभंग रचने की प्रतिना की ऐसा कहा जाता हे। वे स्वयम्‌ 
कहते हैं--“शतकोटी तुके करीन अभग ।” इत्तनी बड़ी सख्या में न तो उनके अभग 
मिलते हैं न उन्होंने इतने रचे होगे। इस प्रतिज्ञा का तात्पयं ऐसा है कि बहुत 
अभज्ू नामदेव ने रचे । वैसे कुल २५०० अभद्भध उपलब्ध है। इनमें भी लगभग 
7४०० या ६०० अभज्भ मूल नामदेव के हींगे। 'विष्णुदास नामा' के भी अभंग 
नामदेव की गाथा में मिल गये हैं। और भी अन्य नामदेव हुए होंगे जिनकी रचनाएँ 
इसमें मिल गयी होंगी। महाराष्ट्र सरकार की झोर से नामदेव की प्रामाशिक 
अभंगों की गाथा प्रकाशित करने के लिए एक समित्ति स्वापित की गईं है। असली 
अभंगों में नामदेव और ज्ञानेश्वर का अभिन्नत्व बराबर देखने को मिल जाता है । 


चरित्रकार नामदेव--- 


ज्ञानेशधवर के साथ और अन्य संतों के सहित नामदेव ने तीर्थ यात्रा की थी। 
उस प्रसंग को लेकर रचे गये अभंग तीर्थावली के अभग' नाम से प्रसिद्ध है, जो 
ज्ञानेशवर के चरिन्न का ही एके भाग है। नामदेव मराठी के आद्य चरित्रकार भले 
ही न हो पर उनका ज्ञानेद्वर चरित्र रसपूर्ण है। “आदि', सभाधि' और तीथविली' 
नाम के तीन प्रकरस्ों में पूरा ज्ञानेश्वर चरित्र चामदेव ने करीक्-करीब साढ़े तीन सौ 
अभगों में गाया है। आदि! में ज्ञानेश्वर, उतके भाई और बहन का पूरा जीवन 
चरणित है। तीर्थावली' में ज्ञानदेव के साथ की गयी यात्रा ओर मिली हुई आत्मा- 
नुभूति का सरसता पूर्ण वर्णन है। ज्ञानेश्वर के विसोबा शिष्य थे और विसोबा के 
शिष्य नामदेव थे । अत: अपने परात्पर गुरु के प्रति नामदेव का अन्तःकरण शख्षद्धा 
पूर्ण भावों से भरा हुआ होगा इसमें क्या आइंचर्य हो सकता है? इसमें ज्ञान और 
भक्तिका पूर्ण समन्वय दिखाई देता है । “ समाधि' प्रकरण में ज्ञानेशवर के बियोग का 
परम दुख करुण रस को पराकाष्ठा पर पहुँचाकर नामदेव ते प्रकट कर दिया । अपना 


२३४ हिफदी और मराठी के चेष्णव साहित्य का 


भार्त हृदय ही मानों इस बहाने अभंगों में नामदेव ने अभिव्यक्त कर दिया है। 
ज्ञानदेव को समाधि लेते हुए प्रत्यक्ष नामदेव ने देखा था। अतः उनका वियोग 
नामदेव को असह्य होना स्वाभाविक ही था। इसके बाद वे उत्तर भारत में सुदूर 
पंजाब में गये और भागवत धर्म का प्रचार वीस-पच्चीस साल तक करते रहे । 
पंजाव में वे घोमान नामक स्थान पर रहते थे । उनकी हिन्दी रचना तभी रची 
गयी होगी। शं. पा. जोशी की 'पंजाबातील नामदेव” यह पुस्तक इस विषय में 
विशेष दृष्टव्य है । 

नामदेव की हिन्दी रचता या पद--- 


सिखों के ग्रन्थ साहब में भक्त नामदेवजी की मुखबानी' नाम से ६१ पद 

मिलते हैं। इधर विभिन्‍न स्थानों में पाई जाने वाली हस्तलिखित प्रतियों के आधार 
पर कुल हिन्दी पदों की संख्या २३२ हो जाती है तथा साखियों की सस्‍या १३ है। 
इन प्रतियों में पढरपुर, काशी, नागरी-प्रचारिशी-सभा वाराणसी, धोमान, पटियाला 
और पूना विद्वविद्यालय की हस्तलिखित प्रतियाँ आती है। पूना-विश्वविद्यालय के 
हिन्दी विभाग से अब नामदेव के हिन्दी पदों की पदावली और साखियाँ सपादित 
होकर प्रकाशित हो गयी है । एक पद देखिये। -- 

सन भरे गज़ु जिव्हा मेरो काती। सपि-सपि काटऊ जमकी फाँसी ॥। 

कहर करऊ जाती कहा करऊ पांती ।॥ रास को नाम जपर्कों दिन राती ॥॥ 

रांगनी रागऊ सीवनी सीवऊ । रामनाम बिनु घरिअन जीवऊ ॥ 

सुहने की सुई रुपे का घागा । नामे का चीतु हरि संगलागा ॥ 


मन रूपी गज और जिहछ्ठा रूपी कंची की सहायता से यम का फदा में काट 
रहा हूँ । मैं तो दिन-रात रामनाम जपता हूँ मुझे जाति-पाँति से क्‍या लेना देना है । 
कपड़े रंगना और कपड़े सीना मैं अपने हाथों से करता हूँ। परन्तु मेरा एक क्षण 
भी रामनाम के विना नहीं बीतता है। मैं तो अपनी सुई को स्वर्ण की समभता हें 
ओर सूई के छेद से बाहर आने वाला डोरा चाँदी का है ऐसा मानता हूँ। मेरा 
सारा चित्त पूर्णतः भगवान्‌ की ओर ही लगा है ।” इन पदों में मराठी की छाप 
प्रत्यक्ष दिखाई देती है संबंध कारक का 'च' और भूतकाल का 'ल? प्रत्यय क्यचित्‌ 
प्रयुक्त हुए हैं। नामदेव के मराठी काव्य में मिलने वाली समग्रुण-भक्ति हृदय की 
आता, रूपक चातुर्य और हृष्टांत योजना उनकी हिन्दी रचनाओ में भी यत्र-तत्र 
मिलती है पर इसमें जो एक विशेष वात देखने को मिलती है वह है सन्‍्तों की 
'निर्गुण-झली ।” कवीर उनके गुरु रामानन्द, पीपा, रज्जव आदि ने आगे चलकर 


१. पंजाबातील नामदेव पद ४--शं. प९. जोछी, पु० ८४ । 
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जिस शैली में लिखा वह यही शेली थी । इस तरह नामदेव ही हिन्दी निर्गुरा शैली 
के आदि कवि हैं। पंजाब में नामदेव के बहोरदास जाललो, लघ्धा आदि प्रमुख 
शिष्य थे । राष्ट्रभाषा की आज की समस्या एक तरह से नामदेव ने अप्रनी कृति से 
उसी समय हल कर दी थी । माघ शुद्ध द्वितीया को घोमान में (ग्रुरूुदास पुर 
जिले में) एक मेला लगता है । इस नामदेव स्मारक को “गुरुद्वारा बाबा 
नामदेव जी” कहते हैं । पंजाब में नामदेव संप्रदाय में 'छीपा' चुनकर, दर्जी जाति 
के लोग अधिक मिलते हैं। भागवत घर्में की पताका इस तरह पंढरपुर से पंजाब 
त्तक नामदेंत्र ने फहराई । यह एक बहुत बड़ा कार्य है। उन दिनों यातायात के 
साधन नहीं थे । मुसलमानों के आक्रमरणों से और शासन से राजनीतिक और 
सामाजिक जीवन क्षत-विक्षत और जर्जर हो गया था। इसलिए नामदेव के इस 
सहान कार्य का बड़ा महत्व है । नामदेब का सारा परिवार भक्त होने से सब ने 
अभंग रचना की है। इन सब में जनाबाई दासी के अभंग” विशेष प्रसिद्ध है । 
ऐसा कहा जाता है कि साक्षात भगवान्‌ विदुठडल जनाबाई को एक निष्ठा से प्रसन्न 
डोकर उसके हर काम जैसे पीसना, वूटना जादि में मदद किया करते थे। कम से 
कम इस भक्तिन का ऐसा विश्वास था यह तो हम अच्छी तरह कह सकते हैं । 
जनाबाई का एक अभंग वानगी के रूप में दृष्टच्य है --- 
'घेई थेई विठाबाई। साभे पंढरीदचे आई ४॥ 
मोीमा आरि!। चंद्रभागा / वुझ््या चरणछ्ीच्या गंगा ॥! 
इतुक्या सहित त्वा बा यावे । सा रंगणी नाचावे ॥ 
माझा रंग सुभीया ग़ुर्पों महस्पे नामयाच्री जनी ॥7 
काम काज करते-करते जनाबाई की विदंठलमय भक्ति की धुन लग जाती 
थी और सर्बंत्र उसे विठठलमय ही सब कुछ दिखाई देता था । ओर भी एक अभंग 
देंखिये *--- 
'क्राड लोट करो जनी ॥ केर भरी चक्रपारी ॥। 
साह्ठी सड्यास फाढी + पुढे जाऊनि उखछ ऋकराडी ॥॥ 
सांडुनिया थोरपण । करी दबा कांडरा ॥॥ 
राना जाये शेणी साठी । वचेचू लागे विठोचा पाठी । 
जनी जाई पारियासी + मागे धाबे हषीकेशी ॥॥ 


शब्द कितने सीघे-साथे, मन का कितना कोमल भाव, अन्तःकरग्ग को कित्तनी 





१. सकल संत गाथा -- जनाबाई अभंग १६२३, पु० २२० सभा. पा, बहिरट । 
१५४७३, पु० २०१ है 
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सूक्ष्म तथा निष्पाप एकाग्रता जनाबाई के अभज््ों में हमें मिलती है । इस भक्तिपूरों 
आद्रीं हृदय से उसने हरिश्चन्द्राव्याना, प्रल्हाद-चरित्र , 'कृष्ण-जन्म', 'वाल-क्रोड़ा 
आदि विपयों पर बहुत रचना की है। विसोवा खेचर के भी रचे हुए अभंग मिलते 
हैं। तामदेव के साथी ज्ञानेश्वर मंडल के अन्य संत कवियों में 'परसा-भागवत्त , 
'सांवतामाली', 'गोरा-कुम्हार' ये भी नामदेव के साथ गाते-नाचते व अभंग रचना 
करते थे । 'परसा-भागवत' और नामदेव का आपस में प्रगाढ़ स्नेह था। गोरा- 
कुम्हार' पर भी इनकी विशेष कृपा रही। सन्त मंडल के ये सबसे ज्येष्ट थे । ये 
आयु से श्रेष्ठ तथा विरक्ति में भी ज्येषट्र जान पड़ते हैं। अपना अलाव तपाने के लिये 
मिट्टी लाना, उसे भिगोकर तैयार करना, तपाना, रूधना आदि सब क्रियाओं में 
बराबर उन्हें अपने इश्टदेव का ही ध्यान वना रहता । परिश्रम के मूल्य को समभने 
वाले श्रमदान का महत्व जानने वाले इन संतों ने कर्म की भी उपेक्षा नहीं की, यही 
इनकी विशेषता मानी जावेगी । एक और कृम्हार राका, पत्नी -बाका तथा उसके 

कन्या देऊबाई भी इस वैष्णव मंडल के सदस्य और भक्त थे। स्त्रणंकार में नरहरि 
स्वर्णंकार, मालियों में सावंता-माली ये सभी जातियों के उत्कृष्ट कोटि के सन्त ही 
माने जायेंगे । इनका एक ही धर्म था--मानव धर्म । यही उनका भागवत 
घर्म था। इनकी एक ही दीक्षा थी भक्ति और एक ही घ्येय था भगवत्‌ चितन॥ 
चोखा महार का यह प्रसिद्ध पद इस बात को सिद्ध करता है१--- 


विदृठल-विदृठल गजरी । अवधो दुम दुमली पंढरी । 
होतो नामाचा गजर ॥ दिव्या पताकांचे भार । 
'निवृत्ति ज्ञानदेव सोपान । अपार वैष्णब ले ध्यान । 
हरि की्तना ची दाठी,। तेथे चोखा घाले मिठी । 
ऐसा जान पड़ता है कि इन लोगों ने भृत्तल पर ही - वेकुठ लाकर प्रस्थापित 
कर दिया हो । सेवा नाई की रचनाओं में से लिया हुआ एक पद ग्रन्थ साहब में 
है। दक्षिस के लोग इसे नहीं जानते । यह नामदेव का भक्त था तथा जबलपुर के 
पास बांदोगढ़ का रहने वाला था। आइचयं तो इस बात का है कि भातृ भापा 
हिन्दी होने पर भी पंढरी का वारकरी होने के नाते मराठी भाषा की उसे उत्तम 
जानकारी थी। इसको सब रचनाएं मराठी में मिलती है। पंजाब से राजस्थान 
तक इस सेनानाई के अनुयायी मिलते हैं तथा मन्दिर भी पाये जाते है। (विशेष 
जानकारी के लिए पढ़िये--पंजाबातील नामदेव--शं. पा. जोशी ) | सच १३४० भें 
करोव-करीव ८०-८५ वर्ष के होकर नामदेव ने पंजाब से पंडरपुर में आकर 


१. सकल संत गाया--चाखोबा-अभंग २२१७, पृ, ३०७, भा. पां. बहिरट । 
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समाधि ली | वेसे धोमान में भी नामदेव की समाधि मिलती है । विठठल के प्रेम 
भंडारोी नामदेव एकान्तिक वृत्ति के सगुणशोपासक' भक्त के रूप में मराठी में प्रसिद्ध हैं 
परन्तु नाम संकीतंन करने वाले निर्गुणी भक्त बनकर वे उत्तर भारत में भी प्रसिद्ध 
हुए यही उनकी विशेषता है । अतः वे मराठी और हिन्दी दोनों के वैष्णव सन्त 
कबि हैं । 


भरी एकनाथ : 

अन्य संतों की तरह श्री संत एकनाथ के चरित्र के बारे में सामग्री चहुत कम 
मिलती है । अतः वहिर्साट्ष्य और अन्तर्साक्य के आघार पर एकनाथ के चरित्र की 
सामग्री अध्ययन के लिये लेनी पड़ेगी। भारत इतिहास संशोधन मंडल के एक 
प्रमुख संचालक और पूना विश्व-विद्यालय के कुलग्रुर महामहोपाध्याय दत्तो वामन 
पोत्दारजी को एकनाथ के पौन्न के द्वारा लिखित एक हस्तलिखित पोथी उपलब्ध हो 
गई है । उसके आधार पर एकनाथ के वारे में कुछ निष्कर्प निकाले जा सकते हैं । 
इस हस्तलिखित पोथी में निम्नलिखित उल्लेख है--- 

। इत्याहितार्नि मरण विधि ।” 

दके १५६८ व्यय संवत्सरे आपाढ़ क्ृष्णकादश्यां सोमवासरे प्रतिष्ठान 
निवासिना एकनाथ पौत्रेश हरि पडितानां पुन्नेण रघुनाथेव इंद अंत्येध्टि पुस्तक 
स्वहस्तनव स्वार्थ परार्थव लिखित ।| शुभमस्त ॥| छ ॥॥ छ ॥ छ ॥। 
एकनाथ के पृर्व॑ज-- 

इससे यह भली-भाँति प्रतीत होता है कि श्री एकनाथ के पौन्च रघुनाथ ने 
अपने हाथों से इस पोथी की नकल की है । इसके साथ अपने पिता हरि-पण्डित 
और अपने पितामह एकनाथ का भी नाम निर्देश किया है। शक १५६८ में यह 
पोथी लिखी गयी है । नाथ चरित्रकारों के द्वारा राधोधषा नाम से जिसे पहचाना 
जाता है वह यही रघुनाथ है । हरि पंडित का यह सब से छीटा लड़का था । 
परम्परा के अनुसार बतलाया जाता है कि हरि पंडित एकनाथ से भगड़कर काश 
चले गए। अपने साथ वे अपने दो बड़े पुत्रों को भी लेते गये । तीसरा लड़का 
एकनाथ के पीछे कीतंन में खड़ा रहकर प्रपद गाया करता था । इससे यह अनुमान 
किया जा सकता है कि नाथ-निर्माण के समय राघोबा की आयु कम से कम पन्‍न्द्रह 
था बोस वर्ष की रही हो ! खत्तःएब किसी भी अवस्था में श्री सतत एकनायथ का 
जन्म शक १४५४० के बाद समझता उचित न होगा । चंसे भावुकताबण् लिखे गये 
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१, एकनाथ-दर्शन भाग १, पृु० ३४६-महामहोपाध्याय दत्तो वासन पोतदार 
'एकनाथांचे अक्षर असेंच असेल काय ? 


२३८ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


तथा ऐतिहासिक अनुसंधान की दृष्टि से लिखे गये कई चरित्र उपलब्ध हैं । स्वयम्‌ 
एकताथ अपने चरित्र के बारे में कहते है -- 


मुछोच्या मुद्ीं एका जन्मला। मायबापे थोर धाक घेतला 8१ 
कैसे मुछठ नक्षत्र आले कपाछा । स्वये लागलो दोहीच्या निम्‌ व्ठा ।२। 
शांति करिता अवध्याधि भाली श्ञांती । मुछो लागोनिया लाविली रझुथाती ।३। 
एका जनादनो मूछोच्या गोठी । साय सकट सगत्ठा बापचि घोंटी ॥। 


मूल नक्षत्र में एकनाथ पैदा हुये । तव उनके माँ-वाप को चिता उत्पन्न 
हुई। यह मूल नक्षत्र मेरे भाग्य में क्या आया मैंने तो दोनों का विनाश कर दिया । 


मूल माया के मूल को अर्थात्‌ परन्रह्म को ही एकनाथ ने आत्मसात कर लिया और 
आत्मस्वरूप को पहचान लिया । 


एकनाथ चरित्र व जीवनी -- 


सुप्रसिद्ध संत भानुदास के बंश में एकनाथ उत्पन्न हुए। ऋृष्णदेवराय के 
समय भानुदास जीवित थे । सन्‌ १४३० से १४५२ तक कछृष्णदेवराय का काल 
माना जाता है। विजयनगर के राजा ने पंढरपुर की विठुठल मूति अपनी राजधानी 
में ले जाकर रखी । पंढरपुर में विठठल दर्शन का सुख लूटने वालों के लिए यह बड़े 
सकट का समय था। इसी विकट वेला में भानुदास विठ्लुल की मूर्ति को साहस पूर्वक 
पंढरपुर ले आये । मूर्ति चुराने का उन पर अभियोग लगाया गया पर वे ईश्वर 
कृपा से इस अभियोग से मुक्त हो गए । संत भानुदास के पुत्र चक्रपारि, चक्रपारिय 
के पुत्र सूयंनारायण और सूर्यनारायण के पृत्र एकनाथ हुए। प्रा. न. र, फाटक के 
मतानुसार और वबहुमान्य मत से एकनाथ का जन्म सन्‌ १५३२ में हुआ।* 
डा० शै॑. गो तुल्पपुछे के मत'में यह शक्त १४५४ है। अर्थात्‌ अन्य सब ऐतिहासिक 


आधारों को लेकर वे बतलाते है. कि किसी भी तरह शक १४५० के बाद एकनाथ 
का जन्म मानना समीचीन न होगा ॥ 


एकनाथ के माँ-वाप उनके जन्म के कुछ ही दिनों के बाद मर गए। तब 
उनका पालन-पोपण चक्रपारित ने किया । बचपन से ही कुंशाग्र बुद्धि वाले वालक 
एकनाथ ने संस्कृत का अध्ययन कर डाला। भगवद्‌ भक्ति में वचपन से ही इनका 
भुकाव था। अपनी वृद्धावस्था के कारण उस समय के प्रसिद्ध संत श्री जनादंन 





१. एकनाय कृत अभंग --सराठी वाड सयाच इतिहास खंड २, पृ० २१७। 
२. एकनाथ वाडः सय आरि कार्य, पु० १-न. र. फाटक । 
३: पाँच सन्त कवि--डा० शं. गो. तुब्ठपुछे, पु० १६५, १६९ । 


तुलनात्मक अध्ययन र३६ 


स्वामी के उत्तर दायित्व में एकनाथ को सौप दिया। इस विपय में श्रीकृष्णदास 
जगदानंदन अपने प्रतिष्ठान चरित्र नामक ग्रन्थ में इस प्रकार विवेचन करते है ।* 


'मग॒पाचारुनि येकनाथ। चक्रपारिग जाला सायत। म्हरणे आमुच्या 
वंशात । तू येकत्वे येकला ॥२५॥। म्हणे आमुचे भरले पूर्ण दिवस । आम्हां जारे 
मनिज घामास । आतां वुक्ष्या संरक्षणांस तुज कोणास निखावे (॥२६॥॥ तरी आहे 
ऐक विचार । आमदावती नाम नगर जेघे जनादंन साधु थोर | अति उदार 
सुखदाता ॥२७॥ श्री दत्तात्नेय आदि पुरप | तोचि चंद्रभेखर प्रत्यक्ष । त्या चंद्र- 
शेखराचा निःशेप । पूरा शिष्य जनादंन ॥२४।।... .. . । जनारदनाशरण जासी । सर्वे 
सुखाचे सार लाभसी | है सत्य मानले आम्हांसी निश्चयेसी निर्घार ॥३२९॥/ 


'चक्रपारि ने स्वयम्‌ एकनाथ को बुलाकर कहा कि तुम हमारे वश में केवल 
अकेले बचे हो । अब हमारे दिन पूरे हो गये है । अतः यही चिता है कि तुम्हारा 
उत्त रदायित्व अब हम किसे सौप दं । अमदावती (अहमदनगर) में जनार्देत स्वामी 
साधु पुरुप रहते है। वे अत्यत उदार है। आदि पुरुष दत्तात्रेय और प्रत्यक्ष 
भगवान्‌ चंद्रशेखर के पूर्ण रूप से शिष्य है । ऐसे जनारदन पत की शरण जाने से सब 
सुखों का सार तुम्हें मिल जावेगा । ऐसा हमने निश्चय कर लिया है अतः तुम 
जनादेन स्वामी के पास शरण जाओ 

अन्य चरित्रकार और डा० हां गो. तुल्ठपुब्ठे के मत में अपने पितामह' की 
आज्ञा के बिना स्त्रयम एकनताथ ही भागकर जनादेन पंत की झररण में गये ।* जो 
कुछ भी हो यहाँ पर प्रचलित दोनों मत दे दिये गये है। दक्षिण में देवगिरी पर 
अल्लाउद्दीन खिलजी के द्वारा प्रथम चढाई हुई थी। उसके बाद मुसलमानी सत्ता 
का उदय और उत्कर्ष बहमनी राज्यकाल से दक्षिण में आरम्भ हो जाता है। 
चौदहवी सदी से मुस्लिम शासन दक्षिण में था, तथा हिन्दू जनता से ही कर्मचारी 
नियुक्त होते थे। अहमदनगर प्रमुख सूबे का स्थान था। प्रतिष्ठान भी एक महत्व- 
पूर्णा स्थान था । एकनाथ के गुरु जनार्दन स्वामी चालीस गाँव मे शक १४२६ के 
रक्ताक्षी नाम संवत्सर में पैदा हुए । ये देवगिरी किले के एक प्रमुस कमंचारी थे । 
अपना व्यवसाय सम्हालते हुए वे ईश्वर भक्ति में लीन रहते थे और कहा जाता है कि 
ये बड़े साक्षात्कारी पुरुष थे । दत्त के उपासक होने से दत्त की स्वुति करने वाले 
पद और अभग इन्होंने रचे । दत्त भगवान्‌ की उन पर पूर्ण कृपा थी । एकनाथ का 
उत्तरदायित्व उन्होने सम्हाला | अपने गुरु द्वारा प्रदरच पाठभी एकनाथ शीघ्र याद कर 


१, अध्याय १--प्रतिष्ठान चरित्र (एकनाथ दर्शन भाग १), पृ० २५८। 
२. पांच संत कवि--डा० शंं. गो. ठुब्ठपुछे, पृ० १६६। 


२४० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


लेते । पूरा अध्ययन अपने गुरु के मार्गदर्शन में एकनाथ ने कर लिया। सरस्वती 
गंगाधर ने नरसिह-सरस्वती का चरित्र और गुरुचरित्र लिखा। उसमें तत्कालीन 
महाराष्ट्र का सामाजिक दर्शव हो जाता है। यह १५ वीं शती में लिखा गया है । 
'महाराष्ट्रटर्म' यह शब्द प्रथमवार इसमें प्रयुक्त हुआ है । इसी घ॒र्मं का प्रभाव अपने 
गुरु की कृपा से एकनाथ पर पड़ा था। प्रपंच करते हुए परमार्थ का लाभ किस 
प्रकार लिया जाय, इसका प्रात्यक्षिक जनादंन स्वामी ने एकनाथ को अपने जीवन से 
दिया और आचरण से सिखाया । ये गुरु शिष्य अभिन्‍न हृदय थे इसको साक्ष्य 
'एका जनादेन' इस एकनाथ की छाप से उनकी क्ृतियों में देखने को मिलती है । 
एकनाथ की ग्रन्थ कृतियाँ--- 


अपने गुह के सुख से जञानेश्वरी सुतकर ग्रुरु भक्ति की महिमा एकनाथ के 
अन्तःकरण में समा गई । इसका वे वरावर अपने आचरण में सदुपयोग करते रहे | 
इसी गुरु भक्ति के फलस्वरूप भगवान्‌ दत्त का सग्रुण-साक्षात्कार हो गया। इसके 
वाद अपने गुरु की आज्ञा से उनके साथ कई तीथ यात्राएँ कीं। चंद्रभट नाम के 
एक और शिष्य भी उनके साथ थे । चंद्रभट व्याख्यान देते और पुराण कथन किया 
करते। एक दिन उन्होंने चतुः इलोकी भागवत पर व्याख्यान दिया जो जनाद॑ंन 
स्वामी और एकनाथ को वड़ा प्रिय लगा। पंचचटी में त्रिबकेश्वर स्थान पर आने 
पर एकसाथ ने अपने गुरु की आज्ञा से चतु: श्लोकी भागवत की रचना की । वह 
प्रसड्रा इस प्रकार चणित है--- 

जनाद न म्हती एकनाथा। सांगतो बचन ऐक आता। श्रीदत्त वरद 
तुकिया माथा । साधला अवचिता निज भाग्यें ॥| चतुः इलोकी जे भागवत चंद्रभदे 
आणिले से सागांत । त्याजपरी टीका करावी प्राक्ृत प्रांजछ बहुत ये स्थानी |?" 


'जनाद न ने एकनाथ से कहा सोभाग्य से तुम पर भगवान्‌ दत्त की पूर्ण कृपा 
है इसलिए मेरा यह वचन सुनकर चंद्रभट ने जिस चतुः इलोकी भागवत को सुनाया 
है उस पर प्रांजल रूप में प्राक्ृत में इसी स्थान पर एक टीका लिखकर प्रस्तुत कर 
दो / उनकी आज्ञानुस्ार एकनाथ ने उस पर टीका लिखना आरम्भ किया और उसे 
वहों समाप्त कर दिया । विपय का विवेचन बड़ी सरसता के साथ एकनाथ करते 
हैं। ब्रह्मदेव चिन्तित थे कि सृष्टि कैसे निर्माण हो ? तव एक अशरीरी वाणी ने 
उन्हें कुछ कहकर उसे दूर करना चाहा । पर उसे वह समझ में नहों आया। तब 
चतुमु ज मूर्ति रूपधारी भगवान्‌ वे अपना गुह्म ज्ञान ब्रह्मदेव को प्रदान किया। 
_अह्मदेव से श्री चारद मुनि के ह से श्री नारद मुनि के द्वारा वह श्री महपि व्यास को प्राप्त हुआ। व्यास से 





क्टीजनिज्लल- 


१२. चतुः श्लोफ्नी भागवत-एकनाथ । 


तुलनात्मक्र अध्ययन २४१ 


वह शुकाचार्य को मिला । ये सभो स्वानन्द-साम्राज्य के चक्रवर्तीपद पर आसीन हो 
गये थे। शुकाचार्य ने अपने सुन्दर श्रीमद्‌ भागवत के दूसरे स्कंध के नवें अध्याय में 
यह ग्रुह्म ज्ञान केवल चार एलोकों में संचितकर जग को प्रदान किया । पर वह 
संस्कृत में होने से केवल संस्कृत्ष ही उसका आस्वाद ले सकते थे। इसलिए 
एकनाथ ने उसे सार्वेजनीन बनाने की दृष्टि से मराठी में अभिव्यक्त कर दिया। यों 
भागवत ग्रन्थ अपने आप में ही लोकप्रिय है। पर अपने आख्यान से उन्होंने उसे 
ओर भी अधिक लोकप्रियता प्रदान कर दी। वे कहते हैं। -- 
माझे वेडे वाकुडे आरुष बोल | त्या माजि न्नह्यज्ञान सल्लोल । 
नित्य नव प्ेसाची बोल । हे कृपा संताची ॥। 
मेरे ये उलटे-सीघे आप वोल हैं, परन्तु इनमें गहरा ब्रह्मणान भरा हुआ 
है। मैं तित्य नये प्रेम की आद्रता उसमें ला सका यह सन्‍तों की कृपा का फल 
मानना चाहिए ।! थे आगे और कहते हैँ*-- 
भागवत मराठे । हे बोलणे नवल वाहदे। 
पूर्वी नाही ऐकले कोठे । अभिनव मोठे घिटावा केला ॥ 
मराठी में भागवत” रचने की यह कल्पना ही बड़ी अद्भुत लगेगी । आज- 
त्तक ऐसा किसी ने सुना नही होगा । पर यह अभिनव कार्य करने की धघुष्टता मैंने 
की है । 
इस प्रकार चतुःइलोकी भागवत का यह विवरण देखकर जनाद न स्वामी ने 
उनको भागवत्त के एकादश स्कंध पर टीका करने के लिये कहा तब पंठसा में 
एकनाथी भागवत की रचना आरम्भ कर उसे वाराणसी में जाकर पूर्रसा कर दिया । 
इसके बारे में आगे विवेचन किया जावेगा । 
एकनाथ ने अकेले भी कुछ तीर्थ यात्राएँ कीं और जब वे प्रतिष्ठात लौट आये 
त्तव तक करीब-करीब वे २५ वर्ष के हो गये थे । यहीं पर अपने गुरु की कृपा से 
दौलतावाद के त्रिविक्रम शास्त्री की कन्या गिरिजाबाई के साथ उनका विवाह सम्पन्न 
हुआ। उनको यश्योदा, हरिपंडित और गंगा ये संतानें हुई । मराठो के श्रसिद्ध 
कृषि मुक्तेश्वर उनकी लड़की के एक सुपुत्र थे। एकनाथ की गृहस्थी को हम 
प्रपंच और परमार्थ, प्रेम और भक्ति, तथा जीव और क्नद्धा का समन्वय भार 
सकते है । 
अपने सच से बड़े भहाग्रन्थ के बारे में वे कहते हैं--- 
२. चतुश्लोकी भागवत-एकनाथ, ६€८४-&८६॥। 


श्र + हि है )7 0 


रडर हिन्दी और सराठी के बेष्णव साहित्य का 


'ग्रंथारंभ प्रतिष्ठानी । तेथ पंचाध्यायी संपादुनि। 
इत्तर ग्रंथादी करणी । आनंदवनो विस्तारली ॥'* 


इस महांग्रन्थ का आरम्भ प्रतिष्ठान में ही हो गया था । प्रथम पाँच अध्याय 
यही पर लिखकर उन्होंने उसे वाराणसी मे जाकर वहाँ पूरा किया । शक १४६२ से 
शक १४९५ तक उसका लेखन जारी था। इस ग्रन्य को 'उद्धवगीता' भी कहा 
जाता है और भागवत धर्म का धर्म ग्रन्थ भी वह माना जाता है। इसमें काव्य और 
अध्यात्म, भागवत धर्म का विस्तारपूर्वक विवेचन, रूपको की भरमार, भक्ति ही 
एकमात्र परमार्थ का श्रेष्ठ मा्गे है इस मिद्धात की प्रस्थापना उन्होंने की है। सब में 
भगवद्भाव देखते हुए भक्ति विरक्ति और ईशप्राप्ति को एकनाथ एक-रूप मानते हैं। 
कई कथाएँ, आस्यान, उपाख्यान, दहृष्टत आदि से भक्ति की महिमा बखानी है । 
इसमें कृष्ण-भक्ति, गुरु-भक्ति, भाषा-भक्ति और भागवत भक्ति के चिवेचनों में कई 
स्थानों पर पुनरावृत्ति भी हुई है । पर अठारह हजार ओवबियों के इस अतिप्रचंड 

ग्रन्थ में लौकिक जीवन में जो भाषा अपनाई जाती है उसी को अपनाकर सीधी- 
साथी शैली मे कठिव पारमाथिक सिद्धान्त संसारी जीवों को सरसता के साथ 
समझाते हैं। जनाद व स्वामी भी उनकी इस कृति से परम संतुष्ट होकर उन्हें आनंद 
युक्त वाणी में यह आशीर्वाद देते है*--- 

'हे टीका तरी मराठी । परि ज्ञानदाने होईल लाठी ॥१ 


मराठी में टीका होने पर भी इसके ज्ञानदान से वह श्रेष्ठ मानी जावेगी । 
इसी समय वे 'रुक्मिणी स्वयंवर' भी रच रहे थे। शक १४६३ मे इसे 
उन्होंने रचा | इसी वाराणसी के वास्तव्य में हिन्दी के वरेण्य वैष्णव संत तुलसी- 
दासजी के बारे मे उन्होंने अवश्य सुना होगा। संभवतः वे उनसे मिले भी हों तो 
कोई आश्चर्य की बात नही है। वैसे इन दोनों के ऐतिहासिक मिलन का कोई 
प्रमाण उपलब्ध नहीं है । इस विपय पर श्री जगमोहन चतर्वेदी द्वारा लिखित 
“एकनाथ ओर तुलसीदास” यह ग्रन्थ दृष्टव्य और उल्लेखनीय है । दोनों के चरित्र में 
अधिक साम्य है, दोनों मे भावसाम्य है, दोनों का वाराणसी से सम्बन्ध था और 
दोनों ने रामकथा पर रचनाएं की हैँ । तुलमीदासजी एकनाथ से आयु में बड़े थे। 
दोनों ने जन-भाषा मे प्रन्थ रचना की है। एकनाय के भागवत का प्रथम वाराणसी 
के मराठो भाषियों के द्वारा विरोध हुआ पर वाद मे इस प्रसिद्ध ब्रन्थ का काशी के 
कर्मठ विद्वानों के द्वारा स्वागत किया गया और उसे पालकी में रसकर उसका जुलूस 
१. एकनाथो भाववत । 


२. एकनाथ भागवत पर जनादेन स्वामी का अधभिपम्राय | 
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निक्राला गया था | वैसे स्मरणीय वात यह है कि काशी के कर्मठ बिद्वानों को 
प्राकृत मराठी भाषा में रचना की यह वात आरम्भ में जँची नहीं थी । 
एकनाथ की स्फुट अन्य रचनाएँ--- 

एकनाथ ने हस्तामलक, शुकाप्टक, स्वात्मसुख, आनन्द लहरी, गीतासार, 
चिरंजीव पद, गीता-महिमा आदि छोटी स्फुट रचनाएं लिखी हैं। शंकराचार्य के 
चौदह श्लोकों से युक्त स्तोच पर ६७४ आओवियों में 'हस्तामलक” नाम की मराठी 
सरस टीक एकनाथ से लिखी है । शझुकाउ्क' में डंडे ओदियों में शुकमुनि के 
अद्वंतावस्था मे संप्राप्त आनन्दरूप स्थिति का वर्णन है । यह अद्वंतावस्था त्व॑गुण्य और 
विधि-निषेष के परे रहती है। यही भावार्थ के द्वारा इसमें एकनाथ ने प्रकट किया 
है। 'स्वात्मसुख' ५१० ओवियों में गुरुत्तवन, अद्वंतरभक्ति आदि विपयों का विवेचन 
करने वाली छोटी रचता है । आनन्द लहरी' में एकनाथ की अपनी स्वात्मानुभूत्ति, 
एकनिष्ठ ग्रुर-भक्ति की महिमा आदि वर्णित है। चिरजीव पद में केवल ४२ 
ओवियों में देह-सुखों के प्रति उदासीनता वरतकर अनुताप युक्त बराग्य से और मृत्यु 
का स्मरण रखकर परमार्थ-क्षेत्र मं चिरजीव पद की प्रासि कैसे की जाय इसे 
बतलाया है । अन्य दोनों रचनाएँ छोटे सरुफुट प्रकरण है। रुक्मिणी-स्वयम्बर 
शक १४६३ में अपने वाराखसी निवास के समय में एकनाथ ने रचा, यह उल्लेख हम 
पहले ही कर आये हैं। यह एक खंड काज्य है। भागवत के दम स्कंघ के कुल 
१४४ इलोकों पर आधारित १७१२ भोवियों में एकनाथ ने इसको अपनी स्वतस्त्र 
प्रज्ञा से रचा है। एकनाथ की यह छुक अमर कृति है । इसमें काव्य, अध्यात्मज्ञात 
और भक्ति, कल्पना और भावना, परमार्थ और प्रपंच ये सबके सब कृष्ण कथा के 
ताने-बाने में एकरूप हो गये है ।* 
अन्य कृतियाँ और अभंग-- 

संत एकनाथ के पद और अभंगों की गाथा प्रसिद्ध है। सद्धीतेत करते- 
करते समय-समय पर इनकी रचना वे करते थे । निर्गुणा का बोध और सग्रुण की 
भक्ति दोनों की अनुभूति इन अभज्डों से व्यक्त की गई है। कृष्ण की सग्रुण भक्ति 
तो उनके हृदय में सदा विद्यमान रहा करती थी। वालक्रीडा के अभंग, ग्वालिनें 
और अनेक वेदांतपरक अध्यात्म के रूपकों को इन अभज्धों का और पदों का चण्यें 
विषय बनाया गया है । विपुल मात्रा में हिन्दी पदों की भी रचना एकनाथ ने की 
है। उनके अभज्जों का रस मूलतः भक्ति है, यों विपयानुसार *इज्ञार, अदभुत औौर 





१२. पाँच संत कवि--डा० शं. गो. तुल्पुछे, ए० २११, २१४, २१८, 


२४४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


वात्सत्य रसों में वे पद रचते हैं, पर सब में भक्ति रस प्रधान हो जाता है उनके 
अभज्ों की प्रशंसा उनके गुरु जनाद न स्वामी ने भी की है। अपने अनुपम सौंदर्य 
सहित चंचल नेत्र मटकाती हुई, वायु के भोकों से कर्ण कुंडल हिलाती हुई जाने 
वाली राधा का शब्द चित्र देखिये ?--- 


वारियाने कुण्डल हाले । डोछे मोडित राधा घाले ॥घ्रू ०॥ 
राधा पाहुनि भुलले हरि। बेल दुभे नंदा घरों ॥ 

हरि पाहुनि धुलली चित्ता । राधा घुसलो डेरा रित्ता ॥ 
मन सिनलेसे सना । एका भुलला जनाद॑ेना ॥ 


राधा के कर्ण कूंडल हत्रा के भोंके से हिलते है, सांवले कन्हैया की ओर 
आँखें मटकती हुई चलती है। राधा के अनुपम सौन्दर्य को देखकर हरि लुब्ध हो 
गये हैं और नंद के घर गाय के बदले बेल दुहने लगे है। राधा की भी यही अवस्था 
है। वह हरि को देखकर अपने चित्त में चकित हो गई है और परिणामतः रिक्त 
मटुकी ही मथानी से मथ रही है। दोनों के मन परस्पर आकर्षित हो गये है । 
इसी तरह अपने गुर जनाद न के प्रति एकनाथ भी श्रद्धा से लुब्ध हैं। इन अभज़ुों 
की शब्द योजना, कल्पना प्रवणता, भावता की आदं ता सभी अध्ययन करने योग्य 
है। एकनाथ के वाड_ मय का एक और प्रकार 'भारुड' नाम का है। “भारुड' शब्द 
'बहुरूढ' से बना है । अंग्रेजी में जिसे (0/:-7,072) कहा जाता है उसी तरह 
एकनाथ ने अपने तदयुगीन महाराष्ट्रीय सामाजिक जीवन से संबधित लोकगीत ही 
इन भारूडों के माध्यम से रचे है । इनमें अद्भुतता के साथ प्रचलित सामाजिक 
रूढ़ियों पर फश्तियाँ कसी गई है। व्यंग्यात्मक चुटकियाँ ली गई हैं । हिन्दी पदों में 
'हिन्दु-तुक संवाद', विशेप प्रसिद्ध है। इन सब में वेदांत युक्त अध्यात्म के रूपकों का 
प्रयोग एकनाथ ने मुक्त हस्त से किया है । 


श्री एकनाथ के बड़े लड़के हरि पंडित बहुत बड़े शास्त्री थे। श्री एकनाथ से 
उनकी न निभने के कारण वे उनसे रूठकर वाराणसी में जाकर रहने लगे थ | बाद 
में श्री एकनाथ के समझाने बुझाने पर हरिपंडित वापस पैठणा को लौट आये । एक 
बार वे दासोप॑त नाम के एक और अपने समकालीन सत्पुरुष से मिलने गए और 
अपने साधुत्व और संतत्व से उनके अहंकार को दूर कर आए। शक १५०६ में 
एकनाथ ने एक और महत्वपूर्ण का्यें किया। ज्ञानेशवर ने एकनाथ को स्वप्न में 
आदेश दिया । एकनाथ अपने एक अभंग में उसका वर्णन इस प्रकार करते है--- 





१, एकनाथ कृत पद--एकफनाथ गाया । 
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भी ज्ञानदेवे येऊनि स्वप्नांत । सांगितली भात मजलागी ॥ 
दिव्य तेजःपुंज सदनाचा पुतव्ठा । परब्रह्म फेवछ बोलतसे ॥॥ 
अजानदृक्षाची घुब्ठी फकंठासी लागली । येऊनि आछ्ठंदी कार्ढी वेगी 
ऐसे स्वप्न होतां आलो अलंकापुरों । तंवनदी माभभारी देखिले द्वार ॥ 
एका जनादेंनी पूर्व पुण्य फल्ललें। श्रीग्रुरु भेटले ज्ञानेदवर ॥* 
मुसलमानों के आक्रमरों में आलंदी का ज्ञानदेव का समाधिस्थान नष्ट हो 
गया था ॥ इसका जीरोॉडार एकनाथ ने किया । स्वप्न में आकर तेज:पूंज न्ञानेश्वर 
ने उनसे कहा कि अजान वृक्ष की जड़ों ने उनके गले को जकड़ दिया है। अतः 
शौक्न आकर मुझे उनसे मुक्त करो। वे आठव्ठंदी गए समाधि को देखा और उन 
जड़ों को साफ किया। ग्रुरु जनार्दन स्वामी की कृपा के पुण्य फलस्वरूप श्री ज्ञानेश्वर 
गुरु से प्रत्यक्ष मुलाकात हो गई । ज्ञानेश्वरी के प्रचार में एवं अध्ययन में पाये जाने 
वाले तद्युगीन में मज्ञान जन्य और दुराग्रहमुलक संकटों का एकनाथ ने निराकरण 
किया । उसके अपपाठों को दूर कर उसका पाठानुसंघान किया इसका वे यो 
निरूपण करते हैं ! 
दाके पंचराशते सखोत्तरी तारण नाम संवत्सरी । 
येका जनाद्दने अत्यादरों । गीता ज्ञानेश्वरी प्रति शुद्ध केली ॥ 
ग्रन्थ पूर्वीच अति शुद्ध । परिपाठांतरे शुद्धाचद्ध । 
ते झोधुनि एवंधिध । प्रति शुद्ध सिद्ध ज्ञानेश्वरी ॥* 
दक १५०६ में, तारण नाम के संवत्सर में जनाद॑न स्वामी के एकताथ ने 
अत्यन्त आदरपुर्वक गीता-नज्ञानेश्वरी की प्रति को शुद्ध रूप में प्रस्तुत किया। वेसे 
अपने से ग्रन्थ शुद्ध था। पर अनेक पाठ भेदों ने उसके मूल स्वरूप को विक्नृत कर 
दिया था । अतः उनका अनुशीलन कर पुन: ज्ञानेश्वरी का पाठाचुसंधानयुक्त संपादन 
कर उसे शुद्ध रूप से सिद्ध किया है ।” इस तरह एकनाथ को हम मराठी के प्रथम 
पाठानुसंघापक और संपादक मान सकते हैं । उनके इस कार्य के बाद ज्ञानेश्वरी में 
जी मराठी में अपनी ओबी क्षेपक रूप में मिला देने का कार्य करेगा वह अमृत से 
भरी थाली में फूटा ठीकरा रखने जैसा कार्य करेगा ऐसी चेतावनी भी एकनाथ ने दे 
रखी है । 
भावार्थ रामायण एकनाथ की अन्तिम कृति-- 
अपनी तदयुगीन राजनैतिक अस्थिरता और सामाजिक पारस्थिति से उत्पन्न 











१. एकनाथ गाथा-अशसंग ३५२४, पृ० ३३७ ॥ 74 
२. ज्ञानेश्वरी शं. वा. दांडेकर कृत-- एकनायकृत ओवियाँ, प्ृू० 5२६ । 


२४६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


दुर्देशा को देखकर और तुलसीदास की रामोपासना से प्रेरित होकर आदशे रामराज्य 
की कल्पना से भावार्थ रामायण का एकनाथ ने प्रशयन किया । इस सप्तकांडात्मक 
रामायण के प्रथम पाच काड और छुठवे काड के प्रथम ४४ अध्याय एकनाथ पूरा 
कर सके और उसको पूरा करने का काये अपने शिष्य गाववा पर छोड़कर वे स्वर्ग 
सिधारे। पूरी पुस्तक के २६७ अध्यायों में से १७२ नाथ रचित गौर अन्त के १२४ 

ध्याय गाववा के रचित है। गाववा ने अपना नाम कही भी नही दिया है। 
अंत तक 'एका जनादंन' यही छाप और शैली रखी है। भावार्थ रामायण में गृह, 
संसार, लौकिक, पारिवारिक तथा सामाजिक जीवन का सूक्ष्म और यथातथ्य वर्णन 
मिलता है। इस रामायगा[ के लिये वाल्मीकि, अध्यात्म, क्रोौच, शिव-रामायण से 
तथा वासिष्ठट योग तथा कालिकाखण्ड आदि से एकनाथ ने आधार लिये है। यहाँ 
पर भी उनकी ज्ञान, भक्ति और वेदान्तपरक आध्यात्मिकता की दृष्टि बराबर बनती 
हुई है। तत्कालीन अत्याचारी शासत्त नष्ट होकर रामराज्य को स्थापना हो जाय, 
स्वधर्म प्रतिशत हो जाय इसकी चिन्ता एकनाथ को इस ग्रन्थ में लगी दिखाई देती 
है। यह उनका ओजस्वी महाकाव्य हैं। एकनाथ की समाजोन्मुखता अद्वितीय और 
अपूर्व है। भागवत के धर्म मन्दिर को दृढ़ लोकाभिमुखता का एवं लोकजागृति का 
स्तभ एकवाथ ने दिया था यह बात त्रिवार सत्य है। एकनाथ स्वयम्‌ ग्ृहस्थाश्रमी 
जीव थे । अपने आचरण से शूद्रादि को भी उनका प्रेम प्राप्त हुआ था। वे उनके 
यहाँ भोजन तक कर आये थे। रामेश्वर को अर्प॑झा करने वे गगाजल ले जार है थे । 
पर राह में एक तृपार्त गधे को देखकर वह गंगाजल उसे प्राशन करा दिया। उनमें 

समत्व बुद्धि थी । वे प्रम काझुरस्गक थे। एक यवन के बार-बार उन पर धुकने 

प्र भी उन्होने अपनी शांति कायम रखी और बार-बार स्नान करते रहे। इस 

घटना से उनकी सहिष्णुता और समतानता दिखाई देती है । वे सचमुच लोकोत्तर 

पुरुष थे। एकनाथ ने अपनी लेखनी से रसयुक्त, प्रसादयुक्त, कवित्व से स्फुरित 

सदभाव से आद्र और प्रांजछ भाषा में अध्यात्मिक विवेचन अपनी समस्त क्षतियों में 

प्रस्तुत कर दिया है। ईइवर प्रासि का सरल मार्ग एकनाथ ने अपने तद॒युगीन 

समाज के सामने आचरण, अनुभूति और अभिव्यक्ति से महाराष्ट्रीय जनता को 

दिखाया । शक १५२१ में फाल्गुन वदी पड्टी को पैठणा में अपना जीवित कार्य 

एकनाथ ने समाप्त किया । अपने गुरु के वे सचमुच पात्रतम शिष्य थे । 


तुकारास : 


स्त्र० पु० म० लाड के मतानुसार तुकाराम किसी ऊसर एवम्‌ बंजर जमीन 
में साद देकर उत्पन्न किये गये अनाज की तरह नही उत्पन्त हुए, वरन अनेक 
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अनेक पीढ़ियों से उपजाऊ जमीन में बोये गये हरि भक्ति के पुण्य बीज से अंकुरित 
सरस मधुर वृक्ष के रसीले पकव फल की तरह उत्पन्त हुए है।* इनके पूर्वज 
विश्वंभर ने भगवान्‌ से बिठठल भक्ति को बंशपरंपरागत वरदान के रूप में मांग 
लिया था। विदृठल ने ही उनको देह में वसाया। तुकाराम मोरे कुल के आंबतल्डे 
उपनाम वाले वनिया (कुरावी) थे । वे देहू के महाजन थे । तुकाराम अपनी 
हीनता के वारे में वतलाते है*--- ! 

'बरा कुणवी केलो । नाही तरि द्नेचि असतो मेलो ।* 

और 
आव्ठस न करी या लाभाचा । तुका विनवि कुरपवियाचा ॥॥* 
ग्रच्छा हुआ मैं कुनबी जाति में उत्पन्न हुआ अन्यथा व्यर्थ अभिमान और 

फूठे दंभ से ही मर जाता | अतएवं यह जो लाभ हुआ इसमें बिना आलस्य के अपना 
भला कर लेना चाहिए ऐसा विनम्रतापूर्वक तुकाराम बनियेका निवेदन है । पढ़री की 
यात्रा इनके कुल में पुर्तेनी रूप में थी । इनके पिता का नाम बोल्होवा और माता 
का नाम कतकाई था । शक १५२० अर्थात्‌ सन्‌ १५६८ में तुकाराम का जन्म 
हुआ । तुकाराम के दो भाई सावजी और कान्होवा नाम के थे । सावजी बचपन से 
ही विरक्त थे । शंकर की क्रपा से ये जन्मे थे । तुकाराम की दो झछादियाँ हुई थी । 
प्रथम पत्ती का नाम रखमाई था जो खाँसी और तपेदिक से नित्य वीमार रहती 
थी ।॥ दूसरी पत्नी पुरो के घनवान साहूकार आप्पाजी गुछूवे की लड़की अवबलो 
उपाख्य जिजाबाई थी । तुकाराम का दूसरा विवाह अपनी त्तेरहवी वर्ष की आयु में 
हुआ । वचपन बडे सुख में बीता | सुखोपभोग की सारी सामग्री और अनन्त 
सम्पदा उनके पास में थी । महिपती अपने भक्ति-विजय में कहते है रै--- 

माता-पिता बंघू सज्जन | परी उदण्ड धन्य । 

शरोरी आरोग्य लोकांत मग्न । एक हि उरो असेना ॥॥ 


दुखों का आक्रमण-- 
सत्रह ब्ष की उम्र में माँ-वाप चल बसे। बडे भाई की स्त्री मर गई । 
इसी दुख से विरक्त होकर सावजी तीर्थाठन करने के लिये घर छोड़कर निकल गए । 


तुकाराम अपनी दो स्त्रियों के साथ सुख पूर्वक जीवन व्यतीत कर रहे थे। पर अब 
घीरे-धीरे वह सुख नष्ट होने लगा! अकाल पडने से व्यवसाय में घाटा होने लगा 
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१. तुकाराम चरित्र पूर्वांध--पु. म. लाड, पू० १। 
२. तुकारास अभंग गाथा--अभंग ३२०, 8० ५३ 
३. भक्तिविजय--महिपतो । 
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और प्रतिष्ठा नष्ट होने लगी। अन्त में दिवाला निकल गया। दुष्ट और नीच 
साहुकारों ने काल की तरह घेर लिया। इसी अकाल में उनकी प्रथम पत्नी अन्न-अन्न 
कहते हुए ही मर गई। अनाज बहुत भहंगा हो गया । इस तरह वे सव तरह से 
क्षत विक्षत हो गये । उनको निराशा ने पूरी तरह से व्याप लिया । इसी में उनका 
चेटा संत भी चल वसा और गाय बैल भी मर गए । वे अपनी इस विपन्नावस्था से 
पूर्ण विरक्त और उद्विग्न हो गये । 

(प्रिया पुत्र वधु । थाचा तोडिला सम्बन्धु ॥ 

सहज भालो मंदू। फास्यहीत करंटा। 

तोंडुन दाखवे जनी । शिरे सांदी, भरेराना । 

एकांत तो जाणा तया साठी लागला ॥7* 


प्रिया, पुत्र और बंघु का चिर विछोह हो जाने से मैं मंदभाग्य और रंक वन 

गया हुँ। लोगों को अपना काला मुंह नहीं दिखा सकता इसलिये जंगल में कहीं 
किसी कोने में छिपकर एकान्त में वेठा रहता हूँ । नियति के क्कूर प्रहारों ने उन्हें 
ऐसा फल चखाया कि व्यवसाय और गहस्थी मे ही उनका परित्याग कर दिया । 
तुकाराम इनको दुखमय मानने लगे। दूसरी पत्नी घनवान की बेटी थी । परि- 
स्थिति जब तक अच्छी रही तब तक वह प्रसन्न थी। परन्तु ऐसे संकट कालीन 
प्रसंग तथा अवस्था में बह उनको टोकने लगी । संसार के प्रति वे पूर्ण उदासीन वन 
गए। अविद्या की रात्रि नष्ट होकर भक्ति के अंकुर उनके अन्तःकररण में प्रादुर्भुत 
हुए । माया मोह के पाश-आसक्ति के बंधन जलभुनकर नष्ट हो गये। भक्तों की 
बड़ी कठिन परीक्षा होती है। इस विपय पर तुकारामोक्ति प्रसिद्ध है-- 

देव भक्तालागी करु नेदी संसार। अज्भी वारावार करुनिया ॥ 

भाग्य ध्यावे तरो अंगी भरे ताठा। म्हण्योनि करंटा करोनि ठेवी ।। 

खी ध्यावी गुणवंततो नाती गुँते आशा । या लागी कर्कंशा पाठी लागी । 

तुका महुणे सज प्रचित आलो | देखा आरिक या लोका काय सांगो ॥।४ 

भगवान्‌ भक्तों को भ्ृहस्थी भी चलाने नहीं देता । अहंकार पूर्ण होकर 

सोभाग्यशाली वनने की अपेक्षा निरहुंकारी बन दरिद्री वनना अच्छा है। गरुणवंती 
स्‍त्री के रहने पर उसी में आत्क्ति बढ़ जाती है। शायद इसीलिये मेरी स्त्री ककंशा 
याने भगड़ालू प्रवृत्ति की है। है भगवान्‌ मुके इसका पूरा अनुभव भाया है और इन 
लोगों को मैं क्या कहूँ ? इस तरह पूर्ण रूप से परमार्थी बन गए । विद्ठल भक्तिको 
१. भक्ति विजय--महिप्तो |... 
२. तुकाराम अभज्भधा गाया-अभद्धः ३२०५१, प० २५११॥ 
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वे अपनी बषोती मानते हैं। वे भामनाथ नाम के देह के पास की पहाडी पर या 
पास के ही भंडारा नाम की पहाड़ी पर एकान्त में तपस्या साधन करने लगे । अपने 
भाँव के एक टूटे हुए जीरए विठठल मन्दिर का गाँव के चार लोगों की सहायता से 
उन्होने जीखगोॉडद्धार किया । उस मन्दिर में दिनरात नामस्मरण, सड्डीर्ततन, भजन 
अभंग रचना करते हुए उसी में मग्न रहने लगे । एकनाथी भागवत को सहस्रवार 
पढ़कर उसका पुनः पुनः पारायरा करते रहे । नामदेव के अभजझूों को पढ़ा। अन्य 
साधु सस्तों के ग्रन्थों को भी पढ़ते रहे । परिरधामतः उन्हें पर-द्रव्य और परनारी 
विपवत लगने लगे । अपने व्यावसाथिक सारे कागजों को इन्द्रायणी में डुबोकर वे 
पूर्णातः निस्संग बनने की साधना करने लगे। रोज प्रात:काल उठकर भगवद्‌- 
साधना में लीन रहना उनका ध्येय बन गया । अध्ययन, मनन, चितन यही जीवन 
क्रम-सा वन गया । 
पररभाषयथिक पाजत्ता प्राप्त करने की साधना-- 

अपनी अनवरत साधना में कही निद्रा न आजाय इसलिए वे अपनी चोटी को 
रस्सी से बाधकर खूटी में टांगते जिससे कपकी जाजाने पर निद्रा भंग हो जाती और 
वे एकाग्रता से मनन, चिंतन, निद्िष्यासन करने में रत रहा करते। वुद्धि कुशाग्र 
ओर स्मरण शक्ति तीब्र होने से भ्रन्थों के अध्ययन ने उन्हें पूर्णा विद्वान बना दिया । 
संत-समागम भी बढ़ता गया । सभी सगे संवंधियों ने उनका हैप करना आंरम्भ कर 
दिया फिर भी थे अपना कार्य करते ही रहे । एकान्तवास में उनका मन रसने 
लगा । अरण्य के पेड़, लताएँ, पशुपक्षी उनके लिये सगे कुठुम्बी जनों की तरह 
भासित होने लगे :१ 

(हमारे लिये वृक्ष-लताएँ और वनचर ये हमारे समे-हितू हैं। सुस्वर ध्वनि 
में पक्षी गाते हैं। इसलिये एकान्त सेवन वड़ा अच्छा लगता है । कीई गुर अथवा 
दोष भी शरीर से नही चिपकते | देह की शोभा के लिए कथा कमंडल आदि की 
आवश्यकता हवा से ही परिपुरं हो जाती है। हरिकथा विस्तारपुर्वक करना यही 
भोजन बन गया है । इसके विविध प्रकार छू ढ़-द्वोढ़कर रुचि सहित हंरिकथा सेवन 
करना उचित है। यहाँ रहकर अपने मन से ही संवाद किया जा सकता है और 
चर्चा और प्रतिवाद भी अपने आप से ही संभव है ।! इस तरह घतुकाराम का मन 
विठठल-चरणख में मग्न हो गया। पत्नी जिजाबाई उनसे सदा भंगड़ती-गालियाँ, 
देती, परन्तु फिर भी उत्का ध्यान रखती । जंगल में अपनी एकान्‍्त साधना में 
अपनी साधना में मग्त इस साधक को हढूंढ़-हूंढ़कर खाना खिलाती, इधर वुकारास 





२. तुकाराम अभजड्भ गाथा, प० ४ड२२-अभज्धा २४८८१॥ 


२५० हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


दाती बनकर अपना घर लुटवाते । एक बार तो स्‍्तान करने बैठी हुई अपनी पत्नी 
का वस्त्र भी एक गरीब महारिन को उठाकर दे दिया। उनकी इस दान- 
श्रता और निलेज्जता पर वह तुकाराम को बहुत कोसती । इस तरह तुकाराम का 
घरेलू जीवन था । एकबार स्वप्न में नामदेव ने आकर अपने शतकोदी अभज्भ रचने 
के अघूरे कार्य को पूरा करने का आदेश दिया । नामदेव की तरह विदृठल ने भी 
उनको स्वप्न में यही आदेश दिया । 


कवित्त स्फुरण और गुरु कृपा-- 


नामदेव का स्वप्न में आदेश वे अपने एक अभज्भ में वर्णन करते है।-- 
नामदेव केले स्वप्तामाजि जागे । से पांडूरंगे घेऊनिया ॥१॥॥ 
सांगितले कास करावे कवित्व । वाऊगे निमित्त बोलो नको॥ 
माप दाकी सक्ठ घारिली बिठठले । थापटोनि केले सावधान ॥श॥। 
प्रसाणाची संएया सांगे शत्त कोटी । उरले शेवदी लावी तुका ॥ 
नामदेव पांडुरंग सहित स्वप्न में आये ओर आदेश दिया कि तुम कविता 
करो । किसी तरह को कोई अड़चन इस काये में उसे न करने के लिये मत 
दिखाना । मुझे अपने हाथ से स्पर्श कर विठठल ने सावधान किया और आदेश 
दिया कि तुम नामदेव के शतकोदि अभज्ज रचने के बचे हुये कार्य को पुरा कर 
डालो । मैं स्वयम्‌ विठंठल अभिमानपूर्वक तुम्हें आदेश दे रहा हूँ। अतः इस कार्य 
को कर डालो ।' परिणामतः उनमें कवित्त का स्फुरण हुआ और वे अभज्भ रचना में 
लग गये । इसी तरह फक्‍कड़ और निरीह बनकर वे पहुँचे हुये सत-महात्मा बन 
गये। अपने मन से भक्तिमार्ग का अनुसरण करते हुये एक दिन अचानक उन पर 
गुरु कृपा हुई । 
'सदगुरु राये कृपा समज केली । परी नाही घडली सेवा कांहीं ॥ 
सांपडविले वादे जाता गंगास्ताना । मस्तकी तो जाणा ठेविला कर ॥ 
भोजना सागती तुप पावशेर । पडिला विसर स्वप्नामाजी ॥॥ 
काँहों कठे उपजला अन्तराय । स्हरोनियों काय त्वरा जाली ॥ 
जाणत्या नेशत्या ज्या जैसी आबडी । उतार सांगडी तापे पेटी ॥ 
तुका म्हणे सज दावियेला तारु । कृपेचा सागरु पांडुरंग ॥॥- 
सदगुरु बावाजी चेतन्य ने मुझ पर कृपा की परन्तु कोई सेवा मुझसे नहों 
ली। गंगास्नान अर्थात्‌ इन्द्रायणी स्नानार्थ जाते हुये सदगुरु ने उनके भस्तक पर 
१. तुकाराम अमंग गाया--अभंग १३२०, पृ० २३१ 
२. तुकारास अभंग गाथा--अमंग ३६८-२६६, पु० ६० ॥ 


छुलनात्मक अध्ययन डक 


चरदहस्त रखा और अपनी ग्रुरु परम्परा बतलाई । राघव चेतन्य, केशव चैतन्य और 
चावाजी चंतन्य की परम्परा में वाबाजी चैतन्य ही उनके गुरु थे । उपासना के लिए 
तुकाराम को उन्होंने *रामकृष्णा हरि' यह मंत्र दिया । यह घटना माघ शुद्ध दशमी, 
गुब्वार के दिन घटी । तुकाराम कहते हैं मेरे मन के भाव को ठीक तरह जानकर 
मेरी रुचि ओर चाव का सरल मंत्र मुझे उपदेश के रूप में दिया। अतएव साधना 
में किसी तरह का व्यवधान उत्पन्न नहीं हुआ। भचसागर के उसपार जाने के लिये 
यह नाम रूपी नोका मिल जाने से मैं कृतकृत्य हो गया । स्वप्न में सदगुरु ने 
भोजनार्थ एक पाव घी माँगा था परन्तु तुकाराम को इसका विस्मय हुआ । इसीलिए 
उनको ऐसा लगा कि ग्रुरु-सेवा में गलती हो जाने से थे शीघ्र ही अन्तर्थान हो गए । 
यह ग्रुरुषदेश शक १५४१ में हुआ ।* 
इसके बाद कीतंन रंग में तृकाराम के मुख से अभंग-काव्यगंगा अबाघ गति 
से प्रवाहित होने लगी । उनका यह काब्योत्कर्प रामेश्वर भट्ट नाम के एक ब्राह्मण 
को सहन नहीं हुआ । वह तथा अन्य लोग उनका हेंप करने लगे । कुनवी जाति 
का एक व्यक्ति महाच्‌ आदमी बनकर कवित्व करता है यह देखकर वे उनके कार्य को 
पाखंड समझने लगे । उनका गाँव में रहना भी मुश्किल कर दिया। तुकाराम कहने 
लगे१-.... 
काय खाबे आतां ? कोरीकडे जावें ? गावांत रहावे कोण्याबछठ ? 
कोपला पाटिल गाविचेे हे लोक आता ,घाली भीक कोण्य मज ? 
अब मैं क्या खाऊं और कहाँ जाऊ और गाँव में किस के वल पर या 
आधार पर खड़ा रहूं ? गाँव का पाटिल नाराज है ओर ये अन्य ग्रामवासी लोग 
और उनका यह व्यवहार ! अब मुझे भीख भी कौन देगा ? लोगों का संपर्क न 
उत्पन्न हो तथा कोई लांछन न लगे और वे खुश रहें इसी आत्मसहिण्णु वृत्ति से 
उनकी दी इच्छानुसार अपनी अभंग की पोधियाँ इन्द्रायणी में डुबो दीं। पहले 
व्यावहारिक दृष्टि से अपनी चोपड़ियाँ ड्ुबो दी थी अब पारमाथिक साधन की पोधियां 
सी गवानी पड़ी । लोग भी कहे लगे वेचारे पूरे लुट गये । तेरह दिन प्रायोप- 
वेजन करते रहे । न अन्न ग्रहणा किया न जल। एक शिला पर ध्यानस्थ होकर 
चेठे रहे । अन्त में अभंग की पोथियाँ फूलंकर ऊपर आ गईं । अब उन्हें सग्रुण 
साकार का दर्शन हो गया । रामेश्वर भट्ट और अन्य विरोधक मंबाजी जंसे भी 
उनके शिष्य वनकर नाम सलद्धीतेन में कांक बजाने वालों में स्वयस्॒सहकायों देने 
लगे । अब वे निद्चित होकर गाने लगे 


१. पाँच संत कवि--डा० शं. गो. तुब्ठपुछे, पू० ३००१. | 
२. तुकाराम अभंग गाथा--अभंग ६७६, रे८क१, एू० १३०॥ पु 





२५२ हिन्दी भर मराठी के बेष्णव साहित्य का 


गाईन तुझे नाम । ध्याईन तुझे नास । आशिक न करी काम जिव्हा सु्खे । 
पाहिन तुझे पाये ठेवीव तठेये डोये । पृथक ते काय॥ न करी वाणी ॥ 
तुझे चि गुण वाद । भाई के न कानों ॥ आरि कायी वाणी । पुरे भातां । 
करीन सेवा फरी। घालेन पाई। आशिक नव जेठाई तुजवीरा ॥ 
तुका म्हरो जीव । ठेविला तुझ्या पाई। आरिक ती काई । येऊ कवणा । 


मैं तेरा नाम गाऊंगा। तेरे नाम का ध्यान करूँगा और कोई भी कार्य 
नही करूगा। तुम्हारे चरण देखकर उन पर अपने मस्तक को भुका दूंगा। जीभ 
और मुख तेरा नाम लेने के अतिरिक्त और कुछ भी नहीं करेगे। कानों से तेरा 
गुणानुवाद ही मात्र सुनूंगा और कोई शब्द नहीं सुन॒ सकता । हाथों से तेरी सेवा 
करूँगा । अपने पैरो से चलकर तेरे पास ही आऊंगा। मैंने अपने प्राण तुझे सौंप 
दिये हैं, भव अन्य किसी की शरण नही जा सकता । 

अनेक लोग उनके कीतंन में आने लगे । कीतन के लिये केवल वीणा तथा 
मंजीरे का एक जोड़ इतनी सामग्री पर्याप्त थी । पंढरपुर का माहात्म्य तुकाराम के 
अभग संकीतंन से पत्थर में भी निर्ुव॑र बहने लग जाय ऐसी भक्ति की धृम-धाम मचा 
देना यही उनका ध्येय बन गया | वे कहते हुँ कि यह भगवान्‌ भाविकों के हाथ की 
चीज है। इसकी प्राप्ति चित्त मे चेतन्य को रज़ लेने के बिना नही हो सकती। मैं 


निश्चय पूर्वक कहता हूँ कि हरिकथा गाने से सर्वथा सब का उद्धार हो जावेगा । 
उनका कहना है*--- 


ये, 


नाम संकीतेन साधन पे सोपे । जब्ठतील पापे जन्मांतरें । 
न लगे सायास जावे वनांतरा । सुख थेतो घरा नारायर ॥॥ 
रामकृष्प हरि विठठल केशवा | मंत्र हा जपावा सर्व काछ ॥। 
त्वाम सकीर्तेन यह बहुत सरल और सुलभ साधन है । इस साधन से जन्म 
जन्मांतर के पाप नष्ट हो जायेगे। इसलिये मारम्भ से हो दत्तचित्त होकर उस अनंत्त 
को मनाना चाहिये । उसके लिये कही भी जंगल में जाने की कतई आवश्यकता 
नहीं है। बड़े चाव से रामकृष्ण हरि-विठठल-केशव यह नाममंत्र स्वंदा जपना 
चाहिये। ऐसा अन्य कोई सुलभ साधन नही है यह मैं विठोबा की दपथ लेकर 
कहता हूँ । 
तुकाराम और रामदास तथा शिवाजी के पारस्परिक सम्बन्ध --. 
तुकाराम जोर रामदास के जन्मकाल में दस वर्षो का अन्तर है। पर इससे वे 


तुकाराम अभंग- तुकारामची सभंंग गाथा । 
२. तुकारए्स अभंग--अभजझू २४५८, पु० ४१८५ 


हू 
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दोनो आपस में मिले ही नहीं ऐसा नहीं कहा जा सकता । तुकाराम और शिवाजी 
की भेंट हुई थी और उसके ऐतिहासिक प्रमाण भी उपलब्ध है। रामदास तुकाराम 
भेंट का हनुमंत स्वामी कृत रामदास की सवर, आत्मारामकृत दास विश्वाम धाम, 
और उद्धव सुत कृत समर्थ चरित्र” इन तीनों ग्रन्थों में उल्लेख मिलता है। 
डा० हा. गो. तुल्पपुले के मतानुसार यह भेट शक १५७५१ में पढरपुर मे हुई होगी ॥* 
इस भेंट के समय दोनों ने दो अभग रचे थे जो इस प्रकार है... 
(१) कधि बा रिकामा होसी। कधि संत्ापासी जाशी ।। 
काधी नाम वाचे स्मरसी । काधी सद्गुरूते वंदिसी ॥। 
ऐसे म्हराता जन्म गेला । मारते माक्े म्हुराता सेला ॥॥ 
रासी भजावे भजावे । रामदासों रामचि व्हावे ॥। 
--रामदास । 
(२) जधि भी निवारी कामा । तथि होईन वा रिकासा ।। 
जाऊ मस्हरातो संतापासों । पोरे आरिती संतापासी ॥ 
कथा ऐक्‌ जरि भवतारणी । जाऊ नेदी बाइल तरणी । 
जालो शास्त्री देब्याकरछी । बोला सारखी नाही करणोी 
विदठल भजन न ये कदापि। फरिता खकछ जन येकदापी । 
तुका म्हरों ऐशा नरा । न चुकती येरभारा ॥। ->तुकारास । 


ऐसा लगता है कि जब ये दोतो सत आपस में मिले तव किसी ससारो 
गृहस्थ से रामदास ने कुछ प्रश्न पूछे तब उस ग्ृहस्थ की ओर से तुकाराम ने उत्तर 
दिये हैं । “बताओ कि तुम कब रिक्त रहते हो / कब क्रोध छोडते हो ? और 
' कब मुख से साम-स्मरण करते हो, और कब सद॒गुरुकी शरण जाते हो ”? मतलब 
यह कि कुछ भी ठीक से नहीं कर पाते हो । सारा जन्म “यह मेरा हे, 'यह मेरा है' 
यही कहते हुए बीव गया और एक दिन इसी तरह मर जाओगे | अतः रामदास 
कहते हैं कि भक्त बनने के लिये नित्य राम को भजना चाहिए और राम होकर राम 
का भजन करना चाहिये । इस पर द्वुकाराम ने कहा कि इसका उत्तर इस प्रकार 
है---'जब मैं अपनी काम वासना का निवारण कर ,लूगा तब रिक्त हो जाऊंगा। 
क्रोध को भगाने की चेष्टा करता हूँ तब लडके क्रोध करने पर मजबूर करते है। 
यदि मैं भवसागर से तारने वाली हरिकथा सुनने लगता हूँ तो मेरी युवा पत्नी इस 
कार्य में भाग लेने से रोकती हैं । मदि झप्क्ी और उंग्पाकरणी पडित बनता हू, तो 





५. पाँच संत कवि--डा० शंं, गो. तुव्ठपुष्ठे, पु० ३१३ । 
२. भारत इतिहास संशोधक संडब्ठ वाषिक इतिवृत्त शक रै८रे४ । 
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उक्ति की तरह मेरी कृति नहीं बन पाती है। इस तरह खलजनों के बीच रहकर 
विठठल-भजन कदापि नहीं हो सकता । तुकाराम कहते हैं कि ऐसे व्यक्ति के लिये 
जन्म-मरण का चक्र अनिवाय है ।' 
तुकाराम और शिवाजी की भेंट तुकाराम-रामदास भेंट के पूर्व हुई होगी । 
प्रथम भेट पुनवडी में कीर्तन के अवसर पर हुई थी । तुकाराम कीतेन कर रहे थे 
और शिवाजी उसमें उपस्थित थे । तभी मुसलमानों का आक्रमण हुआ तब अभड़ुों 
की पुकार सुनकर भगवान्‌ ने शिवाजी का रूप धारण कर परस्पर उसका निवारण 
कर दिया । जनपरम्परा और प्रचलित विश्वास इस बात को स्वीकार करते हैं । 
शिवाकालीन पत्र व्यवहार से यह प्रतीत होता है कि प्रथम भेंट शक १५६७ से 
शक १५७१ के बीच कभी हुई होगी । इसके बाद शिवाजी ने तुकाराम को सम्मान- 
पूर्वक बुला भेजा । तब जो अभगात्मक उत्तर उन्होंने शिवाजी को भेजा वह बहुत 
प्रसिद्ध है। उस पत्र में शिवाजी को वे “गुरुभक्त', चातुर्य सागर, 'सर्वज्ञ राजा 
आदि विशेषणों से भूषित करते हैं। यह मुलाकात तुकाराम के जीवन के अन्तिम 
काल में ही हुई होगी ऐसा अनुमान हैं। इमका आधार यह अभड़ है--- 
'घेओनिया भेठी कोरप हा सन्तोष । आयुष्यादे दिस गेले गेले'* 
इस प्रसंग के समय शिवाजी की आयु १६ और तुकाराम की आयु ५१ थी । 

तुकाराम को काव्य स्फू्ति शक १५४६ में हुई थी। अतः अनुमान से कहा जा 
सकता है कि इनकी काव्य-गड्भा अवाघ गति से २५ वर्षों तक बहती रही । 
तुकाराम के अभंगों की संख्या पाँच हजार है क्यों कि इतने अभंग उपलब्ध हैं । 
वैसे पाँच कोटी एक लक्ष, चौदह सहसत्र अभंग उन्होंने रचे ऐसा बतलाया जाता है । 
संभवतः अन्य कवियों की तरह इनकी भी रचना काल के उदर में समा गई हो । 
नये अनुशीलन में तुकाराम कृत भानुदास-चरित्र, और सुदाम चरित्र, मिले है ।* 
तुकाराम के अभज्धों की गाथा महाराष्ट्र सरकार ने प्रसिद्ध की है। अभड़ुों में 
आरम्भ में बरालक्रीड़ापरक अभज्ध है । अन्य अभज्ों में उनकी अपनी भात्मानुभूति 
ओर स्वसंवेद्य अनुभवों की अभिव्यजना है। ये गीती-काव्य के अन्तर्गत रखे जायेंगे । 
कुछ अभद्भ विशिष्ट प्रसद्"ों और घटनाओं पर आधारित हैं। समाज का उद्धार, 
सदाचार की स्थापना, भगवद्‌ भक्ति को प्रतिष्ठा इन अभज्ों का मुख्य लक्ष्य है। 
उपनिपद, एकनाथ, ज्ञानेश्वर और नामदेव की कृतियों की छाया तुकाराम के अभंगों 
में दिखाई देती है । 

२. तुकाराम--डा० रा. ग. हे, पृ० €७। 

२. भारत इतिहास मंडल चमासिक वर्ष २३ अड्ूः ४, संपादक रा. स. आठवें, 


दा. के. ओक । 
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तुकाराम' कृत श्रोमद भगवद्‌ गीता का अभंगात्मक अनुवाद “मंत्र-गीता' के 
नाम से श्री वा. सी. वेन्द्र ने अनुसंधानकर प्रकाशित करवाया है। विद्वानों ने 
निर्णायात्मक रूप से कोई निष्कर्प संकेत रूप में नहीं दिया है । तुकाराम के साथियों 
पर प्रकाश डालने वाली पुस्तक भी वेन्द्रंजी ने 'तुकारामाचे संत सांगाती' प्रसिद्ध 
की है। 'धुकारामाची ग्रुरु परम्परा ग्रन्थ प्रकाशित हो गया है। तुकाराम के 
अध्ययनार्थ वेन्द्र जी की पुस्तकें दृष्टव्य हैं। अभज्धा गाथा में तुकाराम रचित हिन्दी 
अभज्भधू और पद भी मिलते हैं। तुकाराम के भाई कानहोवा के अभज्भ भी 
मिलते हैं । 


तुकाराम-शिष्या-बहिणाबाई-- 


वहिणावाई द्वारा रचित आत्मचरित्र के ५३ और निर्माण के ८८ अभंग 
मिलते हैं।॥ कुल चार सौ और अभंग भक्ति भावना के भी मिलते हैं। ये अपने 
पिछले वारह जन्मों का व्योरेवार विवरण भी देती है । तुकाराम के वारोे में 
बहिणावाई का यह अभंग विशेष प्रसिद्ध है -- 

संत कृपा काली । इमारत फव्ठहा आली ॥॥। 

ज्ञानदेवे रखिला पाया । उभारिले देवालया || 
नामा तयाचा फिकर। टेरखेकफेला हा चित्तार ।। 
जनादंन एकनाथ ! खांब दिला भागवत ।। 
तुका भालासे फव्ठस । भजन करा सावकाश ॥। 
बहेणी फडकती ध्वजा । निरूपण फेले बोजा ।। 

'धवारकरी सन्त सम्प्रदाय अर्थात्‌ भागवत धर्म की' इमारत सन्त क्लपा से 
बनकर तैयार हुई ज्ञानदेव ने इसकी नींव डाली और देवालय बना। उसका किकर 
नामदेव बता जिसने भागवत धममं का प्रसार किया । जनादेंन के एकनाथ ने उसे 
सुदृढ़ स्तम्भ देकर प्रतिष्ठित किया और उसका कलदा तुकाराम बन गये । उस पर 
फहराने वाली ध्वजा की तरह वहिणावाई है जिसने यह निरूपण किया है ।* 
वहिणावाई को तुकाराम ने स्वप्न में गुरुददेश दिया था। अपने जीवन के उत्तर- 
काल में वे समर्थ रामदास के आश्रम में थीं । 


तुकाराम का व्यक्तित्व उनके अभंगों में मूर्तिमान हो उठा है। बिना किसी 
माध्यम के प्रासादिक वाणी में अपनी प्रांजल अनुभूतियाँ वे जब कहने लगते है, तो 
वे सबके हृदय में समाविष्ट हो जाती हैं। अंगूठी में जडे हुए नग की तरह उनके 
शब्द उनकी रचना में अपनी चमक-दमक दिखाया करते है। कबीर की तरह 





१, सकल संत गाथा--अभजड़् ३८5२१, वहिणाबाई, पृ० ५४७ 
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मुहफट शैली में अटपटी बानि से घक्‍का-मार-भाषा मे दम्भ भौर पाखंड का वे 
स्फोट करते है। इनके हिन्दी पदों की भाषा वृज है। अभंग मे दो से लेकर दो सौ 
तक कडियाँ हो सकती है। उसकी कोई बधी-बंधाई परम्परा नहीं है। अ्रभंग में 
चार चरण से एक चौक वन जाता है। इन चार चरणों मे मात्नाओं अक्षरों, गणों 
का कोई नियम लागू नहीं होता। तुकाराम का सदेह वेकुठागमन सारस्वतकार 
वि.ल भावे के अनुसार शक १५७२ में है। देहुकरों की पोथी में शक १५७१ 
दिया हुआ है। वि. का. राजवाडेजी भी इसी मत के है। तुकाराम ने अपनी 
पत्नी को ग्यारह अभगो में अपने निर्याण काल के पूर्व पूर्ण बोध” नाम का उपदेश 
दिया था । यह उपदेश फाल्गुन शुद्ध द्वादशी सोमवार को दिया था। फलतः उनका 
सदेह वेकुण्ठागमन शक १५७१ मानना उचित हे । 


तुकाराम परम्परा के अन्तिम सन्त वेष्णव कवि निछाबो पिपछनेरकर : 


वारकरी सम्प्रदाय के ये अन्तिम वेष्णवः सन्‍्त कवि है। नगर जिले के 
पिपलनेर ग्राम मे ये रहते थे। बचपन से ही इनकी प्रकृति शिवभक्ति में रमती थी । 
अतः राजसेवा अपने से नही होगी ऐसा निश्चयकर उन्होंने अपनी लेखनी को ईश्वर 
के चरणो पर अर्पणा कर दिया। तीर्थ यात्रा करते-करते वे पंढरपुर आगए। 
तुकाराम की दिगत कोति सुनकर उनके मन मे तुकाराम के प्रति अत्यत प्रगाढ श्रद्धा 
उत्पन्न हो गई थी | तुकाराम के निर्याण हो जाने पर वीस-पच्चीस वर्ष बीत गए 
थे। तब निछोवा का जन्म हुआ। वे देह आए और वहाँ तुकाराम के दर्शत 
किये। ज्ञानेश्वरी, नाथ भागवत ओर तुकाराम की गाथा का अखंड पठन वे कर 
आए थे । इन तीनों की वाणी का प्रभाव निछोवा की रचना पर अनिवार्य रूप से 
पडा है जो अन्यत स्वाभाविक हो था। वे कहते है--- 
'निला महुणे आम्ही भोटापूचि देवा। तुकयाचाधांवा करितसे ।।! 
मागदाबुनि गेले आधी। दयानिधि संत ते। 
येणेंचि पंथे चालो जाता | न पड़े गु ता कोठे काही ॥॥/ 
वबारकरी सप्रदाय मे तुकाराम के बाद के किसी सत वचन को लेकर की न- 
प्रवचन नही किया जाता । पर अपवाद रूप मे निछोवा के अभग लेकर कौर्तन 
प्रनचन होते रहे हैं। तुकाराम की रचना समाजनिष्ठ है उनका चरित्र उनके किसी 
बशज ने साढ़े तीन हजार ओबियो मे लिखा है । 
रामदास : द 


चैत्र शुद्ध तवमी अर्थात्‌ रामनवमी के दिन जाव नामक ग्राम मे सूर्याजी पंत 
ठोसर के यहाँ उनकी पत्नी राणूबाई ने रामदास को जन्म दिया । बचपन मे इनका 
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नाम नारायण था। बड़े भाई का नाम गद्भाधर था, जो आगे चलकर रामी 
रामदासके नामसे प्रसिद्ध हुए । रामदाससे ये तीन साल उम्रमें बड़े थे | बड़े भाई का 
विवाह हो गया और उसके बड़े हो जाने पर सूर्याली पंत ने उसे मन्त्रोपदेश और 
अनुग्रह दिया । छोटे भाई रामदास भी यही चाहने लगे । तब पिता ने कहा अभी 
तुम्हें अधिकार और पात्रता प्राप्त नहीं हुई है । इस पर चिढ़कर वे बाढ़ आई हुई 
नदी में कूद पड़े । बड़े वेग का प्रबाह नदी में होने से वे तीन गाँवों तक नदी में 
वहते हुए गये । इसके बाद वे तेरकर नदी के पार लगे । तव एक ' ब्राह्मण ने 
करुणा करके उनको एक यज्ञोप्त्रीत और एक बस्छ दे दिया। नदी के क्ितारे 
चलकर वे पंचवटी पहुँचे । वहाँ के राम मन्दिर में रहकर उसकी पूजा, सेवा करने 
लगे तथा उसी राम से मंत्र और अनुग्रह लेने का निश्वय कर लिया। वारह वें 
तक गोदावरी नदी के तट पर टाकव्ठी नामक स्थान में गायत्री पुरश्चरणश करते 
रहे । एक रात को भगवान्‌ रामचन्द्रजी के द्वारा उनको अनुग्रह प्रास हो गया । 
सारे देश का उन्होंने प्यंटन कर समृचे देश की राजनीतिकः और सामाजिक दुदंशा 
का अवलोकन किया था । अतः उन्हें सारे बाताबरण का पूरा ज्ञान था। अनुग्रह 
प्राप्ति के बाद आसेतु हिमाचल पुनः घुमकर परिस्थित्ति को देखा उस पर चितन और 
मनन कर एक सर्वकदश स्वतंत्र सिद्धान्व और साधन तथा तन्‍त्र सुनिश्चित कर जिस 
प्रकार कार्यन्चित किया उसे उनके ग्रन्थों में अभिव्यंजित विचारों से देखा जा 


सकता है । 
बचपन से ही उनको चिताग्रस्त देखकर उनकी माँ ने उन्हें उसका काररा 

पूछा तो उन्होंने उत्तर दिया, माँ मैं सारे विश्व की चिन्ता करता हूँ । विदेशियों के 
विद्यार्थियों के राज्य से देश भर में जो द॑न्‍य फैला था उससे लोग हताश एवम निराश 
हो गये थ । वे उसका वर्शन करते हैं)--- 

बहु साल कल्पांत लोकासि आला ॥ 

सहर्ष बहू घाड़ि केली जनाला ॥ 

किती येक ते देश त्यागोनि गेले। 

किती एक प्रामेचि ते वोस जालो ॥! 

पिके सर्वे घान्‍्ये लि नाता चुडाली । 

किती ग्रुज्चिसी ब्राह्यणी स्ष्टविल्या ॥! 

किती शांमुखी जाहजों पाठविल्या । 

किती येक देशांत ही पाठवील्या ॥॥ 


२. श्री समर्थ चरित्र-ज. स. करन्दीकर, समर्येस्फुट प्रकरस्स, 7० २१-२२ 
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कितो सुन्दर हाल होऊनि मेल्या । 
कांही मिछेना, मिछेना खावयाला ॥ 
ठाव नाही रे, नाही रे जायाला ॥.. +--सफुट प्रकरण । 


'कई वर्षो तक जनता में ऐसी परिस्थिति उत्पन्न हो गई थी जैसे कल्पान्त का 
समय क्षा गया हो । लोग हताश होकर मर गए, या मारे गए। कुछ देश को 
छोड़कर भाग गये । कई ग्राम उजड़ गये इससे अनाज आदि सब नाना प्रकार से 
नष्ट और महंगा हो यया । कई गूजर स्त्रियों को एवम्‌ ब्राह्मणियों को भ्रष्ट किया 
गया । कई सुन्दर कुलवन्तियों को जहाज में भरकर बादशाहों के पास भेजा गया । 
कइयों को अन्य विदेश्ञों में भेजकर बेचा गया । कई सुन्दरियाँ अत्याचारों से मर 
गईं। ऐसी दुस्थिति उत्पन्न हो गई कि लोगों को खाने के लिये कुछ न बचा । 
रहने के लिएठौर तक न रही।' देश की ऐसी भयडू:र दुर्दशा तथा सामाजिक 
परिस्थिति वड़ी भयानक हो गई थी । इससे रामदास को बड़ा दुख हुआ। वे इस 
बात का उन्मूलन करने का उपाय खोजने लगे) सन्‍्तों के निवृत्ति परक मार्ग का 
उपदेश महाराष्ट्र ने पढ़ा। पर कृति से वे आलसी बन गए थे । रामदास को यह 
अच्छा नहीं लगा । महंत्त, ग्रह और संत केवल नाम-महिमा का उपदेश करते 
रहते । पर समाज की विपन्नावस्था इससे कदापि सुधरने वाली व थी। अतः 
सम्प्रदाय बनाने की दृष्टि से मठ स्थापना करने का उन्होंने निशम्चय किया। उसके 
अनुसार यह निष्कर्ष कितना मामिक है--- 

'जितुका भोछा भाव । तितका अज्ञानाचा स्वभाव ॥ 
भज्ञानेतरी देवाघि देव। पाविजेलकेसा ॥/*7 


जितना भोला भाव होगा उतना ही वह अज्ञान का सूचक होता है। इससे 
भगवान्‌ की प्राप्ति कठिन हो जाती है। अपने घुवांघार प्रयत्नों से उन्होंने अनेक 
शिष्य-प्रशिष्य तैयार किये । कई मठ निर्माण किये। सब मठों का केन्द्रिय मठ 
जाफल में स्थापित किया। यहाँ पर स्वयम्‌ "श्री समर्थ रामदास रहा करते थे । 
उनके पट्ट शिष्य कल्याण स्वामी डोमगाँव मठ में रहते थे। उनके प्रथम शिष्य 
उद्धव दो मठों के मठाधीश थे । एक मठ टाकढी में और दूसरा इन्दूर-बोधन में 
था-। इसके अतिरिक्त जौरज्जाबाद, काशी, रामेश्वर, सूरत, बद्रीकेदार आदि समृचे 
भारत में उनके मठ थे । इन मठों में रामदास के चुने हुए महंत थे। इनका कार्य 
स्वेत्र संचरण करना, परिस्थिति का निरीक्षण करना, समर्थ रामदास का कार्य 
करना, रामनाम का जप करना, तथा राम और हनुमान के मन्दिर बनवाना और 


१५ दासबोध-समर्थ रामदास, २०-१-६६ । 
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सतक रहने के लिए शिक्षा देना था। रामदास स्वयम्‌ देखते कि ये सब शिष्य इन 
वातों मे पठु और निपुरा हो जाय । ललितकलाओं की शिक्षा भी इनको दी जाती 
थी । विद्यादान का कार्य दिनरात चला करता था। उनके मत में ये बातें अच्छी 
थीं१--- 

आवडोी सगढे लोका । प्रीति ने भजती जनी । 

इच्छिले पुरविती सर्व । घन्य ते गायनी कच्ठा ।॥! 

ये काकी सहंती येते । उदंड किती वाढते ।। 

चिख्यात सकव्ठे लोकों | धन्य ते गायनी कला ॥। 

राहती लोक ते रानी । आवडी उपजे सनी ।॥ 

चरिता कीति देवाची । धन्य ते पावती फव्ठा ।। 


'गायनसे सब लोक रीझ्कर महंतका सम्मान करते हैं। प्रतिष्ठा रखकर उसकी 
चात मानते है । उसकी सारी इच्छाएँ पूर्सा करते है। तात्पर्य यह है कि गायनकला 
घन्य है । इससे महती बढती है । लोग परस्पर कहते है कि फलाना महन्त विद्वान है 
ओर बड़े अच्छे भजन गाता है, भगवान्‌ का गरुखानुवाद कर जगल में रहता है सब 
फलाओं को देवताओं के कार्य में लगाना चाहिए, तभी उनका उद्धार होता है।* 
उनका अपना शिष्यों को यह उपदेश था, कि अपना दारीर परोपकारा्थ लगाना 
चाहिए। किसी को किसी चीज की कमी हो, कोई आवश्यकता हो तो उसकी पूर्ति 
कर तथा उम्रकी सहायता कर एवम दूसरों को संतुष्ट कर स्वयम्‌ सुखी हो जाना ही 
अच्छा कार्य है। खुद कष्ट सहनकर कीति रूप में वचे रहना ही श्रेष्ठ लक्ष्य है । 
डरीर तो नष्ट होने वाला है ही। इस तरह के उपदेशों द्वारा समर्थ रामदास अपने 
शिष्यों द्वारा समाज का उद्धार करना चाहते थे । 

एकनाथ के निर्याण काल और रामदास' के जन्मकाल में दस वर्ष का अन्तर 
मिलता है। रामदास की माँ और एकनाथ की पतली ये दोनों सगी बहने थीं । 
अत: समर्थ रामदास के एकनाथ सम्बन्धी ठहरते है। इस निष्कर्प का आधार 
चंजावर में प्राप्त एक हस्तलिखित कागज है ।* एकनाथ की रामोपासना का 
अघूरा कार्य समर्थे ने अपनी रामोपासना से सुसम्पन्न किया । 

रामदास के पिता उनकी आयु के आठवें वर्ष में ही स्वर्गेस्थ हुए । इसी साल 
अर्थात्‌ शक १५३८ के श्रावण शुक्ल अष्टमी के दिन उन्हें रामदर्शन मिला और 
अनुग्रह भी प्राप्त हुआ । तब से वे अन्तर्मुख बन गए | पुनः बेराग्यपरक प्रवृत्ति के 





१२. रामदास-पद स्फुट प्रकरण-समर्थ चरित्र भाग २, श्री०्शं०भो० देव०, पु० १५४॥ 
२. तंजरवर में उपलब्ध गोविंद बाव्ठ स्वामी के मठ के कागज से । 
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प्रभाव से अपनी तेरहवी वर्ष की अचस्था में विवाह के अवसर पर शुभ मंगल 
सावधान सुनकर वे अपने गाँव जाब से भागकर सव की नजर वबचाते हुए ग्यारह 
दिनों मे माणिक पचवटी आये । यह घटना झक १४४२ में घटी। शक १४४२ से 
शक १५४५४ तक का काल यायत्री-पुरश्चरण और त्रयोदशाक्षरी राम नाम जप यज्ञ 
में व्यतीत किया । ऐसा कहा जाता है कि उन्होंने तेरह कोटि जप किया था। इसी 
काल में वेदाष्ययतम और अच्य ग्रन्थ निमिती की तैयारी कर ली। उनके लिखे 
करुणाष्टक इसी काल मे रचे गये। कहा जा सकता है कि यह उनको साधक 
दा थी । उनकी जाज्वल्य और नैष्ठिक उपासना से प्रश्चु रामचन्द्र ने प्रसन्न होकर 
उन्हें पुनः दर्शन देकर अभय दिया और धर्म सस्थापना का कार्य भी करते रहने का 
आदेश दिया । रामदास की रामदास्य-भक्ति का मधुर फल उनको रामदर्शन से 
प्राप्त हो गया । प्रभु रामचन्द्र ने रामदास को हनुमानजी के हाथों सौपकर उन्हें 
आइवस्त किया ) यह घटना शक १५४५४ में घटो । इसके वाद वे देश पर्यटनार्थ 
और तीर्थ यात्रा करने निकले । अपनी तीर्थयात्रा का वर्णंन तथा देश की दुस्थिति 
का विवेचन 'तीर्थावली', अस्मानी-सुल्तानी, परचक्र-निरूपण नामक स्फुट प्रकररों में 
काव्य वद्ध किया है।' रामदास को यह विज्ञेपता जान पड़ती है कि वे केवल 
अपने वंयक्तिक उत्कर्य भौर उद्धार में ही नही लगे थे वरत विश्वात्मक नारायण की 
उपासना कर जगदोद्धार तथा लोकमग्रछ की चिन्ता उन्हे वरावर लगी हुई सी जान 
पड़ती है । इसके लिये उपासना के अतिरिक्त अन्य किसी साधन में उनका विश्वास 
नही था । अनवरत उपासना ही उन्होंने की । 'उपासनेचा मोठा आश्रयो” उपासना 
का आश्रय सबसे बड़ी आधार-शिला है ऐसा वे मानते थे । इसीलिये यात्रा से 
लौटकर आने पर वे 'समर्थ रामदास बन गए 
उनकी साधना में १९ साल बचपन के, १२ साल पुरशचरणके और १२ साल 
तीर्याटन के व्यय कर ३६ वर्ष तक पक्की साधना करने के अनन्तर दे कृष्णा तट पर 
आये और समर्थ सम्प्रदाय को स्थापना की । भगवान्‌ का अधिट्तान तथा आदइचासन 
मिलने से समर्थ सशरचापघारी प्रभु रामचन्द्रजी के सेवक रामदास की ओर वबक़ता 
से देख सकने की भुमंडल पर किसी की हिम्मत तक नही थीं। हनुमान मन्दिरो की 
स्थापना कर बलोपासना से शरीर समृद्ध कर अपने साम्प्रदायिको के शरीर बलवान 
कर उनके मन भी प्रखर, तेजस्वी और बोजस्वी बनाये । चाफक मे रामनवमी का 
वड़ा महोत्मव राममन्दिर की स्थापना कर व्यापक रूप से शक १५७० से होने 
लगा । इसके पूर्व शक १५६७ में रामनवमी का प्रथम उत्सव मैसूर में हुआ था । 


' चाफक के राम मन्दिर को शिवाजी से सहायता प्राप्त हुई थी । 
१. श्री सांप्रदाथिक विविध विषय, खं. १९, पृ० १-८। 
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शिवाजी-रा मदास-भेंट--- 


डा० शां. गो, तुब्ठपुठ के मतानुसार श्री समर्थ चरित्र भाग ६ (स. खं. 
आल्ठत्तेकर) वाकेनिशी प्रकरण कलम १८, समर्थाची गाथा (अनन्तदास रामदासी), 
गिरधर स्वामी का “समर्थ प्रताप, हनुमन्‍त स्वामी कृत हनुमन्त स्वामी की वखर 
और, अन्य सांप्रदायिक कागज पत्रों के साघनों से शिव छत्रपति और समर्थ रामदास 
की भेंट कब हुई थी इसका पता लग सकता है। शिवाजी और समर्थ का साक्षात्त्‌ 
सम्पर्क कब हुआ तथा उन्होंने अनुग्रह कव लिया इस विपय पर इतनी चर्चा चल 
पड़ी थी कि बहुत समय तक निष्कर्ष निकालना कठिन हो गया था पर आज उसका 
निर्णाय हो चुका है। इन सब के आधार पर कहा जाता है कि चाफत्ठ के निकट 
शिगणावाड़ी के वगीचे में शक १५७१ में शिवाजी ने समर्थ रामदास ने अनुग्रह 
लिया ।१ पुनः प्रा. न. र. फाटक अपने समर्थ चरित्र में यह प्रतिपादन करते हैं कि 
यह भेंट शक १५६४ में हुई ।* परन्तु श्री ज. स. करंदीकर उसे १५७१ ही मानते 
है ।3 राजवाडे तथा समर्थ शिवाजी के केवल मोध्ष ग्रुरु नही थे वरन्‌ राष्ट्र गुरु 
भी थे। ऐसा मानने में कोई हिचकिचाहठ नही होनी चाहिए ॥ वंसे ऐतिहासिक 
तथ्य और प्रमाण दोनों पक्ष वाले प्रस्तुत कर देते है। ताशतम्य रूप से विचार 
करने पर विरोधियों का स्वर ठण्डा पड़ जाता है। रामवरदायिनी, आनन्दवन 
भुवन जैसे समर्थ के ऐतिहासिक प्रकरण, शिवाजी की राजनीति से श्रम्बन्धित ही 
जान पड़ते हैं। समर्थ रामदास ने शिवाजी को सावधान रहने के लिये जो उपदेश 
दिये हैं उनका महत्व शक १५७२ से शक १५८० के कालखण्ड में परिलक्षित हो 
जाता है। शक १५७३ में प्रतापगढ पर तुब्णा भवानी की प्रस्थापना की गई है । 
शक १६०० में समर्थ रामदास को जो सनद दी गई है, उसे अन्तिम प्रमास्य माना 
जा सकता है ।* चाफढछ में समर्थ रामदास के द्वारा श्री रामचन्द्र की मूर्ति स्थापना 
से शिवाजी और समर्थ सम्बन्ध का प्रमाण ही कहा जावेगा । इस तरह करीब- 
करीब तीस वर्षों तक यह ग्रुरशिष्य सम्बन्ध रहा । धुलिया के प्रसिद्ध रामदास 
साहित्य अनुसंघायक श्री शंकरराव देव ने स्थानो-स्थानों से समर्थ साहित्य की 


२. पाँच संत कबि--डा० शर॑., गो तुलपुछे, पु० ३६१-६२-६४ 

२. सह्याद्री, अगस्त १६५१ । ह 

३. सम्तर्थ चरिनत्न-ज. स. करंदीकर । 

४. श्रो सदगुरुवर्य श्री सकल तीर्थ श्री कंवल्पधास श्री महाराजांचे सेवे सी 
महाराष्ट्र सारस्वत पुरबणी-शं. गो. तुव्ठपुछे, प्ृ० ६६८ तथा पाँच संत , 
कवि, पृ० २६५ । 
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हस्तलिखित पोथियाँ एकत्र की हैं और उन्हें समर्थ वागूदेवता मन्दिर में प्रतिश्चि कर 
दिया है । अपना सारा जीवन, तन, मन, धन सभी इसी के अनुशीलन में व्यतीत 
किया है। रामदास कौ ग्रन्थ रचना के अतिरिक्त इस साहित्य संभार में अनेक संतों 
के द्वारा निर्मित हस्तलिखित पोथियाँ अमेक रामदासी मठों से लाकर यहाँ पर रख 
दी गई हैं। इनका अनुसंघान और अध्ययन किया जा सकता हैं। स्वयम्‌॒ रामदास 
के हाथ का लिखा एक असली पत्र भी यहां सुरक्षित रूप से संग्रहीत है। समर्थ 
ओर समर्थ सम्प्रदाय की हिन्दी रचनाएं पर्यात्त मात्रा में यहाँ विद्यमान हैं । 

समर्थ रामदास का व्यक्तित्व -- 


रामदास की शरीराकृति और परिवेप के बारे में उनकी शिष्या वेशावाई 
की उक्ति इस प्रकार है । 
'पाई पादुका हातांत तुस्था । सर्जरी भगवी फाॉंकली प्रभा । 
कटबंध कोपीन मव्ठसुत्र शोभा । नवा नवे सुत्ति साजिरी ॥ 
तेसी मूति हष्टि पडो। तेशा पाई जयृतक्ति जडो॥ 
ब्रह्मचारी ही सुत्र दशिखा। पाई शझ्ोभती पादुका ॥ 
कटी अटबंद कौपीन | कंठो तुलसी सरिण भूषरण॥ 
दिव्य छुख दिव्य नेत्र भाकीा। आवचाढूं सुन्दर। 
रामदास दिव्य नाम। सखा जयाचा आत्माराम ॥*" 
पैरों में खड़ाऊ हाथों में तुम्वा और भगवा बस्त्र परिधान किये हुए, कमर 
में कोपीन घारण कर नयी आभावाली उनकी भूतति थी । ब्रह्मचारी, यज्ञोपवीत 
ओर चोटी धारण करने वाले समर्थ रामदास का व्यक्तित्व बड़ा दिव्य था। वे गले 
में तुलतीमाला आभूपण की तरह धारण करते हैं। उनका मुख दिव्य है, नेत्र 
दिव्य हैं। भालप्रदेश पर एक सुन्दर गुमड़ा उठा है। उनका नाम रामदास है तथा 
जिसके सखा आत्माराम भगवान्‌ रामचन्द्रजी हैं। ऐसे भव्य स्वरूप घारी समर्थ 
सदगुरु की मूर्ति सदा आँखों के सामने आती रहे यही वेशाबाई की मनोकामना है । 
रामदास बहुत तेज चलते थे | उन्हें संगीत प्रिय था और वे बहुत अच्छा 
गाते भी थे । अपने प्रदत्त मंत्र का दुश्प्रयोग करने पर ऐसा करने वाले कौ वे बेंत 
से पीठते थे । उनका अपने इष्टदेव से यह कहना थार-- 
क्षय भर सुख नाही जन्मदारम्प कोठे । 
कठिण ची बहुवाटे लोदते दुःख सोछे ॥ 


१. वेशाबाई ऊत अभंग । 
२. रामदास--मनाचे श्लोक । 
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बहुत विषयकातछ दाटरो थौर भाली । 

म्हुराऊनि चररणाब्जी ब्ृृत्ति ग्रुगोनि गरेली ॥ 

बहुताचि सुकुमारा स्वस्त नाहो शरीरा | 

निशिदिनी जनच्िता लागली से उदारा ।। 

सकव्ठजन सुखाव॑ तो कसा काछ फावे । 

भजन जन उकाये सर्व आनन्द पावे ॥*" 

जनम के आरम्भ से ही पता चला कि कहीं भी एक क्षण का सुख उपलब्ध 

नहीं है । बडा कठिन लग रहा है यह वडा दुख कैसे निवारण होगा। काल ने 
अपना प्रभाव छोडा और विषयों के स्वरूप अनेक हैं इसीलिए भगवद्‌ चरण कमलों 
में मेरी वृत्ति रंग गयी है। मुझे घोर जनचिता लगी हुई है । है उद्यार रामचद्रजी 
कुछ ऐसा कर दो कि जिससे सारे लोग सुख प्राप्त करें तथा भजन पूजन करते-करते 
सब काल व्यतीत करने लग जाँय, और सर्वेत्र आनन्द फैल जाय । क्‍या ऐसा काल 
कभी आवेगा ? तुब्ठहजापुर की भवानी से भी यही वरदान उन्होने माँगा है कि--- 


पेकचि सागरों आतां दावे ते सजकाररों। 
तुझा तू वाढवी राजा सीघछ्र आम्हासी देखता ॥। 
दुष्ट संहारिल मांगे ऐसे उदण्ड ऐकितों । 
परन्तु रोकडे काही मूल सामथूर्य दाखवी ॥। 
रामदास म्हणे साके सर्व आतुर बोलरो। 
क्षमावे तुघ्ठजे माते । इच्छा पूर्साचि ते करो १ * 

'मेरी एक ही माग है और उसे हे भवानी माता, तुम मेरे लिये मान्य कर 
दो । हमारे देखते-देखते राजा शिवाजी को उत्कर्पपथ पर ले चलो । ऐसा मैंने 
बहुत सुना है कि पहले तुमने देत्यो का एवम्‌ दुष्टों का सहार किया है परन्तु आज 
प्रत्यक्ष कुछ भी नही इसलिए अपनी मूल शक्ति का प्रताप सचमुच कर दिखाओ । 
रामदास कहते है कि मेरा आतुरतायुक्त निवेदन और मेरी इच्छा पूर्ण करो और 
मुझे क्षमा कर दो । समर्थ रामदास ने विपुल मात्रा मे साहित्य रचा है । ये सारी 
रचनाएं अब प्रकाशित हो गई हैं । 
रामदास के रचे ग्रन्थ-- 

दासबोधकार समर्थ रामदास वडे व्यासंगी और अखड अनवरत अध्ययनशी ल, 


१. समर्थ मनाचे इलोक । 
२. रामवरदाथिनों तुब्जाभवानो देवी प्रार्थना-- समर्थ चरित्र पृ० १७८, 
श्री ज, से. करंदीकर । 
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महन्त और सदगुरु थे। रामदास को स्वयम्‌ भगवान्‌ राम और हनुमानजी ने 
अनुग्रह उपासना और दीक्षा दी थी। इसलिए समर्थत्व उनमें सब भ्रकार से था । 
अपने पूर्व सूरियों के सारे ग्रन्थ उन्होंने अव्ययव कर उसका पाचन केर डाला था 
उनकी आत्मानुभूति विवेकयुक्त और सारभूत होने से आत्म प्रतीति ओर शास्त्र 
प्रतीति का सामंजस्य उनके प्रवचनों में दिखाई देता है। वाल्मीकि रामायण की 
स्वयम्‌ उन्होंने नकल की थी। भगवदगीता, उपनिपद, वेद आदि का उनके इस 
ग्रन्थ पर प्रभाव पड़ा हुआ दिखाई देता है। इसमें गुरु शिष्य को संवाद-पद्धति 
अपनाई गई है । मुकुन्दराज और एकनाथ के ग्रन्थों का विशेष अध्ययन समर्थ ने 
किया था। यह ग्रन्थ तीन वार लिखा गया है। अपने पूर्ववय में अर्थात्‌ शक 
१५५४ में एकवीस समासी अध्यात्मपरक निरूपण करने वाला दासबोध रचा । 
फिर समर्थ सम्प्रदाय की वृद्धि हो जाने पर कुछ पुराने समास लेकर कुछ नये जोड़कर 
शक १५८५१ में शिवीयर नामक स्थान में सप्तदश की दासवोध सिद्ध किया। संप्तदश 
की दासबोध स्वयंपूर्ण ग्रन्थ है। केवल पारमाथिक निरूपण ही उसमें मुख्य रूप से 
है। इसके बाद स्वतन्त्र रचे हुए और अन्य स्फुट समास को मिलाकर अपने प्रयाण 
काल पूर्व शक १६०३ में 'वीस दशकी दो सौ समासी दासवोध' पूर्ण किया । इसके 
दो भाग मुख्य हैं। पूर्वाध की ओवी संख्या ३८६६ और उत्तराध की ३८८४ है | 
पूरे दासवोध की ओवी संख्या ७७५१ है। इसका विषय अध्यात्म है। पूर्वाधि में 
अध्यात्म के अतिरिक्त और कुछ नहीं । उत्तराद्ध में अध्यात्म के साथ राजकारण, 
समाजकारण, बुद्धिवाद, प्रयत्ववाद आदि विपय आये है । दासवोध में प्रथम एक ही 
क्रम से रचना की गई है। 'सरली दब्दाची खपट। आला पग्रन्थाचा शेवद। 
कहकर उसका अन्त सूचित किया गया है। इसके आगे के दक्षकों में परम्परागत 
वेदांत चर्चा नहीं है। ग्यारहवे दशक के पाँचवें और छठे समास में समर्थ राजनीति 
के विषय में प्रविष्ट हो गये हैं। हरि कथा की तरह राजकारणा अर्थात राजनीति भी 
आवश्यक है ऐसा उनका प्रतिपादन है। बारहवें दशक में “प्रपंच' और 'परमार्थ' 
का समन्वय किया गया है। भजन के स्थान पर यत्व' को वे परमेश्वर ही मानते 
हैँ । चोदहवाँ तथा पन्द्रहवाँ व सोलहर्वा दशक रामदासी संप्रदाय की शिक्षा-दीक्षा 
वताता है । रामदास का निरीक्षण पेना, सूक्ष्म और बारीकी से युक्त था, ऐसा 
उनके इस ग्रन्थ से विदित हो जाता है। अन्य किसी भी संत ने रामदास की तरह 
प्रवृत्तिपरक वेदांत का उपदेश, प्रपंच, परमार्थ का समन्वय राजनीति का सामाजिक 
महत्व, हरिभजन आदि का इस तरह अपने ग्रन्थ में प्रयोग नहीं किया । अखण्ड 
सावधान रहने के लिए वे बोध करते हैं। अनेक दिनों से म्लेच्छीं का विद्रोह चल 
रहा था उसको मिटाने के लिये वे तत्पर और जागरूक रहे हैं । 
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दूसरा ग्रन्थ 'करुणाष्टक' है, जिसमें भक्त रामदास का भगवान्‌ के साथ 
अत्यन्त करुणापूर्वक किया गया आत्मनिवेदन अष्टकों में व्यक्त किया गया है । ऐसे 
दस बारह अष्टक समूचे समर्थ वाडमय में मिल जायेंगे। भक्त की आतंता, अग- 
तिकता, एकाकीपन, प्रभु को करुणापूर्ण वाणी से गुहारना-सबोधन करना आदि 
भावनाएं साधक रामदास ने इसमें अभिव्यक्त की हैं। अन्त:ःकरण को गहराई तक 
पहुंचाने की तीब्रता तथा क्षमता उपलब्ध हो जाती है । 
अनुष्टुप और झोवी छुन्द में सोलह लघु काव्य रचे हैं। इनमें पाँच अनुष्टुप 
छन्द में और अन्य ग्यारह ओवी बद्ध हैं। इनके नास इस प्रकार हैं--(१) पड्रियु 
-(२) पंचीकररा योग, (३) चतुर्थभान, (४) मानपंचक, (५) पंचमान, (६) पूर्वारंभ, 
(७) जुनाट पुरुष", (८) अंतर्भाव, (६) आत्माराम, (१०) पच समासी, 
(११) सस्त समासी (१२) सग्रुण ध्यान, (१३) निर्गुण ध्यान, (१४) मानस पूजा, 
(१५) एकवीस समासी और (१६) जनस्वभाव योसावी है। प्रथम पाँच में 
अष्टाक्षरी ५५५ इलोक हैं। -अन्तिम ग्यारह ग्रन्थों की ओवी संख्या २५६४ है। ये 
सभी गुरु-शिष्य-संवाद रूप हैं। समर्थ ने इनमें परमाथ के बारे में स्पष्ट विवेचन 
आरांजेल और अक्खड़तापूर्णा शैली में प्रकट किया है। मानस पूजा, जनस्वभाव और 
निर्गुग ध्यान विज्येप महत्वपूर्णा है। अपने 'चाफतछ के शिपण्यों के देनंविन कार्य 
व्यवस्था के लिये इनकी रचना हुई थी । श्रीराम के सग्रुणा रूप का विस्तारपूर्वक 
रूपक के आश्रय से किया गया निर्गण ध्यान में असमान्य कल्पना और अनुभव का 
संमिश्र स्वरूप मिलता है। यह शैली एकताथ के प्रभाव को स्पष्ट करती है। 
एकवीस समासी को पुराना दासवोध मानते हैं। इसमें केवल अध्यात्म विपय 
विवेचित है । अपने सर्वस्व की आहुति देकर साधक रामदास की सिद्ध रामदास 
बनने को पूणाविस्था इसमें मिलती है । भक्त और भगवान्‌ की एकता, रामदास्य की 
साकार भावना इसमे ओतग्रोत है । राम की पूर्ण कृपा से कृंतकृत्य रामदास इसमें 
दिखाई देंगे । 
समर्थ रामदासकृत दो रामायण-- 
(१) लघुरामायण प्रमाणिका छन्द में लिखा है। इममें १२५ इलोक हैं । 
(२) दूसरा वड़ा रामायण है । यह ' भुजंगप्रयात' वृत्त' में लिखा गया है । इसमें 
१४६२ इलोक हैं । प्रयम में केवल युद्ध काण्ड है तो दूसरें में युद्धधाप्ड और सुन्दर 
कागड है। केवल ये दो कांड ही उन्होंने क्‍यों चुने ऐसा प्रइन उपस्थित किया जाने 
पर उसका उत्तर यही दिया जा सकता है कि समर्थ की दृष्टि में प्रभु रामचन्द्रजी 





१. जुतार--प्ुराशपुरुष । 
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देवताओं के बंध विमोचक है। वे रावण के कारागृह से उनको मुक्त करते हैं। 
एकनाथ के भावार्था रामायण की दृष्टि रामदास ने आात्मसात कर ली है। रामराज्य 
की स्थापना रामदास का लक्ष्य था। तत्कालीन राजनीतिक दक्षा का प्रतिविस्व 
इन राभायरों के चरित्रों में उत्पन्न किया गया है। शिवाजी की स्वराज्य स्थापना 
से उनका लक्ष्य साकार हुआ था। 


चौदह भोवी शतक--- 


वस्तुतः यह रचना अभंग में है। पर रामदास इसको ओवी-शतक ही 
मानते थे। हरएक में १०० के हिसाव से कुल १४०० ओवियाँ हैं। इसमें प्रयत्न- 
वाद का जोरदार विवेचन है । इसके संवादकर्ताओं में सगुणावादी, निर्गुणवादी, सर्वे 
ब्रह्मवादी, विमल ब्रह्मवादी, मुमुक्षु, मुक्त प्रयत्नवादी और प्रारब्धवादी हैं। इसमें 
परस्पर प्रश्नोत्तर हैं। संत-संग महिमा का बखान भी इसमें है । 
स्फुट कत्रितायें पद और अभेग-- 


रामदास अन्त समय तक लिखते ही रहे। इसमें कुछ विषय आत्मनिष्ठ और 
कुछ समाजनिष्ठ हैं। आत्मनिष्ठ पदों मे वे अन्तमख हैं तो समाजनिष्ट पदों में के 
वहिर्मुख हैं। इनमे अभिव्यक्त विपयों में राजनीति, आत्मोन्नति, प्रवृत्ति, निवृत्ति 
उपदेश, उपासना, तत्व और काव्यात्मक अन्य विपय भी हैं। इन सबको समर्थ 
गाया मे सम्रहीत किया गया हैं। कई इलोक, ओवियां तीन चार सौ अभग और 
हजार की सस्या में भेय पद विपुल रप में समर्थ ने लिखे हैं। कई आरतियाँ और 
अन्य स्फुट रचनाएं उन्होंने रची है। इनके रचित कई हिन्दी पद भी मिलते हैं । 
भमनोवोध' या मनाचे श्लोक--- 


भुजगप्रयात चृत्त में कुल २०५ इलोक समर्थ ने रचे । इसे 'मनोबोध' नाम 
से भी जानते हैं।॥ यह रचना अपने परिणत प्रज्ञ अवस्था मे रची हुई और दासबोध 
के वाद को रचना हो सकती है। भक्तिपथ को अपनाया जाय, अहनिश राम भजन 
करना चाहिए, जो-जो निद्य हो उसका परित्याग ओर जो-जो वंद्य हो उसका ग्रहण, 
रामनाम का आश्रय मुख से राम भजन आदि विविध विषय मन को बोध के रूप में 
सिखाये गये हैं । उसमें एक प्रवाह है एक उत्स्फूतते प्रेरणा है इसलिये यह कृति बड़ी 
लोकप्रिय भी वन गयी है। रामवरदायती और जानन्दवन-भुवन ये दो महत्वपूर्ण 
प्रकरण हैं । 

समथ' रामदास ५० वर्षो तक अखंड रूप से लिखते रहे । पदों मे वे अपने 
को रामी रामदास बौर अन्य कई नामों से अभिहित करते हैं। शक १६०२ में 
शिवाजी स्वमंस्थ हो गए। शक १६०३ में छत्रपति शिवाजी के द्वारा वनवाये गये 
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सजतगढ को एक भव्य इमारत में वे रहने गए । धीरे-धीरे वस्त्र अन्न आदि सब 
वज्यं करते गए । शिवाजी के बाद वे जीवित रहना नही चाहते थे । सभाजी को 
उन्होंने अनमोल उपदेश पत्र रूप से दिया था। माघ कृष्ण € मी के दिन सजनगढ़ 
में शक १६०३ में उन्होंने भपना अवतार कृत्य समाप्त किया ! 
रामदास सम्प्रदाय की शिष्यायें-- 
वेराबाई---समर्थ की विदृपी तथा ज्ञान सम्पन्न मानस कन्या और शिष्या 

हैे। यह वचपन में ही विधवा हो गई थी। इसका मायका मिरज में और इसकी 
ससुराल कोल्हापुर में थी । इसका जन्म शक १५५० के लगभग हुआ होगा। अपने 
चेधव्य-काल मे 'एकनाथी-भागवत', गीता आदि ग्रन्थ वह पढने लगी । अचानक 
रामदास भिक्षा माँगने आये और “मुखी राम त्या काम बाधू शकेना' यह इलोक 
पढ़ा । वेस्पूबाई भागवत पढ़ रही थी । रामदास ने उससे पूछा बेटी जो भागवत 
तुम पढ रही हो उसका अनुभव भी तुम्हें होता है या नही ” निरुत्तर हो जाने पर 
रामदासजी ने उसे उपदेश के चार शब्द सुताये । अपने ग्रुरु के प्रति उसकी आस्था 
बढ गई। देह माफे मन माझके। सर्व नेले गुरुराजे” अर्थात्‌ देह और मन सभी 
सदगुरुही ले गए ऐसी उसकी भावावस्था बन गई। आँखों के सामने सद्गुरु 
रामदास की सूर्ति विराजने लगी । वे कहती है--- 

पाई पादुरझा हातात तुम्बा । मर्जरोी भगवो फांकली प्रभा । 

कटबन्ध, कौपोीन, मात्ठ, सुत्न, शोभा । न वानवे मूर्ति साजिरी ॥! 


पैरों में खड़ाऊ हाथ मे तुम्बा और जरीकाम किया हुआ भगवा वस्त्र, 
कोपीन परिवेण, माला, यज्ञोपवीत और शिखा की झोभायुक्त ओजस्वी मूत्ति सजी 
हुई है ।' ऐसे व्यक्तित्व का उन पर प्रभाव पडा था । 
वे मिरज में रामदास के कथाकीतंनादि सुनने लंगी। उसने रामदास का 
अनुग्रह और उपदेश ले लिया । लोगो को उसका यह कार्य अच्छा न लगा। वे 
उसकी निनन्‍्दा करने लगे । परन्तु उसने अपना मार्ग नहीं छोड़ा । यथा--- 
कोण वंदिती कोरयी निदिती। बास भी त्यांचो पहिना । 
हृदथीं घरिले सदा ग्रु८ चरणखा | प्राए्ांती हि विसंबेना | 
उसके माँ वाप ने निन्‍दकों के अत्याचार से उसे बिप भी दे दिया पर ग्रुरु की 
कृपा से विपवाधा भी नष्ट हो गई। समर्थ अपने सभी शञिण्याओं को कन्या कहते 
है । उन सव में इसकी योग्यता महत की है । उसके लिये मिरज में मठ-स्थापना 
कर दी गई है । लोग उसे वेखुस्वामी कहने लगे । उसके रचित पद, अभंग और 
अन्य इन तीन चार ग्रन्थ भी मिलते हैं। सब में सीता स्वयंवर” बह ग्रन्थ बहुत 
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सुन्दर है। ग्रन्थ नि्भमिती करने वाली एक स्त्री होने के कारण यह ग्रन्थ अन्य 
लोगों के द्वारा रचे गए सीता स्वयंवर की अपेक्षा बहुत सुन्दर है। उनकी यह 
प्राथंना दृष्टव्य है।-- 

'समर्था कधी पाप बुद्धि न को रे। समर्था प्रभु भाग्ययेयेष्ट दे रे । 


प्रिती ने प्रजा पाछी रे रामराया, नको देन्यवाणी करु दिव्य काया ४ 
दिनानाथ जी उद्धण्ड दे रे ॥ 


है समर्थ ! मेरे मन में पापवुद्धि कभी भी न उत्पन्न हो तथा अच्छा भाग्य 
यथेष्ठ रूप में प्राप्त हो जाय । है रामचन्द्रजी ! प्रेम से प्रजा का पालन करो भौर 
इस दिव्य शरीर मे दैन्य युक्त वाणी के बदले दिव्य वाणी प्रकट हो जाय । 
इनका स्वर्गंवास शक १६०० में चंत्र वदी चतुर्देशी को हुआ। बयाबाई. 
अम्बाबाई आदि समर्थ शिष्याएँ प्रसिद्ध है। बयावाई की हिन्दी रचना मिलती है । 
जैसे-- 
बाग रंगेली महल बना हैं। भहाल के बीच में भूलना खुला है । 
इस भुलने पर भुलोरे भाई। जनस मरन को भूल न आई ॥। 
दास वया कहे ग्रुरु सेयाने । छुभकु भुलाया सोहि भुलाने ॥९ 
इस तरह देखने पर सार में कहा जा सकता है कि रामदास वचपन से ही 
विरक्त थे। अपने सड्डूटों के बारे में वे मौन रहते हैं। रामदास की चिन्ता 
महाराष्ट्र में स्व॒राज्य केसे बनेगा यह है। वे आचाय॑ थे, और ज्ञान और विद्या की 
प्रतिष्ठा को मानने वाले थे । देश और राजनीतिशास्त्र रामदास के काव्य में प्रमुख 
रूप से विद्यमान है, यद्यपि वह परमार्थ से अलग नही है। रामदास महंत और 
राजयोगी थे । उनका कार्य काफी विशाल था। हिमालय से लेकर कन्याकुमारी 


तक कुल ११०० मठों की स्थापना उन्होंने की है। रामदास बुद्धिवादी हैं। नये 
मार्ग और नयी परम्परा को रामदास ने ढूंढ़ निकाला । छ् 








१. वेणखाबाई कृत--प्रार्थना । 
२ बयाबाई कृत हिन्दी पर रचना ॥ 


पंचम-अध्याय 
हिन्दी के वेष्णव साहित्य की विविध शाखाएँ : 
सासान्य परिचय 
नर 


3, पंचम-अध्याय 


हिन्दी के वेष्णव साहित्य की विविध शाखाएँ : 


सामान्य परिचय 
फबीर : 


हि नदी के वैष्णव कवियों में संवेप्रथम कबीर का नाम भ्राता है। हिन्दी 
साहित्य का इतिहास पढ़ने पर तथा कबीर पर किये गये शोध भ्रन्थों 
के अध्ययन से यह बात झली-भाँति ज्ञात हो जाती है कि कवीरके जन्म समय की 


स्थिति अनीश्वरवाद के लिए बड़ी अनुकूल थी । अन्य सन्‍्तों की तरह कबीर के 


जीवन काल के बारेमें तथा उससे संबद्ध प्रसंगोंके बारे में अनेक प्रकार को अनुश्रुतियां 
प्रसिद्ध हैं। इन सारे मतों में परस्पर अडु 6 


ल मतोकी अपेक्षा प्रतिकूल मत ही अधिक 
है। अतः इन सारे पचड़ों से दूर रहकर ही केवल भ्रमुख सतों का उल्लेख कर हमको 
कबीर का सामान्य परिचय और उनकी कृतियों का विवेचन करना है । आचार्य 
रामचन्द्र शुक्ल के मत से कबीर का जन्म जेठ सुदी पौणिमा सोमवार विक्रम संवत्‌- 
१४५६ है ।* कबीर पंथी कबीर के वारे में यह बतलाते हैं-- 

चौदह सौ पचपन साल नए. चंद्रवार एक ठाठ 5५ । 

जेठ सुदी बरसायत को पुरनसासी तिथि प्रकद भए । 

घन गरजें दामिनी दम दूंदे बरसे भर लाग गए। 


लहर तालाब में कमल खिले हैं तह कबीर भानु प्रकट हुए ४ 
कबीर का मृत 


पुकाल भी इसी तरह चर्चा का विषय है। ये दो चार उद्धरण 
देखिए -- 
(१) संवत्‌ पंद्रह सौ पछहततरा किया मगहर को गवन । 
साध सुदी एकादशी, रलो पवन में पवत ॥ 
(२) पत्वह सो औ पाँच में सगहर कीन्हो गोन । 
अगहन सुद एकादसी, मिल्यो पोन में पोन ॥॥ 
(३) पंद्रह सो उनचास में मगहर किन्हो गोद । 
अगहन सुदि एकादसी, मिलो पोन में पोन ॥ 


विस सिर मल कक, मम 
१. हिन्दी साहित्य का इतिहास--रामचंद्र शुक्ल, (दशम संस्कररा ), ए० ७४ । 
२. कबीर साहित्य की परख--परशुराम पतुर्दे दी, पृ० २१८१ 
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(४) सुमंत अ्रदासो उनहत्तरा रहाई। 
सतग्रुद चले उठि हंसा जाई ॥। 

इससे यह दिखाई देता है कि कुछ लोग कवीर के मृत्युकाल को संवत्‌ १५७४५ 
कुछ १४५०४ तो कुछ १५०७ के आस-पास मानते हैं। कबीर को १२० साल त्तक 
की आयु मिली थी, ऐसी जनश्रुति है। आचार्य क्षितिमोहत सेन के अनुसार संवत्‌ 
१५०५ कबीर का मृत्युकाल है । सिकंदर लोदी कवीर के समकालीन थे । सिकंदर 
लोदी संवत्‌ १५४५१ में बनारस आया था, इसलिए कबीर और सिकंदर लोदी की 
भेंट हुई होगी ऐसा विद्वानों का अनुमान है। पर इस अनुमाव से उनकी भेंट 
विश्वसनीय या सिद्ध नहीं हो जाती । “भक्तमाल' जैसी पोधियों में, “ग्रन्थ साहब” में 
तथा अन्यत्र कहीं भी सिकंदर का नाम नहीं आया है । बस्ती जिले में कबीर के 
मुस्लिम शिष्य बिजली खाँ के रोजे का निर्माण उनकी कीौति का केवल स्मृतिचिह्न 
मात्र है। रामानन्द उनके गुरु थे ऐसा तो सवंत्र ही प्रसिद्ध है। अनन्तदास की 
कबीर परिचयी? के सहारे कबीर का प्रादुर्भाव 'तीस वरस ते चेतन भयो” अर्थात 
संवत्त १४५५-३०८-संवत्त १४२५ होता है । प० परशुराम चतुर्वेदी इसी के पक्ष में 
हैं। उनके अनुसार कबीर साहव का मुृत्यु काल सं० १५०४ ही है। इससे वे 
स्वामी रामानन्द के समकालीन, उनके द्वारा प्रभावित संतमत की बुनियाद को हृढ़ 
करने वाले, सेना, घन्‍ना, पीपा आदि को अपने आदर्शों के प्रति आक्ृष्ट करने वाले 
आदि वातों के महत्वपू्ों उन्‍नायक सिद्ध होते हैं । 

कबीर एक विधवा ब्राह्यरपी के पेट से पैदा हुए थे । अतएव उनको लहरतारा 
तालाब के किनारे पैदा होते ही उनकी माता ने छोड़े दिया । भाग्यवण कुछ ही 
क्षणों के उपरान्त नीरू नामक एक जुलाहा वयनजीवी उधर आ निकला जिसने उस 
वालक को उठाकर अपनी पत्नी नीमा को सॉप दिया । मुसलमानशुह में पाले जाने 
के कारण उनको वयनजीवियों के संस्कार विरासत में ही मिले थे। वँसे कबीर 
अपने माता-पिता का उल्लेख कहीं भी नहीं करत्ते । पर वे अपने को वाराणसी का 
रहने वाला और जुलाहा अवश्य कहते हैं-- 

जाति जुलाहा मति को घोर । हरपि-हरपि घुन रहे कबीर । 

मेरे राम की अमभंपद नगरी, कहे कंबीर जुलाहा ॥ 

तृ बाहान में कासोका झुलाहा । 

पूर्व जन्म में अपना ब्राह्मण होना वे स्वीकार करते हैं। वे एक जगह 
कहते हैं १--.- 


१. कबीर--हजारोप्रसाद हिवेदी, पु० १८४-१८४५ । 


२७२ हिन्दी और मराठी के चेष्णव साहित्य का 


प्रव जनम हम ब्राह्मत होते वोछे करम तपहीना । 

रामदेव की सेवा चूका । पक्रिं ज्ुलाहा कोना ॥ 

जनश्रुति के अनुसार कवीर का एक वाक्य प्रसिद्ध है ->'काशी में हम अकट 
भए है रामानन्द चेताए । इसके बारे में यह कथा प्रचलित है कि कबीर भजन 
गा गाकर उपदेश देते थे । पर निगुरे होने से लोग उन्हें कहते कि जो किसी ग्रुर के 
द्वारा उपदिष्ट न हो उसे दूसरों को उपदेश देने का क्या अधिकार है ? तब चे ग्रुरु के 
बारे में चितित हुए । काशी में उस समय स्वामी रामानन्द सबसे बड़े महात्मा 
प्रसिद्ध थे। कवीर के उनके पास जाने पर मुसलमान होने से रामानन्द ने उनको 
अपना शिष्य बनाना स्वीकार नहीं किया । तब एक युक्ति उन्होंने सोची । रामानंद 
पंचगज्भा घाट पर नित्य बड़े तड़के ब्राह्ममुहते में स्नान करने जाते तव कबीर वहाँ 
की सीढ़ियों पर लेटे रहे । स्वामीजी ने प्रंघेरे में उन्हे न देखा। उनके सिर पर 
स्वामीजी का पैर पड़ गया । मुख से तुरन्त राम-रास निकल पड़ा कबीर ने चट 
उठकर उनके चरण पकड़ लिए और कहा कि आज आपने रामनाम का मंत्र देकर 
मेरा गुरुषद स्वीकार किया है। रामानन्दजी मौन रह मए। कबीर ने तबसे ही 
अपने को रामानन्द का शिष्य प्रकट और प्रसिद्ध कर दिया | 

कवीर में आरम्भ से ही हिन्दू भाव से भक्ति करने की प्रवृत्ति हम देखते हैं । 
आाचाय॑ हजारी प्रसाद द्विवेदीजी द्वारा लिखित एक पुस्तक 'कवीर' बहुत प्रसिद्ध है 
कबीर का विशेष अध्ययन करने के “लिये वह दृष्टव्य है। कबीर के बारे में उनका 
यह कहना ठीक ही है कि--- 

“इस प्रकार सब बाहरी धर्माचारों को अस्वीकार करने का अपार साहसे 
लेकर कवीरदास साधना के क्षेत्र में अवत्तीर्ण हुए। केवल अस्वीकार करना कोई 
महत्व की बात नही है । हर कोई हर किसी को अस्वीकार कर सकता है । पर 
किसी बड़े लक्ष्य के लिए बाधाओं को अस्वीकार करना सचमुच साहस का काम है) 
बिना उद्देश्य का विद्रोह विनाशक है, पर साधु उद्देश्य से प्रणोदित विद्रोह शूर का 
धर्म है। उन्होंने अटल विश्वास के साथ अपने प्रेम-मार्ग का प्रतिपादन किया | 
रूढ़ियों और कुसंस्कारों की विशाल वाहिनी से वह आजीवन जूभते रहे। प्रलोभन 
और आधात, काम ओर क्रोध भी उनके सार्ग में जरूर खड़े हुए होगे, उन्होंने उनको 
असीम साहस के साथ जीता । ज्ञान की तलवार उनका एकमात्र साधन थी, इस 
अद्भुत शमशीर को उन्होंने क्षण भर के लिये भी रुकने नहीं दिया। वह निरन्तर 
इकसार वजती रही। पर ज्ञील के स्नेह को भी उन्होंने नही छोड़ा, यही उनका 
कवच था । इन कुसंस्कारों, रूढ़ियों और वाह्याचार के जंजालों को उन्होंने बेदर्दी 
के साथ काटा । वे सर हथेली पर लेकर ही अपने भाग्य का सामना करने निकले 


तुलनात्मक अध्ययन २७३ 


थे। क्षणभर के लिए भी वे नहीं डगमगाये, माथे पर बल नही पड़ा वे सच्चे धर 
की तरह लड़ते ही रहे । देखिये१--- 


एक समशोर इक सार बजती रहे 
खेल कोई सूरमों सन्त केले । 
काम-दलजी ति करि क्रोध पे भाल करि 
परमसुख-धाय तहें सुरति मेले । 
सील से नेह करि ज्ञान को खड़गले 
आप चोगान में खेल खेले! 
कथे कफवीर, सोइ संतजन  सूरमा 
सीस को सॉंपकरि करम ठेले (२ ह 


हरिओधनजी के अनुसार कवीर साहव का काव्य आव्यात्मिक अनुभूति के 
कारण उच्च कोटि का है। कबीर ने “मसि कागज छूपों नही कलम गही नही हाथ' 
ऐसा अपने बारे मे कहा है तव वे अपनी रचनाओ को लिखते ऐसा तो कतई संभव 
नही था। कबीर के नाम पर बहुत से सग्रह निकल चुके हैं। अभी-अभी 
डा० पारसनाथ तिवारीजी ने कवीर के अनेक पदों को, साखियो को, रम॑नियों को 
कई पाडुलिपियो के सहारे वैज्ञानिक दृष्टि से देखकर तथा परख कर हिन्दी परिपद्‌ 
प्रयाग विश्वविद्यालय से “'कवीर ग्रन्धावली' का प्रकाशन कराया है। कबीर पर 
भविष्य मे होने वाले अनुशीलनो में इसका अध्ययन महत्वपूर्ण होगा । यह पुस्तक 
दृष्टव्य है ।* बसे तो नागरी प्रचारिणी सभा वाराशसी की कबीर ग्रन्थावली 
महत्वपूर्ण है ही। कबीर वहुश्ुत थ, सत्सद्भ करने वाले थे । उनके ग्रुरु रामानन्द 
भक्ति का एक उदार और सर्वसंग्राहक मार्ग निकाल रहे थे। इस मार्ग में जाँति- 
पाँति का भेद, तथा खान-पान का आचार दूर कर दिया गया था। कबौोर ने 
रामनाम रामानन्द से लिया अवश्य पर उनके राम साकार धनुर्धारी राम न रहकर 
निर्गुणा राम और उसके भी परे परन्नह्म के पर्याय बन गए। उनका यह कथन 
प्रसिद्ध ही है-- 
दशरथ सुत तिहु लोक बखाना । 
राम नाम का मरस है आना ॥| 





१. कवीर--आपचार्य हजारी प्रसाद हिचेदी । 


२. दाब्दावली, प्ृ० १०६॥। 
३. कबोर प्रंथावली-- पारसनाथ तिवारी हिन्दी परिवद्‌, विश्वविद्यालय, प्रयाग ॥ 


२७४ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


तथा 
हमारे राम-रहोम-करीमा, फेसो अलह-राम सति सोई । 
बिसम्तिल सेटि बिसंभर एके, और दूजा न कोई ॥7 


यहाँ पर व्यवहृत 'अल्लाह' शब्द मुसलमानी घर्म का प्रतिनिधित्व करता हैं 
और 'राम' शब्द हिन्दू सस्क्ृति का है ऐसा यदि हमारा मत हो तो कबीर दोनों को 
सलाम करते हैं, ऐसा आचारय॑ हजारीप्रसाद द्विविदीजी का मत है, जो ठीक ही है। 9 
कवौर सूफी मुमलमानों का भी सत्सग करते थे । इसी से कुछ लोग शेखतकी को 
कवीर का गुरु मानते है। पर ग्रुद को जिस आदर की भावना से अभिहित किया 
जाता है उस तरह तकी का नाम उन्होंने कहीं भी नहीं लिया है जैसे--“घट-घद है 
अविनासी, सुनहुँ तकी तुम शेख ।? यहाँ पर कबीर शेख तकी को उपदेश देते हुए से 
जान पड़ते हैं। सत्सद्भ के द्वारा कबीर ने उपयुक्त बातों का अपने भीतर संग्रह कर 
लिया था। अपने स्वभावानुसार वे किसी को भी बड़ा नहीं मानते थे । धक्‍कामार 


शली में अक्खड़ता से वे सबकी खबर लिया करते और जो कुछ कहते उसे अपना 
वचन मानने को कहते थे । 


शेख अकरदी सकरदीं तुम मानहुँ वचन हमार ॥ 
आदि अन्त ओ जुग-ज्ुग देखहु दीठि पसार ॥* 

- कबीर ने ब्रह्ममार्गी निरूपणा को अपने तक ही सीमित न रखकर उस न्ह्या 
को सूफियो की त्तरह केवल उपन्‍सना का विषय न बनाकर उसे प्रेम का विपय 
दनाया । उसको प्राप्ति के लिए हंठयोगियों की काया-साधना को प्रश्नय दिया 
आचार्य शुक्‍्लजी का यह कथन है कि*--'कवीर ने भारतीय ब्रह्मवाद के साथ 
सूफियों के भावात्मक रहस्यवाद, हठयोगियों के साधनात्मक-रहस्यवाद और व॑ष्णुवों 
के अहिसावाद तथा प्रपत्तिवाद का मेल करके अपना पंथ खड़ा किया । उनकी वानी 
में ये सब अवयव अवश्य स्पष्ट परिलक्षित होते हैं।' कबीर के रहस्यवाद को 
सममभने के लिए डा० रामकुमार वर्मा का “कबीर का रहस्यवाद' यह ग्रन्थ दृष्टव्य है । 
रहस्यवादी के अनुभव स्वसवेद्य होते से कबीर इस अनुभूति को गंगे की शर्करा' 
, कहते है । इस रहस्यानुभूति की दशा का वर्णेन कबोर के शब्दों में इस प्रकार है*- 


कक. स्‍आ+-3-9७ ०० कनन--तनननन-ाा कक 





१. कबौर प्रंथावली पद ५८५--बाबू श्यामसुन्दर दास, पृ० १०६ 
२ कबीर-हुज़ारीप्रसाद द्विवेदी, पृ० १८४ ॥ 

३. हिन्दी साहित्य का इतिहास-- आचार्य रामचंद्र शुक्ल, पु० ७६। 
४, 


१) | 75 घपएू० ७७ । 
५. फदोर पग्रंथावली, ७, ६ पृ० १। 
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सतगरुरु साँचा सुरिवां, सबद जुवाह्मा एक । 
लागत ही में सिलि गया, पडद्या कलेजे छेक ॥। 
सत्तमुर लई कर्मांरा करि, वाहरण लागा तोर। 
एक जु वाह्मा प्रीति सु भीतरि रह्मा सरीर ॥ 
इस अनुभूति का परिणाम साधक पर जिस प्रकार से होता है उसका वर्शान 
कवीर के शब्दों में-- 
कबीर बादल प्रेम का हम परि वरत्या आई । 
जन्तर भोीगी आतमा हरो भई बन गाई ॥।" 
इस अनुभूति में अतृसि बरावर वनी ही रहती है । वह्‌ साधक को अर्थात्‌ 
उसके शरीर को एक दीपक जैसा बना देते हैं। इस दीपक में प्राणों की बत्ती 
जलती है। वह रक्त के स्नेह से भरा रहता है और उसके प्रकाश में वह अपने इष्ट 
की भाँकी देख लेता है। कवीर अपने को 'हेरे राम मैं तो राम की वहुरिया 
कहते हैँ तो कभी अस्पत्र अपने को 'कवीर कृता राम का मुतिया मेरा नाऊ । 
गले राम की जेबड़ी जित देखो तित जाऊों 7 भी कहते हैं। विरह की तीत्रतम 
अवस्था, सावक की सिद्धावस्था, अव्यभिचारी पातित्रत्य-पूर्ण निष्ठा, कठिनाइयों पर 
विजय श्राप्त कर लेने का प्रखर आत्मविश्वास, घर फूक मस्ती और जीवात्मा तथा 
परमात्मा की ऐक्य अद्धत भावना भी वे प्रदर्शित करते हैं। इस तरह की आत्म 
तत्ववेत्ता की दशा प्राप्त हो जाने पर कबौर का किसी से कोई वर नहीं है। उनके 
इस प्रेम पंथ का स्वरूप आसान नहीं है। बह किसी खाला (मौसी) का घर नहो है 
वेयों कि... 
कवीर यह घर प्रेम फा, खालाका घर नाहीं । 
सीस उतारे भ्रुई घरे तब पेठे घर माहि ॥ 
कबीर निजघर प्रेस का, सारस्यस अगस-अगाघ । 
सीस उतारि पगतलि घर, तब निकटि प्रेम कर स्वाद ॥।+ 
अपने राम की प्राप्ति मफ्त भला कैसे हो सकेगी ? इस साधकावस्था में 
सिद्धत्व प्राप्त करने के लिए एक विरले ही शुरवान की तरह प्रतीत होते हैं। अपने 
ज्ञान को और गुरु को कभी भी संदेह की दृष्टि से नहीं देखते । यदि साधना में कोई 
कमी रह गई है तो इस कमी का कारण अपने को न मानकर वे इस कमीका कारण 
साधन में या उसकी प्रक्रिया में ही हो सकता है ऐसा उनका चिद्वास॒र था। कबीर 
का व्यक्तित्व समभने में इससे सहायता हो सकती है । 


२. कबोर ग्रंथावली ३४, पृ० ४ | 
२८ १३ ६६, १६-६० १ 


२७६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


कबीर का पालन जिस जुलाहे ने किया वह उस जुगी वयन जीवि व्यवस्ताय 

करने वाली जाति का था जिसका संस्कार ऐसे तत्वों से बना हुआ था जो समाज में 
मुसलमानों या हिन्दुओं दोनों के द्वारा आदर युक्त भावना से मान्य न था। ये 
वयनजीवी जाति के लोग नाम मात्र मुस्लिम होने से अपने पुराने योगमार्गीयि 
विश्वासों को लिए हुए अपनी गरीबी में आठा गीला किया करते थे। ऐसे समाज 
में जाति व्यवस्था की ज्यूद्भला तर्क और चर्चा का विषय नहीं बन सकती । जिन्दगी 
और मौत का वह ज्वलन्त प्रश्त होने से ऐसे वयन जीवी सहनशीलता को मौतरूप 
से अपनाये हुए थे। कबीर का पालन ऐसे ही वयनजीवी जुलाहे दंपति नीरू जोर 
नीमा ने किया था। उन्हीं से अपनी बानियों में लापरवाही, फवकड़ता कबीर ला 
सके हैं। पंडितों के लिए यह वाणी जटपठी है । कबीर के व्यंग्य कितने तीखे और 
मामिक होते हैं एक वानगी देखने लायक है? -- 

चली है कछुलवोरनो गंगा नहाय ।. 

सतुआ कराइन बहुरि भ्रु जाइन, .घूघट ओहदे भसकत जाय-। 

गठरी बॉघिन सोटरी बाधित, खसमके मूड़े दिहिन घराय । 

बिछुआ पहिरिन ओंठा पहिरिन, लात खसमके सारिन घाय । 

गड्भा कहाइन, जमुता न्‍हाइन, नौसव मेल है लिहिन चढ़ाय ॥ 

पाँच पच्दीस के घक्का साइन, घरहें की पूंजी आइ गेंवाय ॥ 

कहत कदर हेत कर गुत्सों, नाहि तोर भमुकुती जाइन साई। 


द्राविड़ देश से आई हुई भक्ति को रामानन्द उत्तर भारत में ले आये जिसको 
कंवीर ने सातदीपों और नवस्ण्डों में प्रकट किया ॥ 


कबीर का गाहुस्थ्य जीवन-- 


प्राय: लोग कबीर के साथ लोई का नाम भी लिया जाता है। वह कबीर 
की शिण्या घी जो आजन्म उनके साथ रही ऐसा लोगों का मत है। कुछ लोई को, 
उनको परीरिता स्त्री बतलाते हैँ ओर इससे उनको कमाल नामक पत्र और कमाली 
नामक पुत्री हुई। एक जगह वे कहते हैं--- 
रे यामे क्या मेरा, क्‍या तेरा लाज न भर्राह कह घर मेरा । 
५ है 4 
कहत कबोर सुनहु रे लोई, हमतुम विनसि रहेगा सोई ॥ 
इससे लोई उनकी स्त्री थी इतना तो संभव जान पड़ता है। लोई का नाम 
भी उनकी रचनाओं में कई जगह मिलता है परतु एक स्थल प्र 'घनिया' नी दाम 
२. कबीर वचनावली, पृ० १४४ | 
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मिलता है जिसे लोगो ने “रमजनियाः कहना आरम्भ कर दिया । एक छोटे से 
परिवार मे रहकर जब अपने माता पिता का देहान्त हो गया तब अपने पंतृक 
व्यवसाय को वे सम्हाले रहे । इस कताई-बुनाई से आय इतनी नहीं हो पाती थी 
जिसमें वे सरलतापूर्दक ग्ुजार सकते । पर उनकी सतोथषी प्रवृत्ति से यह अनुमान 
लगाया जा सकता है कि कदाचित्‌ वे पर्याप्त मात्ना मे थान तैयार नही कर पाते थे । 
ओर न बचत ही संभव थी । वेसे उनके यहाँ सदा साधु सतो की भीड बनी ही 
रहती थी । अतः: उनके स्वागत सत्कार के लिए कुछ न कुछ करना ही पडता था । 
यह बात तो प्रसिद्ध ही है कि निरन्तर ऐसे अतिथियों के घर पर आने के कारण 
उन्हे कई वार कष्ट भेलना पडा था। 
कंबीर की रचनाए-- 

उनकी यह प्रतिज्ञा प्रसिद्ध ही है-- 

ससि बिन्रु हात कलम बिन्नु कागज, 
बित्रु अच्छर सुधि होई ।?* 
उनकी दूसरी साखी तो सर्वेश्र॒ त है *--- 
मसि कागद छूपो नहीं, कलम गही नहीं हाथ । 
चरिऊ जुग को महातम, मुखहि जनाई बात्त ॥ 

उपदेश के लिए कबीर ने लिखित साधन की आवश्यकता नहीं समझी फलत: 
मौखिक रूप में ही उन्होने अपनी महत्वपूर्णा बाते सबसे प्रत्यक्ष ही कही। कचीर 
की मूल कृतियों का कोई प्रामाणित सग्रह नही मिलता । आदि ग्रन्थ मे जिसे ग्रन्थ 
साहब कहते है उसमे कबीर रचित पद है । सदग्रुरु की बानियों का कही कोई पता 
नही है। इस विपय मे हाल ही में जितनी भी हस्तलिखित्त तथा मुद्रित श्रतियाँ 
कवीर की मिली तथा उनमें उनके जितने पद, रमनियाँ और साखियाँ मिली है 
उनकी कुल सख्या सोलह सौ पद साढ़े चार हजार साखियाँ और एक सौ चौततीस 
रमनियाँ है । ऐसा इन सब का वंज्ञानिक दृष्टि से अध्ययन और सपादन त्तथा पाठ 
निर्धारण करने वाले डा० पारसनाथ तिवारी का निवेदन हे ।* 

इसी सामग्री का वैज्ञानिक और कवीर कृत स्वरूप निर्धारण कर डा० पारस- 
नाथ तिवारीजी ने इनकी प्रामारिक सख्या निर्धारित की है जो इस प्रकार है--पद 
समस्या २००, रमनी २१ तथा साखियाँ ७४४ है ।४ 





१, फजीर बीजक, छ० १५॥ 

२. फवीर बीजक, कबीर ग्रंथ प्रकाशन समित्ति, पु० १६० | १८७ | 

३. कवीर प्रन्यावली--डा० पारसनाथ तिवारी-प्रस्तावना (अ)। 

डे, डे 3) -““परिशिष्ट, पु० २४७-२७७ । 


२७८ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


अन्य लोगों के अनुसार कबीर की रचनाओं का ऐसा लेखा-जोखा 
मिलता है । 
१--विलसन साहव कवीर को आ्राठ रचनाओं का उल्लेख करते हैं ।"* 
२--वेस्टकॉट महोदय के अनुसार यह सख्या वयासी तक पहुँच जाती है । 
३--कवीर वीजक में कवीर की मारी रचनाएँ संग्रहीत हैं ऐसा मिश्र-बंधुओं का मत 
है। यही मत कवबोर पृथियों का भी है । 


४---डा० रामकुमार वर्मा अपनी सतत कवीर' की प्रस्तावना में, काशी-नागरी 
प्रचारिणी सभा में की गई संवत्‌ १६४८ से संवत्‌ १६७६ तक की गई खोजों के 
माधार पर बतनाते हैं कि स्वतन्न्न॒ग्रन्थों के रूप में यह संख्या अधिक से 
अधिक ५६ होगी । वे ग्रन्थ साहब का पाठ विश्वसनीय मानते है ।* 

५--की महोदय ने अपनी पुस्तक में महत्वपूर्ण उल्लेख किये हैं ।३ 

६--डा० पीताम्वरदत्त वड़थ्वाल की पुस्तक 'हिन्दी साहित्य मे निर्गुण संप्रदाय में 
इस विषय पर विचार किया गया है । 

७--डा७ क्षितिमोहन सेन द्वारा सपादित कबीर के पद मौखिक परम्परा से सुतर्कर 
संग्रहीत किये गये है । 


डा० बड़थ्वाल आचाय॑ क्षितिमोहत सेन के प्रकाशित पदों का उल्लेख करते 
हैं तथा वेलवेडियर प्रेस से प्रकाशित चार अन्य सग्रहों, वेकटेश्वर प्रेस द्वारा प्रकाशित 


साथियों आदि ग्रन्थों, कबीर बीजक, कवीर ग्रन्यावली आदि संग्रहों की विस्तृत चर्चा 

करते हैं । 

८प--डा० हजारीग्रसाद दिवेदीजी भी इन सभी पुस्तकों का विवेचन करते हैं । 

६--डा० रामरतन भटनागर इनमें से कुछ को कददरोर की निश्चित मानते हैं तथा 
अन्यको कबीरक्ृत नहीं मानते । उदाहरणके लिये वे क्रमशः बीजक, आदि ग्रन्थ 
ओर कबीर ग्रन्थावली के नाम लेकर उनका वर्णन करते हैं । 


कवीर पंथियों के लिए कवीर-बीजक एक विश्वमनीय और पृज्य ग्रन्थ है। 
कवीर के एक साखी है-- 
पोयो पढ़ि पढ़ि जग मुवा, पंडित भया न कोइ । 
ढाई आदर प्रेम का पढ़े सो पंडित होइ॥ 
१. ए स्केच ऑफ दि रेलिजस सेक्ट्स ऐंण्ड दि हिल्‍्दूुज--विलसन। 
२. संत कदोर-- रामकुमार दर्भा । 
३. कबोर ऐंण्ड हिज फालोअसं--को । 
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इससे एक बात स्पष्ट हो जाती है कि ग्रन्थों ओर पोधियों इत्यादि को उन्होंने 
कभी प्रोत्साहन नहीं दिया । उन्हें तो ग्रन्थ रचना के बदले मौखिक प्रवचनों का 
अधिक मूल्य है । वे इसे प्रचारकाये का साधन स्वीकार कर चुके है। आज तो 
कबीर की रचनाएँ विभिन्न सम्रहों के रूप में ही हमें उपलब्ध है । इनमें पद, रमेनी, 
साखियाँ, दोहे आदि संग्रहीत हैं । बसे ये पंचचानी सर्वंडगी आदि ग्रन्थ जैसे पुराने 
बड़े संग्रहों में भी ये संग्रहीत है । इसके अतिरिक्त 'कवीर बीजक' कबीर की वानी', 
'सत्य कबीर की साखी' ज॑से स्वतन्त्र संग्रह भी मिलत्ते है। इन रचनाओं की भाषा 
पर पूरवी हिन्दी का प्रभाव अधिक दिखाई पड़ता है। कहीं-कहीं राजस्थानी तो 
कहीं-कहीं पंजाबी का पुट और सकल सन्त गाथा ज॑ंसी मराठी पुस्तकों में इनके 
पदों पर गुजराती एवम्‌ मराठी भाषाओं का रंग चढ़ा हुआ सा जाब पड़ता है । 


१०-- कबीर ग्रन्थावली” के संपादक स्व० इयामसुन्दरदास ने अपनी भूमिका 
में वतलाया है कि यह ग्रन्थ दो पुरानी प्रतियों पर आधारित है जिसमें एक का 
लिपि-काल संवत्‌ १५६१ और दूसरी का संवत्‌ १८८१ है । प्रथम में दूसरी से 
१३१ साखियाँ तथा ५ पद अधिक हैं। कवीर बीजक की रमंनियों के क्रम के 
सम्बन्ध में ऐसी जनश्रुति प्रसिद्ध है कि कबीर साहब के दो छिष्प जर्गोदास' और 
अरगोदास' थे। इनकी माँ को उन्होंने कवीर-बीजक की मूल प्रति अपने अन्तकाल- 
पूर्व दी थी । फिर दोनों में वाद-वित्राद चला कि उक्त ग्रन्थ उसकी निजी सम्पत्ति 
हैं। कोई भी अपने हाथ से उसे दूसरे के हाथ में देना स्वीकार न करता था । तव 
माँ ने बीच बचाव करने की दृष्टि से दोनों को ही उसे दे दिया। किन्तु एक को 
प्रति की रमेैनियों का आरम्भ 'जीवरूप' वाली रमेनी से तथा दूसरी प्रति का आरम्भ 
'अन्तरज्योति” वाली रमेनी से होना स्पष्ट कर दिया । 


कवीर-वीजक में संग्रहीत रचनाओं की विशेषता उनमें सृष्टि-सरचना विपयक 
बरणंनों की प्रचुरता है। कबीर साहव किसी दाशे मिक की भाँति विश्व के मूल 
तत्व का प्रतिपादन करते हैं, उसके विकासक्रम का भी प्रइव छेड़ते हैं । कवौर पंथी 
इसे बहुत महत्व देते है । पौराणिकता युक्त उनके व्यक्तिगत जीवन के सम्बन्ध में 
भी इसमें कई बातें मिलती है। पर इससे हम उनके सुन्दरतम लोकिक जीवन के 
स्वरूप को देखने समभने से वंचित हो जाते है। कबीर जन-जीवन के सम्यक 
उत्थान के हेतु एक सुधारक, ताकिक प्रचारक, लोक चतुर ब्यंग्यकर्ता व्यक्ति भी है 

कबीर की भाषा सधुक्‍कड़ी है, शेली धघवक्‍कामार है। उलट-वाँसियो जंसी 
नाथ पंथियों की अबखड़ता-पूर्ण शैली उनको विरासत में मिलो है। कहते हैं कि 
कबीर के पुत्र कमाल उनके बड़े विरोधी थे । कवीर की उक्ति प्रसिद्ध ही है-- 


२८० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य की 


डूबा वंश कबोर का, उपजा पूत्त कमाल । 
हरिका सुमिरन छाड़ि के, घर ले आया माल ॥ 
कवीर का जीवन अन्धविश्वासों का घोर विरोध करने मे ही वीता ! 
वास्तव में जन्म से अन्त तक कबीर का जीवन समस्यामूलक है। उ्तेका अपना 
जीवन तथा दैनदिन आचरण और उनकी कृतियाँ ही इन समस्याओं के उत्तम हेले 
है। मोक्षदापुरी-वाराणमी मे रहकर जो मगहर मे मरते हैं वे नरक मे जाते हैं । 
इस अन्यविश्वास को दूर करने के हेतु कबीर मगहर जाकर मरे । उनका 
कथन हैं-- 
'जो कासी तन तज कबीरा । तो रामहि कहा निहोरा रे ॥ 
कवीर पुनर्जन्म के सिद्धान्त को मानने वाले थे । पर उन्हें अपनी मुक्ति में 
चरम विश्वास था इसीलिए उन्होने कहा 'मुआ्ला कबीर रमे श्रीराम' रामनाम का मय 
करते-करते वे शरीर त्यागने जा रहे थे । कबीर की अंत्येष्टी क्रिया के बारे में भी 
विलक्षण लोक-प्रवाद प्रसिद्ध है। कहा जाता है कि मरने पर जब इनके शव पर से 
चादर हटाई गई तो वहाँ केवल कुछ फूल मिले । हिन्दुओं ने आधे फूलों का अति 
सस्कार किया और मुसलमानों ने अपने हिस्सों के फूलों को लेकर मगहः में ही उन 
पर कब्न वनाई। हिन्दुओ ने फूलों की रक्षा को लेकर वाराणसी में समाधिस्थ 
किया । यह स्थान 'कवीर-चौरा' के नाम से प्रसिद्ध है । 
कवीर निर्गुण और सगुर के परे की सत्य सत्ता के परम भक्त थे । बसे 
080, 32 अल गिना जाता है। ब्रह्म से ही सब की उत्पत्ति होती है ऐसा 
पाणी ही ते हिम भया, हिम व्हे गया बिलाइ । 
जो कुछ था सोई भया, अब कुछ कहा न जाई ।। 


कदीर का कहना था 'मैं कहता आँखिन की देखी ।' 


॥ कवीर कोरे ज्ञानमार्गी 
शुष्क निर्गुणी नही हैं । अपनी श्रेम-भक्ति-मुला साधता का आरम्भ वे सब कुछ 


छोड़कर, उत्कृष्ट साहम के साथ ज्ञान के वोक को न ढोते हुए भगवद्‌ प्रेम पर हि 
रखकर हृदय से कर चुके थे । उनके लिए प्रेम ही साथ्य है और प्रेम ही साधन । 
वे ब्रत, रोजा, पूजा, नमाज आदि कुछ भी नहीं मानते । उनका यह कथन हट 
एक निरंजन अलह मेरा, हिंदू तुरुक दहूँ नहों मेरा । 
शा शत ना अहम तिसही सुमिझर जो रहे निदांनां ॥॥ 
पूजा करू न निमाज गरुजारू, एक निराकार हिरदे नमस्कार । 
१. कबोर ग्रंथधावलो--कबीर साखो १७, पृ० १३॥ 
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ना हम जाऊं न तीरथ-पुजा, एक पिछाण्यां तो क्या दूजा । 
कहे कबीर भरस सब भागा, एक निरंजन सू मन लाजा ॥ 


यह विवेचन आचार्य हजारीप्रसाद द्विवेदी, “कवीर ग्रन्यावली”, “हिन्दी 
साहित्य का इतिहास, 'हिन्दी साहित्य”, 'कथचीर साहित्य की परख' आदि भ्रन्थों पर 
आधारित है, जो दृष्टव्य है । 
कवीर का भाषा पर जबरदस्त अधिकार था। आचार्य हजारीप्रसाद 
द्विवेदीजो का बह कथन ठीक ही है कि, 'हिन्दी साहित्य के हजार वर्षो के इतिहास 
से कचीर जेसा न्यक्तित्व लेकर कोई लेखक नही पंदा हुआ ।!* कबीर वास्तव में 
भक्त ही थे । कबीर में अपनी रचना से अपनी साफ और जोरदार भापा मे अपने 
तत्वों की ध्चनित किया है। उनकी भाषा मे परम्परा से चली आती हुई विशेषताएँ 
चतंमान है । 
कवीर का युग ऐसा था जब कि उत्तर भारत में मुसलमानी शासन विद्यमान 
था। बहुजन समाज पर हठपोगियों के प्रभाव का प्रावबल्य था। समाज की ऊंँच 
नीच भावना उपहास और आक़मणा का विपय थी पर दूसरो के लिए वही मर्यादा 
और स्फूर्ति का विषय वन गई थी । वज्जयानी और नाथपथी योगी डटकर जाति 
भेद पर आघात कर रहे थे। वाह्माच्रार और उन्मूलक-श्रेष्ठाता को फटकारते हुए 
केवल चौरासी लाख योनिश्रो में निरन्तर भटकते हुए माया के ग्रुलाम ग्र॒हस्थो से 
अपने को वे श्रेष्र समभते थे । नाथ सम्प्रदाय से यह अक्खडता उन्हे प्राप्त हुई थी । 
देश-भ्रमण, तीर्थाटव आदि कबीर ने सत्सज्भ भौर सनन्‍्तों के अनुभवों को सुनने के 
हेतु किये ये । वे दक्षिस्स में पढरपुर भी गए थे । नामदेव कबीर से बडे थे और 
कवीर ने उन का नाम सुना था । पंजाब में नामदेव का दीर्घकालीन निवास नामदेव 
के कबीर पर पड़े हुए प्रभाव का सूचक माना जा सकता है। सांस्कृतिक आदान- 
प्रदान जाने अनजाने प्रत्यक्ष-अप्रत्यक्ष सभी तरह से होता ही रहता है । कबीर के 
पदों मे 'विठठल” का उल्लेख, नामदेव के पदो का ग्रन्थसाहवब में समावेश ये सब इस 
आदान दास के उदाहरण या फल कहे जा सकते हैं। अनेक साधनाओं के विभिन्न 
मार्मो को जानकर कबीर ने अपने ढज्कणु से उनको ग्रहण कर लिया है । कबीर की 
भावात्मक और साघनामूलक रहस्यवादी अनुभूतियों को स्वसवेद्य बनाने के लिये उस 
युग की इन सभी साधनाओ मे बैठना पड़ेगा । 
कवीर की हस्तलिखित पोथियाँ न होने से उनके नाम पर सग्रह की गई 
अनेक पुस्तकों में उनकी प्रामाणिक भाषा का और शेंल्री का ज्ञान प्राप्त करना 


२. कबोर--आजचार्य हजारीप्रसाद दिवेदी, पृ० २१७१ 


श्ष२ हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 
अत्यन्त कठिन है। आदिग्नन्थ! मुद्रित किया गया है। इस संग्रह की भाषा 
प्राचीनता की दृष्टि से विचारणीय है। वैसे प्रामाणिकता फिर भी विश्वसनीय नहीं 
है। वाबू श्यामसुन्दरदास द्वारा सम्पादित कबीर ग्रन्थावली में कबीर का मूलरूप 
अधिक सुरक्षित है । इधर नयी “कबीर ग्रन्थावली डा० पारसनाथ तिवारीजी को 
और भी अधिक वैज्ञानिक और प्रामाशिक रूप प्रस्तुत करती है । आगे के अनुसंधानों 
के लिए इस कृति का विशेष महत्व होगा । 

'कवीर-वीजक' के भी कई संस्करण हैं तथा इस पुस्तक का कवीर-सम्प्रदाय 
में विशेष प्रतिष्ठायुक्त स्थान है। उसकी रमेनियाँ ही उसका प्रमुख अंश है। भाषा 
की आधुनिकता भी इसमें विद्यमान है और यह वर्तमान रूप संभवत: १८ वीं शती 
का होगा । कवीर के वाद चल पड़े हुए कदीर सम्प्रदाय की एक धार्मिक एस्तक के 
नाते उसका महत्व मान्य करना ही पड़ेगा । 

“कबीर अपने युग के सब से बड़े क्रान्तदर्शी हैं। सहज सत्य की पहचान 
उनको है। उनका प्रेम एक आदर नैष्टिक भक्त का प्रेम है। साथु होकर भी वे 
अगृहस्थ नहीं, वैष्णव होकर भी वैष्णव नहीं, मुसलमान होकर भी मुसलमान नहीं, 
हिन्दू होकर भी हिन्दू नहीं है। वे भगवान्‌ नृश्तिहावतार की प्रतिमूर्ति थे। हे 
आचार्य हजारीप्रसाद ट्विवेदीजी का उक्त मत समीचीन और यथार्थ ही है । 


तुलसीदास : 


तुलसीदास एक महापुरुष थे । ग्रियरसन उनको बुद्ध-देव के बाद सबसे बड़ी 
लोक नायक मानते हैँ। उनकी 'रामचरित मानस उत्तर भारत में ही नहीं वरच 


सारे भारत में इस तरह प्रचारित है जितनी वायबल भी नहीं है। वैसे कभी-कभी 


उसका प्रचार वायवल की तरह है ऐसी उक्तियाँ सुनाई पड़ जाती हैं। इतना होने 


पर भी गोस्वामी तुलसीदासजी के जन्म-स्थान और उनकी जन्मतिथि का निश्चित 
पता नहीं चलता । तुलसीदास के साथ कोई न कोई सम्बन्ध जोड़कर उन्हें अपने 
गाँव का सिद्ध करने की प्रवृत्ति भी बहुत वार उभरती हुई दिखाई देती है । तुलसी 
की कृतियों में अपने युग के समाज का जीवन प्रतिविम्बित हुआ है । 
हि लोक-मर्यादा से युक्त भक्ति का मार्ग लोग तिरस्कार की दृष्टि से गह्मां मानते 
थे ओर अपने मनमाने ढझ्भू से चलते थे । तुलसी की उक्ति में उसका स्वरूप भाके 
उठा है*-- । 
श्रुति सन्‍्मत हरि-भक्ति पथ 
त्तेहि परिंहर्रह विमभोह दस, 
१. कबदीर- हजारोप्साद द्विद्ेदी ॥ 
२. दोहप्वली दो० ५५५। 


» सयुत विरति विदेक । 
कल्प हि पंथ अनेक ४ 


तुलनात्मक अध्ययन २८३ 


मराठो में ज्ञानेश्वर की ज्ञानेशवरी' को लेकर विद्वानों ने जितने ग्रन्थ लिखे 
उनकी संख्या सवसे अधिक है । ठीक उसी तरह हिन्दी में तुलसीदासजी पर वरेण्य 
एवम्‌ मूर्घधन्य चोटी के विद्वानों ने अपनी लौह लेखनी से अनेक विद्वत्तापूर्ण कृतियाँ 
भ्रसूत की हैं। इनमें श्यामसुन्दरदासजी का गोस्वामी तुलसीदास, “रामचन्द्र शुक्लजी 
का तुलसीदास” डा० माताप्रसाद ग्रुत का तुलसीदास, डा० बलदेव मिश्र का 
सुलसी-दर्शन!', डा० भगीरथ मिश्र का 'तुलसोी-रसायन”', डा०राजपति दीक्षित का 
“तुलसीदास और उनका युग” आचार्य विश्वनाथजी का तुलसीदास” जैसे ग्रन्थ विग्वेष 
उल्लेखनीय और महत्वपूर्ण हैं । 
तुलसी के युग में लोग साधना के मनमाने मार्म दृढ़ निकाल रहे थे। वेदों 
ओर पुराणों के निदक बनकर भक्ति को अपनाने के बदले केवल उदरभरणार्थ धर्म 
सिखाने वाले लोगों को देखकर तुलसी की आत्मा रो उठती थी । इसीलिये वे कह 
उठे--- 
साखी सबदी दोहरा, कहि किहनी उपखान । 
भगति निरूपहिं वदरति कलि, निदहि घेद पुरान ।।" 
और 
चरन धरम नहिं आश्रम चारो | 
श्रुति-विरोध-रत सब नर नारो ॥॥ 
तुलसीदासजी अपने आराध्य राम के प्रति एकनिश्टपूर्ण भक्ति भावना रखते 
थे। वे सगुन और अगुन के भेद को देखने वाले न थे । पर समाज इतना भन्धा हो 
गया था कि पेट के लिए बेटानवेटी तक को बेचना उन्हें अधर्म नहीं मालुम होता 
था। तुलसीदासजी नीलवरणं के सांवले रामचन्द्रजी के चयन-मनोहारी रूप को 
देखकर गदगद हो जाते थे । मतलब यह कि तुलसीदासजी में विश्वास अखंड था, 
और अध्ययन भी उनका गहन और गम्भीर था । 


तुलसीदास की जीवनी के सू ब-- 

तुलसीदास ने अपने बारेमें यत्र तत्र अपने ग्रन्थों में कहीं कुछ लिख दिया है । 
चैंसे अन्य बाहरी सामग्री में ये पुस्तक हैं--(१) “भक्तमाल” नाभादासक्ृृत, 
(२) प्रियादास की भक्तमाल पर रची गई टीका, (३) गोसाई ग्रोकुलनाथकृत 'दो सी 
बावन वैष्णवन की वार्ता । इसके अतिरिक्त दो और पुस्तके है जिन्हें विशेष 
प्रामाशिक नहीं माना जाता | वे ग्रन्थ ये हैं--वेनी माधवदास रचित मूल गोसाई 
चरित” और कोई बाबा रघुवरदास रचित तुलसी-चरित । 


१. दोहावली--दो, ५४५४ । 





रघरें हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


तुलसीदासजी नन्ददास के भाई थे, गुर्माई विदृठलनाथ से मिले थे, तथा 
राम के अनन्य भक्त थे और भाषा में रामायण लिखी थी। इस प्रकार की सूचना 
हमे वेष्णवन की वार्ता से प्राप्त होती है । तुलसीदासजी राजाऊुर के रहने वाले 
सरवरिया ब्राह्मण थे । वैसे सूकरख्रेत या सोरो उनकी जन्मभूमि मानी जाती रही 
है। तुलसीदासजी का जन्म सन्‌ १५३९ में हुआ। वे सम्राट अकवर से केवल दस 
वर्ष बढ़े थे। तुलसी के युग में दी मुगल सम्राट हो गये है एक अकबर और दूसरे 
जहांगीर । तुलसी का जन्म संवत्‌ १५५४ माना जाता है--- 


पन्द्रह से चोवन बिपै, कालिन्दीके तौर । 
सावन शुक्ला सप्तमी, तुलसी घरेऊ सरीर ॥। 


अब्दुल रहीम खानखाना तुलसीदास के प्रेमियों मे से थे। तुलसी ने एक 
वार एक दोहे का चरण बनाकर रहीम के पास भेजा-- | 


'सुरतिय, नरतिय, नागतिय, सब चाहत असर होय 
गोद लिये हुलसी फिरे तुलसी सो सुत होय ॥ 
कहने की आवश्यकता नही कि रहीम ने दूसरा चरण बनाकर दोहा पूर्णा कर 


भेजा था। इसमे 'हुलसी' शब्द इनकी माता के लिए आया 


है। 'रामचरित मानस 
मे एक जगह 'रामहि प्रिय पावन-तुलसी-सी । तुलसिदास हिंत हिंय हुलसी-सी ।' 


यहाँ पर भी 'हुलसी” शब्द से तुलसी की माता का संकेत प्राप्त होता है। ये अभ्ुक्त- 
मूल नक्षत्र में पैदा हुए थे तथा अपनी माता के गर्भ में साल भर रहे । ऐसे अशुभ- 
लक्षणी बालक के पैदा होते ही उनके माँ बाप ने उनको छोड दिया । उनका अपना 
स्वयं कथन 'कवितावली' में मिलता है जो इस विपय पर अधिक प्रकाश डालने 
वाला है--* 
'मातुपिता 'जग जाम्र तज्यों विधिहु न लिझ्यो कछु भाल भलाई ४ 

मुनिया नाम की दासी ने इतका पालन पोपण कुछ दिनो तक किया ! 
बाद में वह भी मर गई । विनय पत्रिका में वे कहते है--'जनक जननी तज्ये जनमिं 
करम विन विधिहु सुज्यों अबडेरे, “यथा तनु जन्यो कुटिल कीट ज्यों तज्यी मातु-पिता 
हू / किसी तरह वालक तुलसी के वचपन के दिन वीते । अन्त में बाबा नरहरिदास 
या नरहर्यानन्‍्द नामी एक महात्मा ने इनको अपने यहाँ रस लिया। इन्ही ग्रुु से 
उन्होंने रामकथा सुनी । काशी में एक विद्वान शेप सत्तातनजी रहते थे। उन्होने 
गोस्वामी तुलसीदासजी को वेद, वेदाग, दर्शन, इतिहास-पुराण आदि में प्रवीण कर 


दिया । १५ वर्ष तक अध्ययन करके गोस्वामी तुलसीदास अपनी जन्मभूमि राजापुर 
१, कवितावली उत्तरकाप्ड--७३ ॥ 








तुलनात्मक अध्ययन र्घ५्‌ 


लौट आए । उनका बचपन का नाम रामबोला था । कवितावली में इसे चे एक 
स्थान पर स्पष्ट करते हूँ राम बोला नाम है गुलाम राम साहि को” इसी तरह 
विनय पत्रिका में वे कहते हैं--'राम को ग्रुलाम नाम - रामवोला रास्यौ राम? | 
बाद में वे तुलसीदासजी के नाम से ही पहचाने जाने लगे। अपने गुरु की वंदना 
वालकाण्ड में वे इस प्रकार करते हैं--- 
चवंदक गुर्षद कंज, कृपासिधु नर-रूप-हरि + 
महामोह तम पुंज, जासु बचन रविकर-निकर ॥॥*- 
इसमें 'नर-रूप-हरि के आधार पर कुछ विद्वानों ने नरहरिदास को इनका 
गुरु माना है । अपने गुरु से बार-बार उन्होंने रामकथा सुनी थी। इसके वारे में वे 
कहते हैं--- मैं पुनि निज ग्रुद सन सुनीं कथा सो सूकर खेत । समुझि नही तस 
बालपन, तब अति रहेक अचेत ॥ तदपि कही ग्रुरू वारहि वाँरा। समुश्ति परी 
कछु मति अनुसारा ॥' वे 'रामकथा सुनाने लगे। उनके गुणों पर भुग्ध होकर 
दीनवंधु पाठक ने अपनी कन्या रत्नावली का उनसे व्याह कर दिया। उन्होंने 
तुलसीदासजी का विनय और जीत देखकर ही यह व्याह तय किया था । अपनी 
पत्नी पर वे बहुत अनुरक्त थे । एक बार वह अपने भायके गई हुई थी । तब बाढ़ 
आई हुई नदी को पारकर आधी रात को वे अपनी पत्नी से मिलने पहुँचे, तब उसः 
स््री ने उनसे कहा--- 
लाज न लागत आपको दोरे आयेहु नाथ ४ 
धिक-धिक ऐसे प्रेम को कहाँ कहाँ में चाथ ॥ 
अतस्थि-चर्म-मय देह भम तामें जेसी प्रीति 8 
तेसी जो क्षीराम सेह होति न तो भव भीति । 
अपनी पत्नी से ये बचन सुनकर उनके अन्तःकरण की आँखे खुल गई । वे 
विरक्त होकर काशी में रहने लगे । काणी से अयोध्या में जाकर रहे । फिर तीर्थ 
यात्रा करते-करते रामेइवर, जगन्नाथपुरी, द्वारका, वदरिकाश्रम, कलास और मानस- 
रोवर तक हो आये । अयोध्या में जाकर रामचरित मानस रचना आरम्भ कर 
दिया । उसे दो वर्ष सात मास में समाप्त किया । किष्किन्धा काण्ड काशी में रचा 
गया । रामायरा पूरी करके वे वाराणसी में ही रहे । यह वत्त प्रसिद्ध है कि--- 
'संबत सोरह सौ इकतीसा । करहुँ कथा हरिपद घरि सीसा । 
नौसी भौसचार मधछुमासा | अचवधपुरी यह चरित प्रकासा ॥ 
जेहि दिच राम-जन्म श्रुति गावहि ।* 
१. कवितावली उत्तरकाण्ड, १००१ 
२. रासचरित सानस वालकांड, ५ । 


२८६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


तुलसीकृत कृतियों के चाम-- 


तुलमीदासजी की कुल वारह कृतियाँ प्रसिद्ध है। उनमे पाँच बडे और सात 
छोटे ग्रन्थ हैं। दोहावली, कवित्त रामायण अर्थात कवितावली, गीतावली 
रामचरित मानस, विनय पत्निका ये बडे ग्रन्थ है तथा रामनला नहछू, पावंतीमंगल, 
जानकी-मगल, बरव-रामायरण, वेराग्य-सदीपिनी, कृष्णगीत्ावली ओर रामाज्ञा 
प्रदनावली छोटे ग्रन्थ है। 
सस्कृत का पक्ष छोडकर तुलसी ने भाषा का पक्ष प्रतिपादित किया क्योंकि 
वे कहते थे--- 
का भाषा का संस्कृत प्रेम चाहिये साच । 
कामजु आये कामरी काले करिअ कुमाच ॥ 
उनका स्व्रतन्त स्वभाव ऐसा था कि वे बिलकुल निर्चिन्त थे । 
मेरे जाति-पाँती न चहों काहू की जाति पाँति, 
मोरे कोऊ कास को, न हों काहू के काम्म को । 
साधु के असाधु, के भलो, के पोच सोच कहा, 
का काहू के हार परो ? जो हों सो हों राम को ॥। 
घृत कहो अवधृत कहो रजपृत कहो, जुलहा कहो कोऊ । 
फाहू को बेटी से बेटा न ब्याहवे, काहु की जाति बिगारो न फोऊ ॥ 
तुलसी सरनाम गुलाम है राम को, जाको रुचें सो कहो कछु दोऊ । 
मांगिफ खेबो ससीत के सोइबो, लेबेको एक न देबे को दोऊ॥* 
रामचन्द्रजी की भक्ति में उनका हृदय दुराव छिपाव युक्त नहीं है। 
देखिये--- 
'सूघे मन, सूधि वचत सूधी सब करतृति। 
तुलसी सूधी सकल विधि रघुवर प्रेम प्रसुति ॥' 
उनके समय मे गोरख पथी साधु योग की रहस्यमयी बातो का जो प्रचार कर 
रहे थे उसके कारण उन्हे जनता के हृदय से भक्ति-भावना भागती सी दिखाई पडी 
तभी तो उनको कहना पडा-- 
गोरख जगायो जोग भगति भगायो लोग, 
निगम नियोग ते, सो केलि हो छरो सो है ॥॥' 
वे ईश्वर को अपने भीतर देखने की अपेक्षा बाहर के लिए विवेचन करते है । 
'अंतर्यामिहु ते बड़ वाहर जामी है राम जो नाम लिए त्ते। पंज परे प्रहलादहु को 
१. कवितावलो उ. छड़े ॥ 


छुलनात्मक अध्ययन श्८७ 


प्रकटे प्रभु पाहन ते न हिये ते ॥॥ “यदि परमात्मा को देखना है तो उनको व्यक्त 
जगत्‌ के सम्बन्ध से देखना चाहिए । वे तो 'सियाराममय सब जगजानी । करहें 
प्रनाम जोरि जुग पानी” की भावना से सबको देखते हैं। उनकी विनम्नता ही उनसे 
इस प्रकार मुखर हो उठती है--- 

कवि न होऊ नहिं बचन प्रवीनू । सकल कला सब विद्या हीनु । 

फवित विवेक एक नहिं मोरे। सत्य कहुउ लिखि कागद कोरे ॥ 

कवि न होऊ नहिं उतुर कहुप्वऊ ५ सति अनुरूप रप्सगुन एव ६४ 
तुलसीदासजी की क्ृतियों का संक्षिप्त परिचय -- 


रामचरितमानस एक प्रवन्ध काव्य है। उनकी कारयित्ती और भावयित्री 
प्रतिभा के मधुर संयोग से यह कृति सरस और सुरस बन पडी है। अपने 
'स्वान्तसुखाय” “रघुनाथ गाथा” को भाषा में निवद्ध करते हुए बहुजन हिताय अपनी 
मंजुल मति से वे उसे प्रस्तुत करते है। यह ग्रन्थ तुलसी ने संवत्‌ १६३१ में विक्रमी 
चैत्र शुक्ल & मंगलवार को आरम्भ किया है । इसके सात काण्ड है । दोहा, चौपाई 
के अतिरिक्त बीच-बीच में छंदों का प्रयोग भी हुआ है। ये छनन्‍्द वरियक और 
मात्रिक दोनों है। चार-चार चोौपाइयों के बाद एक-एक दोहा रखा गया है । 
रामचरित मानस के अन्त में इस पर तुलसीदासजी ने इस शंली के बारे में 
लिखा है --- 
रघुवंश भूषन चरित यह नर कहहि सुनहि जे गावहों । 
कलिमल सनोमल घधोदह्द बिधु श्रम रामघाम सिधावहीं ॥॥ 
सत पंच चोपाई मनोहर जानि जे नर उर घर। 
५; दारुण अविया पंच जन्ति विकार श्री रघुबर हरे॥। 


ह ५१०० चौपाई या १०२०० अर्धालियों की संख्या इस पूरे प्रन्थ में है । 
इसके नायक रामचन्द्र एक मध्ययुगोन नायक के रूप में हमारे सामने नहीं आते वरन्‌ 
वें सबसे बड़े देवताके रूपमें आते हैं जो 'परित्राणाय साधुनाम्‌ विनाशाय च दुप्कृताम्‌” । 
इस सूत्र के अनुसार राक्षसों के अत्याचारों से पीड़ित मुनियों को अभय देते हे । 
उनकी यह प्रतिज्ञा है--निसिचरहीन करी महि भुज उठाय पन कीन्ह! इस 
प्रतिज्ञा का वे वरावर पालन करते हैं। तुलसीदासजी कहते है कि इस कथा को 
स्वयम्‌ शिवजी ने रचा है । अपने गरुरुसे बचपन में इसे सुनकर स्मृति से वे उसे 
कहते हैं। शकर ने इसे पार्वती को सुनाया था। याज्ञवल्क्य ने भरद्वाज को यह 


१, रामचरित मानस वालकाण्ड-८ । ८ तथा ११५१३ १॥ 
२. लि उत्तरकाण्ड-१३० ॥ 


र्घ८ हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य का 


कथा उनकी प्रार्थना किये जाने पर सुनाई है। काक भुसुंडी गरुड़ को इस कथा की 
दाशं निक, धामिक और नेंतिक विचारों की व्याख्या कर सुनाते हैं। महाकाव्य के 
प्रायः सभी लक्षण इसमें आ गए हैं। सुभापित और काव्योक्तियाँ ऐसी हैं जो 
भारतीय जनता की सूक्तियाँ वनकर लोगों की जिह्ना पर सुअवसर पर विराजमान हो 
जाती हैं। सस्कांडों के आरम्भ में संस्कृत श्लोक है, जिनमें देवताओं की स्तुति है 
और कविता की कथावस्तु का संकेत मिलता है। भाषा परिष्कृत अवधी है। 
तुलसी ने उसे माँजकर सुव्यवस्थित कर दिया है । उन्हें यह शैली जायसी से प्राप्त 
हुई थी। दाशेनिक के रूप में उनका रूप ऐसा है जो ज्ञान और तक के सहारे अद्वेत 
की स्थिति तक पहुँच जाता है । इस पारमार्थिक दृष्टि से केवल परब्रह्म की सत्ता के 
रूप में ब्रह्म स्थित है। यह 'अज अद्वंत अगुन हृदयेसा' रूप के साथ ज्ञान-गिरा- 
गोतील भी है । राम की प्रभुताई बिना रामक्ृपा के नहीं जानी जा सकती । उनकी 
रामकथा का यह ज्ञोत 'वाल्मीकि-रामायरा', अध्यात्म रामायण, “कवि जयदेब के 
प्रसन्न राघव', हनुमझ्ाटक' और अन्य संस्कृत ग्रन्थों से उन्होंने लिये हैं। भागवत 
ओर गीता से भी उन्होंने आधारभूत सामग्री ली है। इसका प्रधान रस ज्ञाग्त है । 
महाकाव्य के नाते और रामचरित नायक के लोकोत्तर और मर्यादा पुरुषोत्तम होने 
के नाते अन्य सभी रमों का यथास्थान यथोचित रूप में प्रयोग हुआ है। अनेक 
संवादों और कथानकों का गुंफत और गठन परिनिष्ठित रूप से हुआ है । जीवन के 
विविध सांस्कृतिक हृश्य अपने आदर्श स्वरूपों के साथ इसमें विद्यमान हैं। आस्था के 
संबल से प्रत्यक्ष अनुभव और विश्वास के साथ ईश्वर का साक्षात्कार किया जा 
सकता है इसे रामचरितमानस के महान पात्रों द्वारा तुलसी ने दिखा दिया है । 
दोहावली--यह मुक्तक काव्य है। इसमें तुलसीदासजी घम्मोपदेशक, 
नीतिकार ओर सूक्तिकार के रूप में सामने आते हैं । तुलसी की भक्ति को चातक के 
माध्यम से इसमें व्यक्त किया गया है । कूट और आलंकारिक चमत्कार विधान भी 
इसमें मिलता है। इसका कारण इसका समास-शैली में लिखा जाना है। सुदीर्घ 
काल में यह रचना लिखी गई है।" डा० माताप्रसाद गरुस के अनुसार सतसई, 
दोहावली, हनुमान वाहुक आदि सं० १६६१ से १६८० तक लिखी गई रचनाएं हैं | 
तुलसीकी अन्य रचनाओंमें से भी कुछ दोहे इसमें मिलते हैं । डा. भगीरथ मिश्रका यह 
कथन ठीक ही है कि रुद्रवीसी का उल्लेख उसे संवत १६५६ से १६७६ तक की 


तक की रचना होने का संकेत करता है [* इसमें कई विषयों को वंविध्य विवेचन 
के लिए तुलसी ने अपनाया है। 








१. तुलसोदास--डा० माताप्रसाद गुप्त, पृु० २७६ | 
२. तुलसीरसायन -- डा० भगीरय मिश्र, पु० ७६। 


पघुलनात्मक अध्ययन २८६ 


कवितावली और हनुमान बाहुक-- 


इन दोनों की एक ही प्रति मिलती है तथा केवल कवितावली और केवल 
बाहुक को अलग-अलग प्रतियाँ मिलती है । वाहुक क्रवितावली के परिशिष्ट की 
भाँति अधिकतर मिलता है। बाहुक की रचना संबंत्‌ १६८० की है क्‍योंकि यह 
उनकी अन्तिम रचना है । वाहुक में डं४ कवित्त है। भिन्न-भिन्न समयों पर लिखे 
गये कवित्ता सर्वयों का काण्डों के अनुसार स्फुट संग्रह है । वालकाण्ड और अयोध्या- 
काड की झोली साहित्यिक, ललित और मधुर है। लझ्ला कांड ओजपूर्ण तथा प्रसाद 
गुण से युक्त है । यह प्रौद्द रचना है। उत्तर कांड में विभिन्न स्थानों का स्वच्छन्द 
रूप से स्वतन्त्र वर्सान है । सारे कांडो के विविध प्रसज्धों पर और जीवन से संबंध 
रसने वाले व्रिविध हक्‍को की माकियां सुन्दर ढछ्छ से प्रस्तुत की गई है । तुलसी की 
अपनी समकालीन दशा, दुर्देशा तथा अपने जीवन के कई सदर्भ कवितावली में 
मिलते हैं ।॥ कलियुग का यथात्तथ्य वर्णन है। अपनी वृद्धावस्था तथा मृत्यु के निकट 
सम्बन्ध का उल्लेख यथेष्ट रूप से मिलता है। लद्भादहव तथा युद्ध के सजीव वर्णन 
ओऔर सभी रसों के दर्भन इस मुक्तक कानन्‍्य में हो जाते है । 

रामललानहछू ---मोहर छन्द में विवाह के अवसर पर गाने के लिये बनाया 
गया है। व्यावहारिक और सामाजिक प्रथाओं में भी भगवान्‌ राम च्रित्न विंपयक 
सांस्कृतिक और भक्ति का स्वरूप संसिश्र हो जाय इसी वहाने यह रचता की गई है। 
एक साधारण दूल्हा के रूप में राम प्रस्तुत हैं। उसके फूहड़ ओर भहें गीत्तों के 
स्थान पर अच्छे गीत प्रचलित हो जाय यह हेतु चुलसीदासजी का जान पड़ता है । 
चुलपी की यह प्रारम्भिक रचना है। परन्तु लोकगीत-शेली में लिखी गई यह कृति 
फिर भी यथातथ्य रूढियो का चित्रण करने वाली और रसिकतापूर्णा है । इसकी 
भाषा लोकगीतों की अवधी है। यह सवत्‌ १६१६ में अनुमानतः रची गई ।* 

धैराग्य संदोपिनी-यह भी प्रारम्भिक रचना ही मानी जावेगी | चार प्रकरणों 
में सन्‍्त-सद्भ, सदाचार तथा वैराग्य आदि से भक्ति का भाव प्राप्त केसे किया जाय 
इसका घिवेचन किया गया है। ये चार प्रकरण (१) सगलाचरण (२) सत स्वभाव 
चर्रान, (३) सत महिमा वर्शान और (४) शान्ति वर्णोत हैं। यह कृति वैराग्रियो 
और साधुओं के लिये लिखी जान पड़ती है। कुछ लोग इसे तुलसीकृत नही 
मानते । 

विनय पतन्निका--इसका नाम 'रामगीतावली' भी है ) इसमें कलि के द्वारा 
सत्ताये जाने पर भगवान्‌ राम के पास हृदय कारुण्य भाव से भेजी गयी भत्यन्त 





१. घचुलसीदास--डा० माताप्रसाद गुप्त, ० २७६ । 


२६० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


विन म्रतापूर्ण शैली में विन्न-पत्रिका है इसमें भक्त तुलली साकार हो उठे हैं। इसे 
मात्म दैन्य, आत्मग्लानि, आत्ममत्संना, बोध, हप, उपालंभ, चिन्ता, विषाद, प्रैम 
कृतकृत्यता आदि विविध आत्मनिष्ठ मनोभावों का गीति इली में लिखा गया गीति 
काव्य कह सकते हैं। अपनी भावगीतियों का ऐसा सुन्दर प्रबंध रूप प्रस्तुत कर 
अड़िग आस्था से व भक्तिमार्ग पर क्‍यों चले इसका प्रमाण इसमें उपलब्ध हो जाता 
है । किसी भावुकता के आवेश में आकर इस राजसोपान पर वे नहीं चले है वरन्‌ 
अनुभूति, तथा सदसदविवेकिनी बुद्धि और अन्तःकरण की सहज प्रेरणा से उन्होंने 
यह निर्णय लिया है। यह एक तपः:पूत साधक का आस्थापूर्ण निश्चयात्मक अद्गुट 
और अचूक निर्णय है । तभी तो उन्होंने कहा है-- 

मलाहिन आवत आन भरोसों। 

>< >८ >< 
शुरु कह्यो राम भजन नोको। 
मोहि लगत राज डगरो सो ।' 
विनय पत्निका का यह पूरा पद ही महत्वपूर्ण है। यह स्वयम्‌॒ निर्णय और 

गुरु का आदेश इन दोनों का ऐकमत्य ही तुलसी की सेव्य-सेवक एवं दास्य भक्ति- 
भावना है। तुलसी के आध्यात्मिक व्यक्तित्व के दर्शन हमें इसमें मिल जाते है । 
रामचरितमानस के बाद उनकी यह उत्तम और श्रेष्ठ कति है। कोई भी सेवक सीधे 
अपने प्रमुख कर्मचारी के पास अर्जी नही भेजता | वह सब योग्य अधिकारियों के 
हाथों होती हुई मुख्य अधिकारी तक पहुँचती है । इस दरवारी प्रणाली को तुलसी 
जानते थे अत: सभी देवताओं को प्रार्थना करते हुए “राम चरण रति देह' माँगते हैं 


तथा अपनी सिफारिश करवाते है। जमत्‌ृ-जननी-जानकीजी से भी वे प्रार्थना 
करते हैं*--- 


'कबहुंक अस्ब अवसर पाई । 
सेरियो सुधि द्याइवोी कछू करुन कथा चलाई ॥ 
जानकी जगजननि जनकी किए वचन सहाई ॥४ 
इस तरह सब के माध्यम से पहुँची हुई अर्जी स्वीकृत होती है और राम 
कहते है रै--- 
'विहँसी रम्मकह्यों सत्य है सुधि में हु लहो है। 
सुदित माथ नावत बनो तुलसो अनाथ को परो सही है ॥7 
१. विनयपन्निका--तुलसीदासजी, पु० २५७, प० १७३ । 
२. विनय पतन्निका--तुलसोदासजी, पुृ० २५४, प० ४७।॥ 
३. विनय पतन्निका तुलसोदासजी, पृ० ४२५। 
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भक्त और भगवान्‌ के परस्पर सम्बन्ध और रघुनाथ विश्वास की यह कृति 
एक अमोघ प्रमाण है। इसे हम टठुलसीदासजी का निजी मनोविश्लेषण कह 
सकते हैं । 

बरवे रामायण--इसमें कुल ६६ छन्द हैं। अपने मित्र रहीम के आग्रह से 
तुलसीदासजी ने इसे लिखा था। यह सात काण्डों में विभक्त है। मुक्तक रूप में 
और कलात्मक सीन्दर्य के साथ यह कृति सामने आई है। डा० मात्ताप्रसाद गुप्तजी 
इसको अन्तिम और अपूर्ण कृतियों में से एक मानते है ॥* अवधी का यह एक 
विशेष छन्‍्द है और अवधी में यह बढ़िया बनता भी है । कहा जाता है कि यह ग्रन्थ 
सबत्‌ १६६६ में लिखा गया था । 


जानकी मंगल और पावेती मगल-- 

ये दोनों ग्रन्थ श ली को दृष्टि से एक से ही हैं। जानकी परिणय और पावेती 
परिणय के प्रसज्ों पर लिखे गये ये खड काव्य है। पार्बती-मंगल के एक सौ चौसठ 
छन्‍्द हैं और जानकी मंगल के २१६ छुन्द है। पार्वत्ती-मंगल का रचना काल विक्रम 
संबतत्‌ १६४३ है। जानकी-मजद्धल भी इसो के आसपास बना होगा । वंसे 
डा० माताप्रमाद गुप्त के अचुसार यह संवत्‌ १६२६ की कृत्ति है ।* दोनों सफल 
खंड काव्य हैं । 

गीतावली--यह ललित और गेय पदों का संग्रह है। इसमें भाव की 
गहराई और तीक्ता अवश्य विद्यमान है । रामचरितमानस के कथानक से इसमें 
भ्रिनज्न कथामसक को अपनाया गया है। उत्तरकांड मे लवकुश और सीता निष्कासन 
का भी उल्लेख है। रामराज्य की समृद्धि, राम की दिनचर्या का स्वाभाविक भीर 
सुन्दर वर्णन है । कृष्णकाव्य के सांस्कृतिक उत्सवों का भी इस पर पड़ा हुआ 
प्रभाव परिलक्षित हो जाता हैं--जैसे दीप्वली, हिंडोलोत्सव का वर्खन आदि । 
ज्यूज्धार, हास्य, वीर, करुएण आदि रसों की सुन्दर अभिव्यक्ति इसमें मिलती है। यह 
कृति अनुमानतः संघत्‌ १६५४८ में रची गई।र यह भी तुलसी की प्रौढ रचना है 
और वह तुलसी की कृतियों में महत्वपूर्ण है । 

कृष्णगीतावली---यह श्रीकृष्ण लीला के पदों का संग्रह है । इसमें ६१ पद 
है और छुष्ण का बड़ा सजीव वरोन मिलता है। इसमें मुहावरेदार ब्रजभापा में 
कृष्णा बाललीला का सुन्दर अभिव्यंजन हुआ है, मौर सग्रुणोपासता का महत्व, 





३२. तुलसोदास--डा० माताप्रसाद गुप्त, 8० ३२७६) 
डर. 33 हू 9५१० २४३८, २७६ ॥ 


३. तुलसोदास---ड7० माताप्रसाद गुप्त, ० २४८, २७६ । 
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गोपियों के प्रेम की अनन्यत्ता आदि बातें सरसता से चित्रित हैं। तुलसी के अवधी 
और ब्रज भाषा के अधिकार को यह कृति स्पष्ट कर देती है। सूर की कृति के साथ 
यह सुलनीय भी है। इसकी रचना गीतावली के साथ या वाद में हुई जान 
पड़ती है । 
रामाज्ञा प्रशग--इसका रचनाकाल संवत्‌ १६२१ है। इसमें सात-सातत 
दोहों के सात सप्तकों वाले सात सर्ग हैं। स्वयम्‌॒ कवि अपने रचनाकाल का संकेत 
देता है? --- 
सगुन सत्य ससि नयन गुन अवधि अधिक नथ॑बान । 
होइ सुफल सुभ जासु जस प्रीति प्रतीति प्रमान॥ 
इसमें सस्ता--१ नयव--२ गुन"+६ बान नय अधिकावधि (४-४--१) 
कवि प्रथा के अनुसार इस प्रकार की तिथियों का उल्टा क्रम पढ़ने पर १६२१ निकल 
भाता है। यह पुस्तक तुलसी ने अपने एक भित्र गंगाराम ज्योतिपी के लिए संगुन 
प्रश्न पूछने के संदर्भ में लिखी थी । इसमें कुल रड३ छन्‍्द हैं। इस पर वाल्मीकि 
रामायण का प्रभाव पड़ा हुआ जान पड़ता है । 
तुलसीदास सगरुरा राम के बड़े जोरदार समर्थक हैं। सामाजिक मर्यादा की 
हृष्टि से उनकी दास्य भक्ति विनीत मनोभावों की जन्मदात्री सिद्ध होती है। उनकी 
कृतियों में उत्तम कोटि के भक्त भगवान्‌ से सदा यह्‌ वर माँगते हैं कि उनका सग्रुण 
रूप सदा उनके मन में अड्छित हो जाय । अलख जगाने वाले को वे फटकारते है--- 
हम लखि, लखहि हमार, लखि हम हमार के बीच । 
तुलसी अलखहि का लखे रामनाम जपु नीच ॥४ 
राम को जब तक्‌ लोग मान्यता देते हैँ तव तक जगत्‌ के सम्बन्धों को मानने 
: में औचित्य है। राम भजन में विरोध करने वाले, सुहृद, निर्कट सम्बन्धी भी हों तो 
उनका कहना हैं कि---जाके प्रिय न राम बंदेही। तजिये तिन्‍्हे कोटि वैरी सम ।* 
जीवन में यदि राम से नाता नहीं तो जीवन का कोई मूल्य ही नहीं। उनके 
रामराज्य में लोग परस्पर वन्धुभाव और प्रीति करते है। अपने-अपने स्वधर्म से 
आचरण करते हैं । कोई किसी से देर नहीं करता । किसान को खेती, वरण्णिक को 
व्यवसाय मिलता है भौर सब को सारी चीजे यथास्थान उपलब्ध हो जाया करती हैं। 
व्यष्टि और समष्टि सभी अपना ऐहिक और पारमाधिक ध्येय सिद्ध कर लेते हैं। 
लोकधर्म, युगधर्म, और स्वधर्म में निरत होकर सभी अभ्युदय कर लेते हैं 
१. रामाज्ञा प्रश्त ७-७-३। 
२. दोहावलो-- तुलसीदास । 
३. विनय पतन्चिका--तुलसीदास, पू० २६०, प० १७४ । 
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9. 


ऐसा कहा जाता हैं कि यात्रा करने के वाद जब गोस्वामी तुलसीदासजी 
चित्रकूट में जाकर स्थित हो गये तथा वहाँ की नित्य चर्या के अनुसार वे रोज शौच 
निवृत्ति के लिए जाते और बचा हुआ लोटे का जल पीपल के पेड़ की जड़ पर डाल 
देते थे। इससे एक प्रेतात्मा संतुष्ट हो गई । उसने एक दिन प्रसन्‍न होकर तुलसीदास 
से कहा कि मेरे योग्य कोई सेवा हो तो भाज्ञा कीजिए, मैं उसे करने को प्रस्तुत हूँ । 
उन्होने रामचन्द्रजी के दर्शन कराने के लिए कहा । तब प्रेतात्मा ने कहा--“मैं तो 
असमर्थ प्रेतात्मा हैं। पर उपाय बतला सकता हूँ। चित्रकूट में आप रामकथा 
सुनाते हैं उस सुनने के लिए कोढी के रूप मे सबसे पहले आने वाला और सबके 
अन्त मे जाने वाला एक व्यक्ति है, वह हनुमान के अत्तिरेक्त और कोई नही है | 

गोस्वामी ने एक दिन अवसर पाकर उनके चरण पकड़ लिए भौर उन्हें न छोडा तब 
रामचन्द्रजी के दर्शान का आश्वामन देकर और चित्रकूट में रहने का भादेश देकर वे 
चले गए। तुलसीदासजी ने चित्रकूट में दो राजकुमारों को आखेट करते हुए देखा । 

पर वे रामलक्ष्मण हैं इसे वे पहचान न सके। हनुमानजी ने प्रकट होकर भेद 
खोला । तब परचाताप हुआ। हेंनुमानजी ने पुनः आइवासन दिया। दूसरे दिन 

प्रात:काल राम भजन में मग्त होकर रामघाद पर वेंठे राम-विरह से वे पीडित 

थे। इसी समय रामचरद्रजी ने प्रकट होकर चदन माँगा । तब सकेत से समभाने के 

लिए हनुमानजी ने तोते के रूप मे यह दोहा पढा-- 

चित्रकूट के घाद पर भई संतन की भोर॥। 
तुलसीदास चंदन घिसे तिलक देत रघुवीर ॥' 
वे भुग्ध होकर उनका सौन्दयं देखने लगे पर मूछित हो गए । रामचन्द्रजी के 
बार-बार कहते पर जब तुलसी ने नहीं सुना तव वे स्वयम्‌ तिलक लेकर अन्तहित 
हो गये । यह निश्चित मानना पडेगा कि उनको कभी तो अवश्य रामदर्शन हुआ 


होगा । 


न (हिय सिर्गु्ण सयनन्हि सग्रुण रसनाराम सुनास । 

सनहु पुरद संपुट लसत ठुलसी ललित ललाम ॥* --दोहावली । 
गीताव्रली मे वशित यह धनुर्धारी राम की मृत्ति उनके हृदय-पटल पर अकित 

हो गई थी । 

सुभग सरासन सायक जोरे । 

लेलत राम फिरत मृ गया वन वसती सो च्ुरति सन सोरे ॥ 

जटा सुकुटठ सिर सारन नयनति, 

गौहें तकत सु भोह सकोरे 


। १. गीतावली--पू०'२६७, अरप्यकाण्ड प० २, तुलसीदास । 





२६४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


उनको सदा चित्रकूट अच्छा लगता था। तुलसी अयोध्या में रहे तथा 
वाराणसी में तो उनके जीवन का बहुतांश बीता था। अपने उत्तर काल में वे 
काशी में ही थे । संकट-मोचन हनुमान उनका ही बताया हुआ है। विनय-पत्रिका 
तो काशी में ही लिखी गयी थी । 


गोस्वामी तुलसीदास के कुछ मित्र-- 


काशी के एक टोडरमल नाम भुंई-हार जमीदार थे जो तुलसीदास के घने 
मित्र थे। उनकी मृत्यु पर उन्होंने ये दोहे कहे--- 
चार गाँव को ठाकुरो मनको महा महीप। 
तुलसी या कलिकाल में अथए दोडरदीप ॥ 
तुलसी राम सनेहु को सिर पर भारी भांर। 
ठोडर काँधा ना दियो सब कहि रहे उतार ॥। 
>< >< ><८ 
राम धाम ठोडर गए तुलसो भए असोच।॥ 
जियबो मीत पुनीत बिनु यही जानि संकोच ॥॥ 
इनके पुत्रों के फगड़ों का निपटारा पंचनामा करके जायदाद का बँटवारा 
निर्णय रूप में किया था । उनके वंशज आज भी तुलसीदासजी की पुण्य तिथि के 
दिन सीधा दिया करते है । 
रहीम और तुलसी भी परम मित्र थे। अकबर के दरवारी गवेये रामदास 
के सुपुत्र हितहरिवंश भी मथुरा में उनसे मिले थे। सूर और तुलसी का मिलन 
चित्रकूट के पास कामद-वन में संवत्‌ १६१६ के आरम्भ में हुआ था और तब अपना 
'सूरसागर' भी उनको दिखाया था, ऐसी किवदंती है । कुछ लोग सूर और तृलसी 
ब्रज में मिले ऐसा मानते है। वहाँ किसी ने तुलसी से सूर की प्रशंसा की तव 
तुलसीदास ने कहा-- 
'कृष्णचन्द्र के सुर उपासी। ताते इनकी बुद्धि हुलासी 0 
रामचन्द्र हमरे रखवारा । तिनहि छाँडि नहि कोऊ ससारा ॥' 
मीरा ने तुलसी से पत्र लिखकर सलाह मांगी थी ऐसी जनश्रुति है पर वह 
ऐतिहासिक दृष्टि से सही नही ठहरता । वसे जो वात प्रसिद्ध है वह यह है कि जब 
मीरा को परिवार के लोगों द्वारा सताया गया और विप दिया गया तब उन्होंने 
तुलसीदास से पूछा कि अब क्या करना चाहिए तब तुलसी ने यह लिख भेजा--- 
जाके प्रिय न राम बंदेही । 


तजिए तिन्‍्हे कोटि बरी सम जद्यपि परम सनेही ॥ 
तज्यो पिता भप्रहलाद विभीषन बन्घु भरत महतारी ४ 


“-विनय पन्मिका-पद १७४ 


तुलनात्मक अध्ययन २६५ 


तुलसीदास की निघन-तिथि परम्पराके अनुसार संवत्‌ १६८० है| इसके बारे 
में एक दोहा प्रसिद्ध है-- 
सम्वत्‌ सोरह स॑ असी, असो गऊ्छ के तीर । 
आावरशा शुक्ला सप्तमो, तुलसी तज्यों सरीर ॥४! 
इसके वारे मे एक और पाठ इस दोहे का मिलता है जो गणना की दृष्टि से 
सही है-- 
'संवत्‌ सोलह से असोी, असी गज्भ के त्ीर। 
आवशण स्यामा तीज हानि, तुलसी तज्यों सरोर ॥।* 
उनकी मृत्यु के वाद उनका शव गया में प्रवाहित किया गया और तुलसी का 
वह विरुआ--- 
“राम कृपा हुलली जनित, तुलसी बिरवा सोय । 
ले हलरावती सुरघुनो, जल शअ्रंचल में गोय ॥४ 
वे मरते दम तक रामनाम स्मरण करते रहे । अन्त समय क्षेमकरी गड्भा 
का दर्शन कर उन्होंने कहा था-- 
'प्रेखु सप्रेम पथयान सम सव सोच विमोचन छेमकरी है ।* 
उनका अन्तिम दोहा यह बतलाया जाता है--- 
रास नाम जस बरनि के, भयों चहत अब सौत । 
तुलसी के मुख दीजिए अब ही चुरूसी सोन ॥7 
बाहु पीड़ा से जर्जेर और ग्रस्त होने पर हनुमानजी का उन्होंने आवाहन कर 
कहा था--- 
आन हनुमान को दोहाई बलबान की। 
सपथ महावीर की जो रहे पीर बाँह की ॥ 
साहस समीर के ढुलारे रघुबीर जी के। 
बाँह पीर महावीर वेग ही निवारिये ॥ 
हनुमान बाहुक । 
तुलसी के मत मे भक्ति अर्थात्‌ ज्ञान, कर्म से समन्वित भक्ति ही है। केवल 
ज्ञान मार्ग को वे कृपान की धारा कहते थे। राघव की भक्ति करने मे अत्यन्त 
कठिनाई है । वह कहने मे सुगम है किन्तु करने में अत्यन्त कठिन है। वह बिना 
राम कृपा के प्राप्त नही हो सकती । 
सकल पदारध है जगमाहीं । 
राम कृपा दुर्लभ कछु नाहीं॥।' -रामचरित सानस । 
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असल में रामकृपा ही परम दुर्लभ है । उसके प्राप्त हो जाने पर सब बातें 
सुलभ हो जाती है। तुलसीदासजी का एक मात्र आधार, भरोसा प्रभु रामचन्द्रजी 
पर ही है-- 
“एक भरोसो एक बल, एक आस विश्वास । 
एक राम घनस्याम कहँ चातक तुलसीदास ॥” --दोहावली । 


स्वाति नक्षत्र के समय वरसने वाले जल को ही चात्तक तुलसी पीते हैं । 

अन्य जलवृष्टि को ये मानी भक्त स्वीकार ही नहीं कर सकते । उनको अपने रास 
वसे ही प्रिय हैं जंसे कामी को नारी प्रिय है, अथवा लोभी को दाम। जब जब 
धर्म की हानि होती है तव उसकी रक्षा करने के हेत्‌ रामचन्द्र विविध शरीर धारण 
कर सज्जनों की पीड़ा हरण करते हैं। तुलसी प्रभु के शील, शक्ति और सौन्दर्य पर 
मुग्ध थे, और लोक कल्पाण पर इस सत की सदा दृष्टि थी। वे भक्ति को श्रति 
सम्मत तथा विरति विवेक युक्त मानते है... वे साधुमत और लोकमत के मेल को 
अनिवार्य मानते है। मनुष्य का जीवन सामाजिक है। भनुष्य को केवल अपने ही 
आचरण पर लजा या संकोच नही होता बल्कि अपने इष्ट मित्र, साथी या कुठुम्वियों 
के भहें आचरण पर भी लजा या संकोच होता है। हमारा अपना ही निकट 
सम्बन्धी यदि बातचीत करते समय अभद्रता या अइलीलता से पेश आता हो तो 
हमें लज्जा मालूम होती है । तुलसी ने इसीलिए मर्यादा पुरुषोत्तम राम का चरित्र 
सुनकर उसका अभिव्यंजन किया जो सर्वंथेव उपयुक्त है। कही भी रामचन्द्र का 
आचरण ऐसा नहीं है जिस पर आक्षेप किया जा सके । प्रभु रामचन्द्रजी के चरित्र 
में सबसे महत्वपूर्ण गुण है शरणागत की रक्षा करता। भारत वासियों का 
शरणागत की रक्षा करना एक बहुत बड़ा घमर्म निरंतर रहा है। सारे संसार में 
इस वात की प्रसिद्धि है। 

'सरनागत कहे जे तर्जाह, निज अनहित अनुमानि । 

ते नर पाँवहि पाप भय तिनहि विलोकत हानि ॥॥! 


--रासचरित सानस ॥ 


तुलसीदाततजी का आदर्श भक्त भरत है। भरत के हृदय में लोक भीरुता, 
स्नेहाद्र ता, भक्ति और धर्म प्रवराता का समन्वित रूप देखने को मिलता है। तलसी 
ने मानव अन्तःकरण की सूक्ष्म से सूक्ष्म वृत्तियों को देखा था--निरीक्षण किया था 
इसका प्रमाण उनको कृतियों में नाना रूपों में देखने को मिल जाता है। वहिरंग 
विधान और अंतरंग विधान की दृष्टि से काव्य के उपकरणों में तलसी की परख 
इतनी अच्छी है कि वह सवको अपनी ओर आक्ृष्ट किये बिना नही रह सकती | 
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जीवन की सपूर्ण द््ाओं का मामिक चित्रण करने वाले सबसे वड़े कवि तुलसी 
भारतीय संस्कृति का प्रतिनिधित्व करते हैं। तुलसी केवल इने गिने रस विशेेपों पर 
अधिकार नहीं रखते वरन्‌ एक महाकवि की हैसियत से मानव की सारी, भावना- 
त्मक सत्ता पर तथा सभी रसों पर अधिकार रखते हैं। तुलसीदासजी से टक्कर ले 
सकने वाले एक मात्र महाकवि सूरदास ही हैं। तुलसीदास केवल हिन्दी के ही बड़े 
कवि नहीं वरव्‌ भारत के प्रत्तिनिधि कवि हैं। उन्हें विश्व साहित्य में स्थान दिया 
जा सकता हे । 

भाषा की दृष्टि से विचार करने पर इस वात्त का पूरा रूप से पता लग जाता 
है कि तुलसी ने रामचारित मानस में तथा अन्य कृतियों में तीन भाषाओं का प्रयोग 
किया है । अपने जन्मस्थान की भाषा अवधी (पूर्वी हिन्दी), अपने इश्टदेव प्रश्न 
रामचन्द्रजी की राजधानी अयोध्या की भाषा, ब्रज तथा पश्चिमी हिन्दी का रूप, 
और संस्कृत इन तीनों भाषाओों का साहित्यिक, प्रौढ़, परिनिष्ठित रूप तुलसी ने 
अपनाया है। तुलसी की इन भाषाओं पर अपनी छाप है। इस तरह सब क्षेत्रों सें 
सव तरह से वंष्ण॒व भक्तों में गोस्वामी तुलसीदास वरेण्य और अग्रगण्य हैं। 
सूरदास .: 

'चौरासी वंष्णवन की वार्ता के अनुसार सूर के बारे में यह कहा जाता है 
कि वे गऊ घाट पर रहते थे । वे एक स्वामी या साधू थे तथा अपने शिष्य बनाया 
करते थे । गोवर्धन पर्वत पर जब श्रीनाथजी का मन्दिर वन गया तब एक बार 

चललभाचार्य गऊ घाट पर उतरे । सूरदास उनके द््नार्थ आए और उनको अपने 
दो पद गाकर युनाये ।!/ १. “प्रभु हौ सब पतितन को टीकोी । और -२. हों हरि 
सब पतितन को नायक |” व महाप्रभुवल्लभाचार्य ने उन्हें डॉटकर कहा कि सूर 
होकर इस प्रकार क्‍यों घिधियाते हो ? कुछ भगवद्‌ लीला वर्णन करो ॥'. सूरदास ने 
उत्तर दिया कि उन्हें भगवद्‌ लीला का कोई ज्ञान नहीं है। तब महाग्रश्चु ने उनको 
सस्‍्तान कर आते के लिए कहा । उसके वाद प्रभु ने उतको नाम सुनाया ओर 
समर्पण. करवाया और भागवत के दशम स्कंध की अनुक्रेमणििका कहकर भगवत्‌ु 
लीला गान करने की आज्ञा दी। वे इस तरह वललभाचायेजोी के शिष्य वन गए। 
उनको श्रीनाथजी के मन्दिर की कीतंन सेवा सोंपी गई थी । 

'सूर सारावली' के पद के अनुसार यह जानकारी दृष्टब्य है ' 

गुद परसाद होत यह दरसन सरसठ बरस भ्रबीत । 
दिव निधान प्प कियो बहुत दिन तऊ पार नाँहि लीन ॥। 


व पट कदर + जप - अल अम त 
१. सुर सारावली-पद १००२, धु० 5८०, भश्न॑दयाल मीतल 4 
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यह मत विद्वानों में सर्वमान्य है कि दीक्षा के समय सूरदासजी ६७ वर्ष के 

थे। आचार्य नंद दुलारे वाजपेयी के मतानुसार सारावली की रचना के समय का 
यह पद हो सकता है।--- 

मुनि पुनि रसन के रस लेख । 

दसन गौरि नन्‍्द फो लिखि सुबल संवल पेख ७ 

नंदनंदन मास छे ते हीन तृतिया बार। 

नंदन-नंदन जनमते हैँ वान सुख आगार ॥ 

तृतीय ऋक्ष सुकर्म॑ जोग विचारि सुर नवीन । 

नन्‍्दनन्दन दास हित साहित्य लहरी कौन ॥ 


“साहित्य लहरी पद संख्या १०६ । 


इसमें 'रसन' शब्द पर बड़ी चर्चायें हुई हैं। “रसन' का अथे दुन्‍्य या रस 
से हीन करते हुए इस ग्रन्थ का निर्माण! काल संवत्‌ १६०७ निश्चित किया गया है । 
कुछ लोगों ने रसना का अर्थ जिद्दा करके, एक कार्यानुसार वाक एक संख्या का 
वाची मानकर उसको संवत्‌ १६१७ माना है । कुछ लोग स्वाद और वाक मानकर 
उसको २ संख्या का वाची समभकर संवत्‌ १६२७ के पक्ष में है। निष्कर्ष के रूप में 
साहित्य लहरी के पदानुसार वेसाख की अक्षय तृतीया रविवार, कृत्ति का नक्षत्र और 
सुकर्म-योग लिखा गया है तथा गरिगत करने पर संवत््‌ १६१७ ही आता है। अतः 
यही मानना समीचीन है । श्री नलिनी मोहन सान्याल के अनुसार चैतन्य महाप्रभुुजी 
का जन्म सन्‌ १४८५ और संवत्‌ १४५२ मानते हैं और कुछ प्रमाणों के आधार पर 
यह बतलाया जाता है कि सूरदास की जन्मतिथि संवत्‌ १५४०-४१ के आसपास 
ठहरती है ।* 

पुष्टि-सम्प्रदाय में सूरदासजी आचाये वल्लभाचार्य से दस दिन छोटे माने 
जाते हैं ।* आचारयेजी का जन्म संवत्त १५३५ वेशाख कृष्ण ११ रविवार को हुआ 
था। अतः सूर की जन्मतिथि १५३५ वेशाख शुक्ल पंचमी को ठहरती है । पर 
यह उपयुक्त नहीं जान पड़ता ॥ ह 

बड़ौदा कॉलेज के संस्कृत के प्रोफेसर श्री भट्दजी के अनुशीलनात्मक खोजों से 
यह सिद्ध हुआ है कि आचार्य वल्लभाचाये का जन्म संबत््‌ १५३० मानना उचित ही 





१. महाकवि सूरदास-पृ० ६०-६१, आचाय॑ नन्‍्ददुलारे चाजपेयी । 
२. भक्त शिरोमरिण महाकवि सूरदास-भरी न. सो. सन्‍्याल, पृ० ६। 
३- सूर निर्णय--प्रभुदयाल मोतल व हा. ना. पारोख, पृ० ५९-५३। 
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हैं अतएवं सूरका जन्म घंवत्‌ १५३० ही मानना पड़ेगा ।१ डा> हरवंशलाल शर्मा के 
अनुसार रुंवत्‌ १५३५ सूर का जन्म संवत्‌ है ।* हम संबत्‌ १५३० मानने के पक्ष 
में है । 
सूरदास की जाति तथा वंश-- 

साहित्य लहरी का ११५ वा पद जिसका आरम्भ 'प्रथम ही प्रभु जाग ते भे 
भगठ अद्भुत रूप इस पंक्ति से होकर अन्त 'सूर है नंदनन्द जूकी लयौ मोल गुलास ।” 
इस पंक्ति में होता है ।5 

इस पद के अनुसार प्रभु के यज्ञ से एक अद्भुत पुरुष ब्रह्म राव उत्पन्न हुए । 
उस ब्रह्मस्वरूप बंश में चंद बरदायी हुए । महाराज पृथ्वीराज ने ज्वाला (नागोर) 
देश उन्हें दान में दिया । चन्दके चार पुत्र हुए जिनमें द्वितीय ग्रुराचन्द थे । उनके पूत्र 
सीलचन्द, सीलचन्द के वीरचंद हुए । ये राणा हमीरके यहाँ प्रतिष्ठित थे । इसी वंशमें 
हरिचन्द हुए । इनके पुत्र गोपाचल आए । उनके सात पुत्र हुए जिनके नाम क्रमश: 
ये थे---कृष्णचंद, उदारचन्द, रूपचन्द, बुद्ध चन्द, देवचन्द, प्रवोधचन्द और सूरजचंद । 
ये सब वीर थे और खुद्धक्षेत्र मं परलोकगामी हुए । सातवें सूरजचन्द ही 
सूरदास हैं । ४ 

नागोर निवासी नानूराम भाटठ के पास की वंशावली में और साहित्य लहरी 
के अनुसार बनाये गये वंश वृक्ष में पर्याप्त अन्तर मिलता है। नानूराम भट्ट अपने को 
चंदवरदाई का वंशज वबतलाते हैं। यह वंशावली महामहोपाध्याय हरप्रसाद शास्त्री 
को नानूराम से प्राप्त हुई! डा० ब्रजेश्वर वर्मा, मुन्शीराम शर्मा आदि विद्वान सूर 
को ब्राह्मग एवम्‌ भट्ट ब्राह्मण बनाने के विविध पक्ष में हैं। सूर के समकालीन एक 
कवि प्राणनाथ सूरदास को स्पष्ट रूप से ब्राह्मण लिखते हैं ४४ 

श्री बलल्‍लम प्रभु लाड़िले, सीही सर जल जात । 
सारसती दुज तरू सुफल, सुर भगत विख्यात ॥ 

वल्लभ दिग्विजय के अनुसार---ततो न्रज समागम ते सारस्वत सूुरदासों 

अनुग्रहीत: ।१ वार्ता साहित्य के अनुसार वे सारस्वत ब्राह्मण थे। वास्तव में 





» महाकवि सुरदास-आचार्य नंद दुलारे वाजपेयी, पृ० ६२-६३ । 
२- सूर और उनका साहित्य-प० ३७, डा० हरवंशलाल शर्मा । 
३. साहित्य-लहरी पद ११५ सम्पादक डा० मनमोहन गौतम, प्ृ० १६५-१६६ । 
हिन्दी साहित्य का इतिहास-आचार्य रामचन्द्र शुक्ल, पृ० ४५ ॥ 
५. सूर निर्शोय--प्रभुदयाल मौतल, पु० ४० । 
<€. वच्ञलम दिग्विजय, पु० ५०१ 


३०० हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य का 


सूरदास न तो ब्रह्म भट्ट थे न भाट। अतएव उनको सारस्वत ब्राह्मण मानना ही 
उचित होगा । 

सूरदासजी के पिता का नाम कही भी उपलब्ध नहीं होता। अकबर के 
आइने अकवरी” मे अकबर के दरवारी कवियों और गायको के नाम मिलते है । 
सामो में ग्वालियर निवासी रामदास और उनके पुत्र सुरदास का नाम आया है । 
अतः कुछ लोग इन्ही को 'सूरसागर” रचने वाले सूरदास मान लेते है। अकवर 
सवत्‌ १६१३ में गद्दी पर बैठा । सूरदासजी आचार्य के शिष्य उसके ही कई वर्ष 
पूर्व ही वन चुके थे । ऐसी परिस्थिति मे सूरदास दरवारी कवि कदापि नही हो 
सकते और न वे रामदास के पुत्र सिद्ध होते हैं । 

हिन्दी साहित्य के इतिहास मे आचाये रामचन्द्र शुक्ल द्वारा उल्लिखित 
'साहित्य-लहरी' की यह पक्ति 'प्रवल दाच्छिन विप्रकुल ते शत्रु ह्व है तास |” 
तथा उनके ग्रन्थ सूरदास मे कथित विप्रकुल का अभिप्राय पेशवाओ की ओर संकेत 
करता है ।* परन्तु यह अनुमान प्रामाणिक इसलिए नहीं माना जा सकता क्योकि 
'माहित्य-लहरी' का उक्त पद भी सूर द्वारा रचा जाना अ्रसभव है। सूर के जन्म 
स्थान के बारे से श्री कई मत सामने आते हे। आगरा से गोपाचल सामक स्थान 
सूर का जन्म स्थान है क्योकि इनके पिता यहाँ आकर वस गए थे । यही गोपाचल 
ओर गोपाद्रि ग्वालियर के पुराने नाम है। अतः कुछ लोगो के मतानुसार ग्वालियर 
सूर का जन्म स्थान है। डा० पीताम्बर दत्त वडथ्वाल ने ग्वालियर का ताम 
गोपाचल सिद्ध किया है। कुछ लोग मथुरा प्रान्त मे कोई ग्राम जो अनाभिक 
है उसे ही सूरदास का जन्म स्थान मानते हे। कवि मियासिह कृत "भक्त विनोद में 
सूर के जन्म स्थान का इस प्रकार उल्लेख है--- 

'सथुरा प्रान्त विप्रकर गेहा, भो उत्पन्न भक्त हरिनेहा ॥॥ 

इसमे स्थान का कोई उल्लेख नही है। रुनकता' भी सुर का जन्म स्थान 
माना जाता है। रुनकता आगरा से मथुरा जाने वाली सड़क पर एक छोटा सा 
गाँव है । यहाँ से दो मील के अतर पर यमुना के किनारे 'रेणुकाजी' का स्थान 
और परशुरामजी का मन्दिर है। इसी से कुछ दूरी पर गौ घाट है। रुनकता को 
सूर का जन्म स्थान भानने का कारण सभवत: सृरदासजी का गऊघाट पर रहना हो 
१. हिन्दो साहित्य का इतिहास-१० १६१, आचाय॑ रामचन्द्र शुक्‍्ल । 
२. सरदास-प्रृ० १४३ । 


३. सूरदास --डा० पीताम्बरदत्त बउृथ्वाल, संपादक--डा० भगीरथ मिश्र १ 
४. भक्त विनोद--छूधि मियासिह छुत | 
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सकता है। वार्ता-साहित्य के अनुसार यूर का जन्म स्थान सीही है ।१ दिल्‍ली के 
आस-पास इस सीही ग्राम का आज कहीं कोई पता नही है। बसे दिल्ली-मथुरा 
सड़क पर वलल्‍लभगढ़ के निकट सीही नाम का ग्राम है। जनश्रुति के अनुसार यही 
सीही सूरदास का जन्म स्थान है । डा० हरवंशलाल शर्मा भी सिही ग्राम को सूर 
का जन्म स्थान मानते हैं ।* 


सूर ओर उनका अन्धर्व-- 
क्या सूरदास जन्मान्ध थे ? या बाद में अन्धे हो गये थे + जनश्रुति उनको 
अन्धा वतलाती है। यत्र-तनत्र सूरसागर में अपने अन्धत्व के बारे में सर के उल्लेख 
मिलते हैं। जेंसेरे -- 
१. यहै जिय. जानिके शअश्रंध भाव तन्ास ते। 
सूर कासी कुटिल सरन आयो ॥ 


>< >< >< 
२. सूरदास सो कहा निहोरो नेनन हूं कि हानि । 
< 2५ २८ 


३. सर कूर आँघरो मैं द्वार परे गाऊ ॥ 
४. रहो जात एक पतित जवमको आँधरो सुर सदा करे ॥! 
५. सुर की बिरीयाँ निद्र होइ बेंठे, जन्म शअ्ंध करयो ॥॥ 
६. रास रस रोति नहिं वरनि आये | 
इहे निज संत्र यह ज्ञान, यह ध्यान है दरस दम्पति भजन सार गाऊ ॥॥ 
इहे साँगो घारबार प्रभु सूर के नयन हू थे रहो नर देहू पाऊ ॥ 
इस तरह देखने पर कुछ पद उनके जन्मान्धत्व को स्पष्ट करते हैं । दूसरे इन 
पदों से यह कल्पना भी की जा सकती है कि जब ये लिखे गये तब वे चओआविहीन हो 
गये हों, और जन्म से अन्धे न रहे हों । सूरदास के जीवन में कोई घटना ऐसी घटी 
होगी, जिससे संसार से उन्हें विरक्ति हो गई हो अथवा किसी विपय भोग के सीधे 
फलस्वरूप उनके नेत्रों की ज्योति चली गई हो । इस तरह के आधार इन पदों में 
मिल जाते हैं*--- 


१. चौरासी बेष्ण्दन की चर्णषता में जष्ट साखान को वर्फ्ता, पु० २१ 
२. सूर और उनका साहित्य--डा० हरवंशलाल दार्मा, ० ३५॥ 
३. सूरसागर, १० । ९६२९४ ॥ 
४. सुरसागर १११६८, ६(१६५ तथा सूरदास--आचार्य नन्‍द इुलारे चाजपेयी, 
पू० ६६ ) 


३०२ हिन्दी और मराठी के बंष्णव साहित्य का 


सूरदास अन्ध अपराधी सो काहे बिसरायों । 
ऐसी अन्ध अधम अविवेकी खोटनि करत खरे । 
वार्ता-साहित्य के अनुसार सरदाम जन्मान्ध थे । जनश्रुति प्रसिद्ध है कि 
किसी तरुणी के सौन्दर्य युक्त रूप को देखकर वे उस पर आसक्त हो गये। बाद में 
पर्चाताप करते हुए उन्होने अपनी आँखे फोड़ लीं । 
कविकुलगुरु रवीन्द्रनाथ ने इसी प्रसड्भ को लेकर एक बंगला कविता लिखी 
है जो 'सूरदासेर प्रार्थना' नाम से प्रमिद्ध है। इसमें आत्मग्लानि से वे उस स्त्री को 
अपनी आँलें फोड़ने के लिए कहते है ऐसा प्रसद्ध है। डा० हजारीप्रसाद 
हिवेदी अपने सूर साहित्य में उक्त प्रसदड्भ को उद्धुत कर चुके है जो इस प्रकार 
है लक 
तो फिर वही हो देवि, विसुख न होओ, इसमें दोप ही क्‍या है ? हृदया- 
काश में जगी रहने दोन, अपनी स्नेहहीन ज्योति । वासना-मलिन आँखों का कलंक 
उस पर छाया नही डालेगा, अन्ध हृदय चिर दिन तक नील-उत्पल पाता रहेगा। 
'तुमसें देखूंगा अपने देवता को, देखूंगा अपने हरि को, तुम्हारे आलोक में 
जगा रहूंगा इस अनन्त विभावरी में (रात्रि में)। यह कथन रवीन्द्र की उक्त 
कविता की अन्तिम पक्तियों में है। आगे चलकर सर की इस उदात्तीकरण की 
ऊंची भावना और साधना को देखकर रवीष्द्रनाथ कहते है--- 
सत्य करे कहो मोरे हे वेष्णव कवि, 
कोथा तुप्ति पेये छिले एइ प्रेमच्छवि ? 


कोथा तुमि शिखे छिले एएइ प्रेम गान, 
विरहतापित ? हेरि काहार नयान ?*९ 


यह प्रेम की छवि हे वेष्णव कवि ! सच बताओ तुम्हें कहाँ उपलब्ध हो 
गई ? किसकी आँखें देखकर राधिका की आँसुओं से भरी आँखें याद आगई । 
निर्जन वसंत रात्रि की मिलन दय्या पर किसने तुम्हें भुज-पाशों से बाँध रखा था, 
और अपने हृदय के अगाघ समुद्र में मग्न कर रखा था । इतनी प्रेम-कथा, राधिका 
के चित्त को विदीर्ण कर देने वाली तीन व्याकुलता तुमने किसके मुंह और किसकी 
आँखों से चुरा ली थी ” आज क्या इस संगीत पर उसका कुछ भी अधिकार नही 
है! क्‍या तुम उसी के नारी हृदव की संधित भाषा से उसी को सदा के लिए बंचित 


कर दोगे ? सूरदास ने अपने लौकिक प्रेम का सर्वेस्व भगवान्‌ को समपित कर 
दिया । कक्‍्योंकि--- 


१. सुर साहित्य--डा० हजारोप्रसाद द्विवेदी, पु० ६६ । 
२. रवीन्द्रताय ठाकुर को वैष्णव” कविता से । 


घुलनात्मक अध्ययन ु ३०३ 


'देवतारे याहा दिते पारि, दिन ताइ 
श्रिय जने, प्रिय जमे याहा दिते पाई 


रवीन्द्रनाथ की इस कविता से और आचार्य॑ द्विवेदीजी के उद्गारों से सहमत 
होते हुए हम इस मामिक रहस्य को समझ सकते हैं, कि सूर चाहे जन्मांध रहे हों 
या अ्रसंग वच्चात्‌ बाद में अंधे वने हों, उन्होंने अपने लौकिक सर्वस्व का समपंण 
भगवान्‌ को कर उस दिव्य हृष्टि को तरातप्त कर लिया, जिससे वे कह सके 'जाकी कृपा 
पंगु गिरि लंघे अंधे को सब कछु दरसाई ।” सूरदास के प्राकृतिक शोभा और रूप 
को बारीकियों का सूक्ष्तम वर्णंन देखकर विद्वानों को सूर के जन्मान्ध होने में: 
सदेह होता है। लूर अपने को भगवान्‌ का भक्त भानते थे और अपने पदों में 
भेगवान्‌ की अधटित घटना घटाने वाली शक्ति पर आस्था प्रकट करते थे।९ सर 
को दिव्यचक्षु से सब कुछ दिखाई देता था । श्री नशुदयाल मीतल का कहना है --.. 
अतः हमें यह मानना होगा कि सूरदास महाश्रभ्रु बल्लभाचाय॑ की कृपा से तत्वज्ञानी 
और आत्मा में रति करने वाले ॒रण भक्त हो चुके थे । वे स्वय॑ भ्रकाश हो गए थे, 
अत्तएव वाह्म चक्षुओं के आश्रित नहीं थे । उन्होंने जो कुछ भी वर्णन किया है वह 
अपनी आध्यात्मिक ज्ञान-शक्ति के आधार पर किया है ।' 

वार्ता साहित्य के अनुसार सूर ने देशाधिपति अकबर को एक पद सुनाया 
जिसकी अन्तिम पंक्ति में यह उल्लेख आया है४-... 

हों जो सर ऐसे दास को मरत लोचन प्यास ।! 


तब अकबर ने पूछा--- 
पृ रदासजो तुम्हारे लोचन तो देखियत नाही, 
पे सो प्यासे कंसे मरत हैं ? रा 


२- भी रवीन्द्रभाथ ठाकुर फी “'बैष्णब कविता से। 

२. सूर साहित्य--डा० हजासैप्रसाद द्विवेदी, पृ० ७१ । 
हे- सर निर्यय--प्रभदयाल मोतल, पृ० ६४ से ६७ । 
४. चोरासी वैष्णवन को वार्ता, वार्ता क्रमाडः ३ | 


३०४ हिन्दी और मराठी के वेष्शव साहित्य का 


इस पर वे मौन रहे । अकबर को विना उत्तर के ही समाधान प्राप्त हो 
गया । सूर के समकालीन श्रीनाथ भट्ट ने सूर को जन्मान्ध बतलाया है ।'* 
'जन्सान्धों सुरदासोउनृत्त ।' 
प्राणनाथ कवि भी उन्हें जन्मान्ध कहता है--- 
बाहर नेंव विहीन सो, भीतर नेन विसाल । 
जिन्हे न जन कछू देखियों लेखि हरि रूप निहाल ॥! 
'भाव प्रकाश” में हरिरायजी ने सूर के बारे में यह कहा है कि 'सो सूरदास 
को जनम ही सो नेत्र नाही है ।' 
मीततजी की पुस्तक 'सूरनिर्णाय” इस विपय में हृष्टव्य है। निष्कर्ष रूप 
में यही कहा जा सकता है कि सूरदास जन्मान्ध थे। इनके काव्य के वर्णित 
विपयों और वस्तुओं के आधार पर उन्हें जन्मान्ध न मानना उचित नहीं होगा ।* 
पुष्टिमार्ग की दीक्षा और गुरु कृंपा-- 


चौरासी वेष्णवन की वार्ता के अनुसार आचांग्रेजी से दीक्षित होने के बाद 
का जीवन पढ़ने को मिल जाता है। वललभ-दिग्विजय के और वार्ता के अनुसार 
आचाय॑ वल्लभाचार्य दक्षिण देश में शास्त्रा्थं-विजय प्राप्त करके लौटे थे । यह 
उनकी तृतीय यात्रा थी। वे अड़ल से ब्रज को गये तब मार्ग में गऊघाट पर ठहरे 
थे। सूर की झ्याती सुनकर वे उनसे मिलि और उनके पद सुने तथा उनको भगवान्‌ 
की लीला का गान करने के लिए कहा। तब आचार से उन्होंने कहा कि मेरी 
उसमें पैंठ नहीं है। जब आचार्य वल्लभाचार्य ने उनको पुष्टि संप्रदाय की दीक्षा दी 
और भगवान्‌ को समपित किया। अपने गुरु से भागवत दशम स्कंघ की कथा 
सुनकर भगवान्‌ को लीला गान करने का स्फुरण उनको हुआ । आचार्य के सान्रिध्य 
में यह पद बनाकर गाया-- 
चकईरी चलि चरण सरोवर जहाँ न प्रेम वियोग । 
जहूँ श्रम निसा होत नहिं कबहू सोइ सायर सुख जोय ॥# ३ 
सूरदास को आचाय॑ अपने साथ गोकुल ले गये । नवनीत प्रिया के दर्शन 
करने के बाद सूर ने गाया 'सोभित कर नवनीत लिए ।” इसी स्थान पर वल्लभाचाय॑ 
ने सूर के अन्तःकरण में भागवत की सारी कृष्ण लीला स्थापित कर दी। वहाँ से 
न्रज जाकर गोवध॑न पर स्थित श्रीनाथजी के दर्शन सूर को कराये । तब सूरने यह 
१. संस्कृत मण्िसाला । 


२. सहाकवि सुरदास--पं० नन्ददुलारे वाजपेयी, पृ० ७२ | 
३. सूरसागर, १।३३७ । 
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पद गाया अब हीं नाचो बहुत गोपाल ।' विनय के पदों को सुनकर 
आचार्य ने कहा कि अब तो तुम्हारे अन्तःकरण की सारी अविद्या दूर हो गई है । 
फ्त: भगव्रान्‌ के यश का वर्णन करों । सूर ने 'कौन सुकृत इन ज्नज वासिन को ।* 
यह पद गाकर सुनाया । प्रसन्न होकर आचार्य ने मन्दिर का कीत॑ंनभार उनको 
सोंप दिया । 

वल्लभाचार्य की दक्षिण-यात्रा संवच्‌ १५६५ के वाद हुई थी । श्रीनाथजी की 
स्थापना के वाद और आचार्य के अल से ब्रज की यात्रा के समय गौ घाट पर वे 
आचाय॑ के शिष्य हुए। श्रीनाथजी की स्थापना डा० घीरेन्द्र वर्मा के अनुसार 
संवत््‌ १५४५८ की श्रावण सुदी ३ बुधवार को गोवर्धन पंत पर एक' छोटे से मन्दिर 
में श्रीनाथजी को स्थापना हुई ।१ संवत्‌ १५५६ की चैत्र सुदी २ को पूर्णामल खन्नी ने 
पड़ा मन्दिर बनवाने का संकल्प किया। एक लाख खरे करने के बाद भी वह 
अधूरा ही रहा। २० वर्ष बाद व्यापार में पूर्णमल को तीस लाख का लाभ हुआ 
त्तव संवत्‌ १५७६ में यह मन्दिर पूरा हुआ। वल्लभाचार्य मे इसमें श्रीनाथजी की 
स्थापना की । आचार्य रामचन्द्र शुक्ल भी मन्दिर की स्थापना तिथि संबत्‌ १५७६ 
मानते हैं ।* सूरदास का शरणा आना संवत्‌ १५८० के आस-पास हुआ होगा ऐसा 
शुक्लजी का मन्तव्य है ।* वललभ दिग्विजय के अनुसार आचायें जब ब्रज से अर्डल 
गए तव गोपीनाथ का जन्म संवत्‌ १४६७ में हुआ । इस यात्रा में पाँच छः महीने 
अवश्य लगे होंगे। अतएवं सूर का शरण काल संवत्‌ १५६७ ही निर्चत किया 
जा सकता है । मीतलजीने संवत्‌ १५७६ का खंडन किया है। वे कहते हैं श्रीनाथजी 
की स्थापता १५४६ में हुई । अड़ेल में ग्रहस्थाश्षम संवत्‌ १५६५ में करने के बाद 
श्रीनाथजी के मन्दिर की व्यवस्था के लिए न्नज जाते हुए मार्गमें सूरका श्षिष्य होना वे 
वतलाते हैं। “श्री वललभ दीजे मोहि बधाई 7 यह पद उनके अनुसार विदुठल- 
नाथजी के जन्म के समय का है । विठठलनाथ का जन्म संवत्‌ १५७२ का है । अतः 
वे इसके पहले अवश्य शररण गए होंगे । इसीलिए यह पद उन्होंने गाया ।४ 


सूर अकबर भेंट-- 
डा० दीनदयाल ग्रुस के अनुमान से जकयर सूर से सन्‌ १५७छ४डे व १५८२ के 





१, श्रीनाथजी का इतिहास--डा० धीरेन्द्र वर्मा ॥ 
२. सूरदास तुतीय संस्करेश--काचायें रामचंद शुक्ल, पृ० ६१७॥ 
डे द् १३ 77 प्‌ जे ५ २ पद 


४. सुर निर्सप--प्रभुदयरल सीतल, प्ृ० ८४ । 


३०६ हिन्दी और मराठो के बेष्णव साहित्य का 


वीच मिला होगा ।* अकवर के द्वारा वल्लभ संप्रदाय वालों के लिए फर्मान जारी 
किए गये थे जो सन्‌ १५७७ और सन्‌ १५८१ के वीच के हैं। चौरासी वेष्णवन् की 
वार्ता के अनुसार दिल्ली से आगरा जाते समय सूरदासजी से अकबर मिला था। 
'अष्ट सखान की वार्ता' में लिखा है अकबर को जब सूर से मिलने की इच्छा हुई 
तब उनकी खोज के लिए, गोवर्धन पर एक दूत भेजा तब पता चला कि सूरदासजी 
सथुरा गए हैं ।* संवत्‌ १६२३ में विदठलनाथ गोवर्धन से वाहर गए हुए थे । 
तब उनके पुत्र गिरिधरजी मथुरा में श्रीनाथजो को ले आए, तभी साथ में सूरदासजी 
भी आए । तानसेन अकबर के दरबारी गायक थे । उनसे सूरदास का पद सुनकर 
अकवर ने सूर से मिलना चाहा। अक्रवर से भेंठ होने पर सूर ने “मना तू कर 
माधव सों प्रीति ।| यह पद गाया । जब अकवर ते अपना यशोगान करने के लिए 
कहा तब उन्होंने 'नाहिन रह्यौ मन में ठोर ।' यह पद गाया, और उनसे विदा 
लेकर मन्दिर आ गए। सूरदास का वराग्य देखकर अकवर प्र उसका प्रभाव जरूर 


पड़ा होगा । अपनी मस्ती में मगत और भाव विभीर रहने वाले सूरदास को भला 
देशाधिपति से क्या प्रयोजन हो सकता है ? 


सूर और तुलसी-मिलन-- 


'मूल गुर्साई चरित' में बतलाया गया है कि संवत्‌ १६१६ में श्री गोकुल- 
तायजी की प्रेरणा से सूरदासजी तुलसीदासजी से चित्रकूट पर मिले।* प्राचीन- 
वार्ता-रहस्य में यह लिखा है कि तुलसीदासजी अपने भाई नंददास से मिलने ब्रज में 
आये, उस समय परासोली प्राम में सूरदासजी से भेंट हुई।* संबत्‌ १६१६ में 
गोसाँईं विदृठईलनाथजी जगन्नाथ पुरी की यात्रा को गए, साथ में सूरदासजी थे । 
रास्ते में कामतानाथ पर्वत पर सूर ने तुलसी से भेंट की । 


अष्टछाप की स्थापना और उसमें सुर का समावेश--- 


गोस्वामी विदृठलनाथ ने जब पृष्टिमार्ग के सम्प्रदाय का आचायेत्व ग्रहरणा 
किया तव संवत्‌ १६०२ में अपने सम्प्रदाय के सर्वश्रेष्ठ आठ कवि भक्तों की एक 
अष्टछाप की स्थापना की । इनमें चार वल्लभाचायं के और चार अपने शिष्य थे । 


इनका क्रम इस प्रकार है--प१- सूरदास, २. कुंभवदास, ३. रृष्णदास, 


१. अष्टछाप औौर दल्लम्न सस्प्रदाय--डा० दोनदयाल शुत्त, पु० २९७। _ 
२. अध्टछाप (सूरदास को वार्ता) सं० डा० धीरेन्द्र वर्मा । 

३- 'भूल शुसोई चरित्र, पु० २९-३० । 

४, घाचोीन वार्ता रहस्प द्वि० भाग, पृ० ३७४ ३ 


चुलनात्सक अध्ययन ३०७ 


डे. प्रमानंददास, ५. गोविन्दस्वामी, ६. नन्ददास, ७. छीत स्वाभी और 
८. चतुभजदास | हिन्दी राधाक्ृष्ण परक काव्य में 'अष्टछाप' का साहित्य सर्वेश्रेष् 
है, तथा उसमें सूर-साहित्य सर्वोपरि है । अष्टछापी कवियों की क्ृतियों में सर सागर 
यह कृति सर्वोत्तम है । न्‍ 
सूर का निधन संवत्‌-- 

सूर के जन्म सवत्‌ की तरह सूर के निधन संवत्त के बारे में कई तरह के 
मत हैं। उनका निधन संबत्‌ १६२० से १६४२ तक का माना जाता है। शुक्लजी 
“साहित्य लहरी' का रचना काल संवत्‌ १६०७ मानकर उससे दो वर्ष पूर्व 'सारावली' 
का रचना काल मानते हैं भर्थाव कह सकते हैं कि संवत्‌ १६०४५ में सारावली रची 
गई होगी। उनके अनुसार सृत्यु समय सूर की आयु ८०-८२ वर्ष की रही 
होगी 

गोर्साँई बत्रिठंठडलनाथजी का स्थायी ब्रजवास संवत्‌ १६२८ से गोकुल में हो 
गया था । नवनीत प्रिया के दोनों के लिये कभी-कभी सूरदासजी भी आया करते 
थे। सूरदासजी की मृत्यु के समय विदृठलनाथजी जीवित थे । विठठलनाथजी का 
तिरोधान संवत्‌ १९६४२ में हुआ । श्रतः 'परासोली” में संचत्‌ १६४० के आसपास 
सूरदासजी का देहावसान मानना समीचीन होगा। डा० दीनदयालु भुप्त इसका 
समर्थन करते हैं ।* मीतलजी अपने 'सूर-निर्णाय! भें इसकी चर्चा करते हैं जो 
हृष्टव्य है उनके अनुमान से भी संवच्‌ १६४० का ही समर्थन हो जात्ता है ।* गोसाँई 
विठठलनाथ नित्य श्रीनाथजी का पूजन, श्ज्जार करते तब सुरदासजी पद गाकर 
सुनाते । एक दिन कीर्तन न करते हुए देखकर उन्होंने सूर के बारे में पूछताछ की । 
सब पत्ता चला कि स्रदासजी नश्वर शरीर को छोड़कर नित्य शाइवत्‌ वृन्दावतधाम 
जा रहे हैं। वे उस समय परासोली में थे ।/ आचार्यजी का स्मरण कर इस आशा 
से लेट गये थे क्रि अन्त समय में श्रीनाथजी' के दर्शन होंगे ॥ तब वहाँ उपस्थित 
समस्त भक्तों से विद्ठलनाथजी ने कहा कि आज (पृष्टिमार्ग का जहाज” जा रहा है 
जिसको जो कुछ लेना हो तो लेले। मैं स्वयस्र्‌ राजभोग आरती आंदि करके आ 
रहा है । ग्रोक्नॉईजी की आज्ञानुसार भक्त गए । सेचा सम्पन्न कर गोसाईजी भी आ 
गए । खबर परूछी। सूरदास ने दंंडवत किया और दिखो देखो हरिजू को एक 
सुभाव !” यह पद गाया । तब ग्रोसाईजी प्रसन्न हुए । चतुभूजदासने पूछा जनम भर 


१. सूरदास (तृतीय संस्करण) - आचार्य रामचंद्र शुक्ल, पु० १२० । 
२. अष्टछाप और बलल्‍लभ सम्प्रदाय---डा० द्वीवदयालु गुप्त, भाग १, प्रृू० ७८ 


३- सुर निर्णेय--पएृ० €«-९० ! 


३०८ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


भगवद्‌ यश गान किया है पर महाप्रभ्ु का वर्णन नहीं किया । इस पर सूर ने दोनों 
को अभिन्न वतलाया और कहा कि मैंने जो कुछ भगवद्‌ यश गाया है वही आचायंजी 
का यशोगान है, मैं दोनों में कोई फर्क नहीं समझता । पर ग्रुरु स्मरण मात्र से 
विव्हल होकर सूरदास गा उठे ।* 
भरोसो हढ़े इन चरनन फेरो । 
श्री वल्‍लस-नख-चंद्र-छटा विनु सब जग मश्रघेरोफि । 
साधत ओर नहीं यथा कलि में जासों होत निवेरों । 
सुर कहा कहे दुविध आँधरो बिना मोल फो चेरो॥ 
सूरदासजी ने प्रथम वललभाचार्य और वाद में गुरुषीठ पर आंसीन शुसाई 
विद्ठलनाथ के प्रति अत्यन्त ऊंची भावना से अपने इश्टदेव श्रीकृष्णजणी की ही तरह 
पूज्य भाव रखे । यह पद सूर की प्राप्त अ्तियों में नहीं मिलता । पर यह प्रसज्ध 
अत्यंत महत्व पूर्ण है । सूरदासजी से गुसाईजी ने पूछा, 'सूरदासजी चित्त की वृत्ति 
कहाँ है ” तब उन्होंने यह पद गाया--- 
बलि बलि हो कुमरि राधिका नंद सुबन जासो रति मानी । 
चे अति चतुर तुम चतुर सिरोमनि प्रीति करी कसे होत है बानी ।। 
वे जु घरत सने कनक पीत पट सो तो सब तेरी गति रानी ॥ 
वे पुनि स्थास सहज थे सोभा अम्बर मिस अपने उर आनी। 
पुलकित अद्भ.] अबहि ह॒वे आयो निरखि देखि निज देह सयानी। 
सूर सुजान स्पाम के बूझे भ्रेम-प्रकाश भयो बिहेसानीं ।॥ 
राघा और कृष्ण दो शरीर वाले होने पर भी मन से अभिन्न हैं। राधा में 
कृष्ण के स्मरण मात्र से ही सात्विक भाव उत्पन्न हो जाते है । इस समय सूरदासजी 
का भाव यह है कि वे भी उसी तरह कृष्णा का ध्यान कर पुलकित हो गये हैं जैसे 
राधिकाजी हो जाती है। यह पद भी सूरसागर में नही मिलता । पर इस भाव को 
व्यक्त करने वाले अनेक पद हमें मिल जाते हैंँ। स्वयम्‌ भगवान्‌ श्रीकृष्ण भी सूर के 
भाव को देखकर सजल नेत्रयुक्त हो गये थे । ग्रुसाँईजी ने इसे अन्तह ष्टि से पहचानकर ' 
फिर सूर से पूछा कि उनके नेन्नों की वृत्ति इस समय कहाँ लगी है ? तब उन्होंने 
अपना प्रसिद्ध अन्तिम पद गाया-- 
'खंजन-नेन रूप-रस-माते ।! 
2५ २५ ५८ 
सूरदास अ जन-ग्ुन अटके नतरु कर्व उड़ि जाते ॥४ 
१. अष्टछाप और बल्‍लभन सम्प्रदाय--डा० दीनदयालु गुप्त, भाग १, पृ० २१० । 
२. स्रसागर १०३२८५ ॥ 
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राधा के मिलनोपरांत प्राप्त सुख के प्रसद्ध में यह पद सूरसागर में मिलता 
है। सूरदासजी अपने इष्टदेव के प्रति राघा के महाभाव से एकाकार होने के लिए 
चंचल हो उठे थे । इस पद को गाते-गाते उनके प्राण पंछी उड़ गए और सदा 
आ्राप्त होने वाले श्रीकृष्ण लीला-सुख में निमज्जित हो गए | प्रारम्भ में देन्‍्य, विनय, 
वेराग्य भाव से संयुक्त, सेव्य सेवक-भाव से उत्पन्न भक्ति उत्तरोत्तर सख्य, वात्सल्य 
एवम्‌ माधुर्य-भाव की ओर अग्रसर होती गयी । इन भावों की तन्‍्मयता भी अपनी 
पराकाष्ठा पर पहुँच गई । 
सूर के ग्रन्थ-- 

, वार्ता साहित्य में सूर द्वारा रचित ग्रन्थों की सस्या एवम्‌ सूचना प्रास नही 
होती । केवल सहस्नों पद रचे हैं यह उल्लेख या सवा लाख पदों की रचना का 
सकेत अवश्य मिलता है। काशी नागरी प्रचारिणी सभा की खोज रिपोर्ट, इतिहास 
ग्रन्थ आदि में सूर द्वारा रचित ग्रन्थों की संख्या २५ तक पहुंच जाती है| बवस्वुतः 
ये सब ग्रन्थ प्राय: सूरसागर के ही अंश है। केवल कुछ टेक के कारण उनको 
सूरकृत समझ लिया गया । डा० दीनदयालु ग्रुस के मतानुसार सुर के केवल तीन 
प्रामारिगक ग्रन्थ हैं।* १. सूरसागर २. सूर-सारावली, ३. साहित्य-लहरी । वे 
प्राशप्यारी, नलदमयंती, रामजन्म, हरिवंश टीका और एकादशी महात्म्य, इनमें से 
प्रथम को संदिग्ध और अन्य को अप्रामारिक मानते है। 'सूर-निर्णाय” के विद्वान 
लेखक मीतलजी सुर की ये सात भ्रमाश्गिक रचनाएं मानते है*---१- सूर-सा रावली, 
२. सूरसागर, ३. सूर साठी, ४. सूरपचीसी, ५. सेवाफल, ६ साहित्य-लहरी झौर 
७. सूर के विनयादि स्फुट पद | कुछ रचनाएँ अप्रमारिक है तथा दूसरी सूरसागर 


की ही अंश मानी गयी हैं । 


१. सूरसागर-- 
वार्ता में इस प्रकार लिखा हुआ मिलता है--त्ों तव सुरदासजी मनमें 


विचारे, जो मैं तो सवालाख कीर्तन करिवे को संकल्प कियो है । सो तामे ते लाख 
कीतेंन प्रकट भये हैं। सो भगवद्‌ इच्छा से पच्चीस हजार कीर्तन और प्रकट 
करने है । * 

सवालाख पद तो आज उपलब्ध नहीं है। वार्ता साहित्य” से यह निर्णय 





९, अप्टछाप और वल्लभ संप्रदाय---डा० दीनदयालु गुप्त, भाग १, प्रृ० रह८। 
२. सुर निर्णय--भशुदयाल सीतल, पृ० ६०५-१०७ । 
३: सुरदास को वार्ता--(अग्रवाल प्रेस मथुरा ), अततद्भ १०, ए० ४५ ॥ 


३१० हिन्दी और मराठो के बष्णव साहित्य का 


अवश्य लिया जा सकता है कि सूर ने सवालाख पद रचे थे, पर अब वे काल के गर्भ 
में विलीन हो गये है। मतलब यह है कि सूर ने अनगिनत पदों की रचना अपने 
पुष्टि सम्प्रदाय मे दीक्षित होने के पूर्व, आचाय॑ वल्लभाचारयंजी के द्वारा पुष्टि सम्प्रदाय 
मे दीक्षित होने के बाद तथा अष्टछाप में सम्मिलित हो जाने के बाद तक वे पदों को 
रचते रहे, गाते रहे । इन पदों का सग्रह 'सूरसागर' कहलाता है। अपने जीवन- 
काल में ही इसका किसी न किसी रूप में संकलन हो गया हो ऐसा संभव है । 
स्रसागर की हस्तलिखित प्रतियाँ भी उपलब्ध है। मागरी प्रचारिणी सभा को 
खोज रिपोर्टो में इनका उल्लेख है। इनके वारे में विशेष अध्ययन के लिये 
डा० हरिवशलाल शर्मा कृत 'सूर और उनका साहित्य' दृष्टव्य है। मुद्रित प्रतियों में 
सबसे प्रामारिणक प्रति नागरी प्रचारिणी सभा काशी द्वारा प्रकाशित 'सूरसागर” की 
है। यह दो भागों में प्रकाशित हुई है। यह प्रति द्वादश स्कंधात्मक है। सूरदास 
कीत॑निया थे, इसलिए इन पदों की रचना देतदिन और सामयिक तथा विशेष उत्सवों 
और नित्य कार्यक्रमों के अवसरों पर होती गयी। सूरततागर की संग्रहात्मक और 
स्कंधात्मक ऐसी दो प्रकार की प्रतियाँ मिलती है। 

द्वादशस्कंधात्मक सूरसागर में वशित विपग्रों का अत्यन्त संक्षिप्त वर्णंव इस 
प्रकार है--प्रथम स्कध में विनय के पद, मगलाचरण, भागवत प्रसद्भ आदि है। 
द्वितीय स्कंध में नाम-महिमा, शुक नारद-संवाद, चौबीस अवतार वणुंन आदि है। 
तृतीय स्कंध में शुकवचन, उद्धव-पश्चाताप, भक्ति माहात्म्य, भक्त महिमा और अन्य 
पौराणिक प्रसद्ध है। चतुर्थ स्कंध मे दत्तावतार, पार्वती विवाह, ध्रव कथा, आदि 
है। पाँचवे में ऋषभ-अवतार, जड़भरत, रहूगण संवाद है । पहष्ठ में परिक्षित प्रइन, 
गुरु महिमा, शुक उत्तर, नहुप अहिल्या कथा आदि है। सप्तम स्कंध में नारद जन्म, 
नूसिहावतार, भगवान्‌ की शिव को सहायता आभादि है। अष्टम में गजमोचन, कूर्म, 
वामन, मत्स्त, अवतारों की कथाएँ है। नवम्‌ भे रामायण तथा अन्य पौराणिक 
कथाएं है। दशम्‌ पूर्वार्ध में श्रीकृष्ण बाललीला तथा असुरों का वध, कंस-वध, 
गोपीप्रेम प्रसड्भ, रासलीला, दानलीला, मानतलीला, राघा का मान, सयोग तथा 
विरह वर्णन, ऊधो का न्नन आगमन, अमरगीत, अक्रर के साथ गमन, ऊधो का 
प्रत्यागमन आदि वाते विस्तार के साथ है। दशम स्कघ उत्तरार्ध में कालयवन 
दहन, द्वारका प्रवेश, रुक्मिणी-विवाह, पाण्डव, तथा अन्य कृष्ण जीवन की घटनाएँ, 
असुरों का वध, अर्जून को निजरूपदर्शन आदि का विस्तार में चर्णान है। एकादश 
स्कंध में नारायण और हंसावतार वर्णन है। द्वादश स्कंघ में बुद्ध, कल्कि अवतार 
वर्णन, परिक्षित हरिपद प्राप्ति, जनमेजय कथा परिशिष्ट एक और दो है । कूल पदों 
की संख्या ४६३२६ हे। परिशिष्टों में २०३--२७०५--४७३ पद है। इस तरह 
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कुल पद ५४०६ है )! इस तरह द्वादश स्कंघात्मक प्रतियों की स्थिति और संकलन 
संग्रहात्मक प्रतियों के बाद की चीज है। 


सूरदास ने अपने सूरसागर में श्रीमद्भागवत तथा कई पुराणों का आघार 
लेकर अपने पद रचे हैं। विज्ञेपत:ः भागवत पुराण को प्रश्नय दिया है। गोपियों के 
प्रैस का और गोपालों की प्रेम चर्या का विस्तारपूर्वक वर्णन इसमें है। कृष्ण परम 
पुरुष हैं इसे सिद्ध किया गया है। आचार्य रामचन्द्र शुकल कहते हैं१---सू रसागर 
किसी चली भाती हुई गीत काव्य परम्परा का चाहे वह मौखिक ही रही हो--पूर्णो 
विकास सा प्रतीत होता है। सूरदास का एक लम्बा पद है---चौपरिजगत्‌ मड़े जुग 
बीते ।! इस पद में वालक के माता के गर्भ से लेकर मृत्यु तक का वर्ान है जो 
मानव-जीवन के विफलता की कहानी ही है । इस मनोरंजक विफलता का कारण 
भजन का मानव-जीवन में अभाव ही है । यह वाजी हाथ आ सकती है यदि मानव 
भजन करमे लग जाय । सूर के भक्ति सिद्धान्त पुष्टि मार्ग पर आधारित है । इसका 
सीघा सम्बन्ध आचार्य वल्‍लभाचाय के प्रत्तिपादित प्रपत्ति मार्ग से है। सूर की 
राधा स्वकीया है। वचपन से ही स्नेह का सहंज स्वाभाविक विकास युवावस्था तक 
कृष्ण और राघा में होता दिखाया गया है। इसकी अल्तिम परिणति विवाह में 
हुई है । श्याम ने इयामा को बचपत में ही देखा था इसलिए उसमें भ्िफक या 
संकोच नहीं है कृष्णा उससे यह पूछते हैं--- 

'तुम्हारो कहा चोरि हम ले है।॥ 
खेलन चलो संग मिलि जोरी॥ 

उनकी गुप्त प्रीति वचपन से ही प्रकट हुई थी । प्रात: और सांक एक फेरा 
लगाने के लिए वाबा वृषभानु की शपथ कृष्ण ने राधा को दी है। बचपन में 
राघाकृष्ण मिलन में अनुठापन है । भय अथवा आशंका नहीं है । मुरली की चोरी 
माखन का हिस्सा, आँखों की लड़ाई दिन भर चलती है | कृष्णा के साथ राधिका 
के बाल भी सँवारकर स्वयम्‌ यशोदा उन दोनों को अपने हाथों भेजती है। सूरकी 
राधा प्रेममयी है केवल विलासिनी या निपट ग्वालिन नहीं है। मातिनी अबइय है 
पर उसका मान कृष्ण के प्रति अगाध आस्था के आइवासन पर निर्भर है। कृष्ण के 
मथुरा चले जाने के बाद राधा अपनी दशा का निवेदन करती है -- 

आज़ु रेनि नहों नींद परी । 
जागत गनत गगन के तारे रसना रठत ग्रोबिद हरी ॥ 





१. हिन्दी साहित्य का इतिहास--आचार्य रामचन्द्र शुक्ल, पृ० १६५० ४ 
२. सुरसागर १०।३६२५२ । 


३१२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


वह चितवन वह रथ की बैठनि जब अक़र की बाँह गही । 

चितवत रही ठगी सी ठाढ़ी कह न सकति कछू काम वही ॥ 

इतने सत्र व्याकुल भयो सजनी आरज पथहु ते बिडरी ॥ 

म्रदास प्रभु जहाँ सिधारे कितिक दूर मथुरा नगरी ॥। 

उद्धव प्रसद्भ में सगुण की सुन्दर स्थापना करके गोपियों ने उद्धव की-ऊधो 

की उपालंभ एवम्‌ परिहास के बहाने भौरे की दुर्गंति कर डाली है। पर राधा मौत 
रहती है कुछ भी नहीं कहती । 'सूर-पागर' में प्रेमिका का, माता का, परस्त्री का, 
कामिनी का, लड़की का, रानी का तथा स्त्री के मातृरूप का सूर ने अपूर्॑ता से 
वर्णान किया है । वाल लीला के जीहलसे सूरदास अद्वितीय हैं। यशोदा और.राधा 
सूर की दो विलक्षण भूर्तियाँ है। एक माता है और दूसरी प्रेमिका। एक में 
वात्सल्य और दूसरी में प्रेम का अथ से इति तक सर्वेस्व निहित है। डा० ह॒जारी- 
प्रसाद द्विविदीजी का यह कहना ठोक ही है कि, 'सूरसागरका केन्द्रीय वक्तव्य” “छवीले 
मुरली नेंकु बनाऊँ, है।!” सुरने लौकिक कृष्ण की अलौकिक रूप छंटा 
तथा महिमा वर्णंन की है। इसका कारण -सूर जैसे साधक का अत्यन्त ऊँचे 
स्तर पर रह कर एक अलौकिक मनःस्थिति से भावनाओं के क्षेत्र में विचरण करना 
ही है। सूर ने कृष्ण की उपासना उन्हें सब कुछ मानकर की है। क्नज भ्रूमि के 
गोपाल गोपी-वल्लभ कृष्ण है । सूर के संयोग और वियोग पक्ष में कृष्ण उपास्य हैं 
उनकी लीलाओंका यजोगान वे सदा करते रहे हैं । सरसागर केवल काव्य नहीं वह तो 
धामिक काव्य है। रांघा और कृष्ण आत्मा और परमात्मा हैं यह जब मानकर 
सूरसागर में अवगाहन करेंगे तो उसमें इृवकियाँ लगा सकेंगे अन्यथा नहीं। उसकी 
तन्मयता, सद्भीत की माधुरी, भावों की मिठास आदि सब रत्न इकट्ठे हाथ लग 
जायेंगे । रस-विशेष की प्रतीति और अनुभूति काव्य का लक्ष्य होती है । सूर इसमें 
सफल हुए हैं। सूर की कला उदात्त मानसिक भूमि पर खड़ी है। अपने परम 


रहस्यमयी सत्ता के परम उपास्य कृष्ण की आराधना करने के लिए सूर की एक ही 
प्रतिज्ञा है *--- 


अविगति गति कछू कहत न आवे। 


2५ 2५ ४५ - 
सब विधि अगम विचार्राह ताते सुर सग्रुन लीला पद गावे ॥* 
आचार्य नन्‍्ददुलारेजी वाजपेयी के शब्दों में यह कहना ठीक ही है कि, 
'सूरदासजी अविज्ञात निर्गुण के समकक्ष विज्ञात सग्रुण कृष्ण के रहस्यमय पद 


२. सूर साहित्य--डा० हजारीप्रसाद द्विवेदी, पु० १२६ 
२. सुरसागर ६।६१७ । 


पुलनात्मक अध्ययन ३१३ 


सुनाते हैं,* 'सम्पूर्ण भागवती भक्ति का यह बेजोड आधारस्तंभ जहितीय एवम 
अनुपम है । क्योंकि प्रेमी और प्रिय, भक्त और भगवान्‌, उपास्य और उपासक की 
अनन्यता अन्यत्र अत्यन्त दुलंस है जो केवल सूर की साधना मे दृष्टि गोचर हो 
सकती है । 

(२) पर सारावली--इसे सूरसागर की भूमिका भी माना जाता है। पर 
चास्तव रूप में ऐसा नही है । इसमें कुल ११०७ पद है। ससार को होली के खेल 
का रूपक मानकर लीला पुरुष की अद्भुत लीलाये निरन्तर चलती है, उनका वर्रन 
इसमें किया गया है । सूर इसमे एक जगह अन्त मे कहते है, कि हरि लीला 
सर्वोपरि है ।* 

करम-जोग पुनि ज्ञान-उपासन सब ही भ्रम भरमायों ४ 
श्री चल्लम गुरुतत्वः सुनाधो, लीला भेद बतायो ॥ 
ता दिन ते हरि लोला गाई, एक लक्ष पद बन्द ॥ 
ताकी सार स्र-सारावलि!', गावत अति विस्तार ॥ 

इसको रचना सवत्‌ १६०२ में हुई है। भाषा, कथावस्तु, शेली तथा रचना 
की हृष्टि से स्वतन्ध्र रूप में सूर की प्रामारिक रचना है। पुरुषोत्तम सहल्ननाम 
'सारावली का आधार है। होरी खेल की कल्पना सँद्धान्तिक आबार प्रस्तुत करती 
है। सारावली में साधारणतया वेण्यव भक्ति और विश्येपतया पृष्टि-सम्प्रदाया सेवा- 
भावना का समर्थन किया है । इस सेवा-भावनाका सुन्दर और क्रमवद्ध विवेचन सू र- 
सारावली मे किया गया है। पृष्टिमार्गीय सेवा मे नित्योत्सवत और वर्पोत्सव की 
भावनाओं का समावेश्ञ होता है । सारावली मे दोनों का आयोजन किया गया है । 
ये सब लीलाएं रसात्मक ब्रह्म की होने से 'सरस” होती हैं। अतः नित्य लीला और 
जरपोत्सव लीला का विवेचन सरसता से इसमे किया गया है। दोनो मिलाकर 
सवत्सर की सरस लीलाओञ्रो का व्यवस्थित वर्णन है । इसके गायन से गर्भ रूप बदी 
खाने में आने की आवश्यकता नही रहती । देखिये *-. 

सरस संबत्सर लीला गाव, जुगल चरन लावे। 

गरभ-पवास बन्दी खाने में सुर” बहुरि नहिं आबे ॥। 
(३) साहित्य लहरी--इसमें दृष्टिकूट जेसे पदों का सम्रह है । रस, अलंकार 
और नायिका भेद जैसी शैली से यह संबद्ध है। इसकी कोई प्राचीन हस्तलिखित 


तन 





१. भहाफवि सूरदास--आचार्य नन्‍्ददुलारे बाजपेयो, प० १५६। 


२. सर सारावली-पृ० ११०२-४३ ॥ 
३. सुर सारावली-पद ११०७, पु० ८८ संपादक प्रभुदयाल सौतल । 


३१४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 
प्रति नही मिलती । इसकी सटीक संस्करण प्रतियाँ कई निकली हैं । कुछ लोग 
इसे स्वतन्त्र रचना मानते है, तो कुछ सूरसागर में ही आये हुए दृष्टिकुट पदों का 
संग्रह मानते है। कहा जाता है कि सूरदास ने इसे नन्ददास के लिए लिखा था । 
अपनी ६७ वर्ष की आयु में सूर ने इसे लिखा था। इसमें कुल ११८ पद है । 
साहित्य-लहरी का यह पद देखिये?--- 
मुनि पुनि रसन के रस लेख । 
दसन गौरी नंद के लिखि सुबल संबत पेख ॥ 
नंद नंदनदास छते बाल सुख आगार॥ 
न्रितिय रीछ सुकर्म जोग विचारी 'सुर! नवीन । 
ननन्‍्द-तन्दनदास हित साहित्य-लहरी फोन ॥॥ 
नंदनंदनदास का अर्थ कृष्ण भक्त लिया जाना चाहिये। जिससे कृष्ण लीला 
के साहित्य पक्ष को सिद्ध करने के लिए साहित्य-लहरी की रचना की गई है | 
सूरदासजी आरम्भ से ही साहित्यिक प्रवृत्ति के थे । पुष्टि मार्गीय भक्ति में भगवात्र 
श्रीकृष्ण का स्वरूप आनन्द रसरूप है और भागवत के मतानुसार उन्होंने काव्य 
शास्त्रोक्त प्रकारों से ही लीला की । जिस तरह सारावली की रचना दार्शनिक तथ्यों 
को स्पष्ट करने के लिए की है, उसी तरह सांकेतिक कृष्ण लीला के साहित्यिक पक्ष 
को स्पष्ट करने के लिए 'साहित्य-लहरी' को रचा | डा० मुन्शीराम के मत से नन्‍्द- 
नन्‍्दनदास का अर्थ नंदनदास है और इसे सूरदासजी ने नंददास को भक्तिमार्ग में 
प्रवृतत करने के लिए तथा उनकी उद्दयाम वासना श्रीक्ृष्णापण करने के हेतु 'साहित्य- 
लहरी' रती ।१ इसकी रचना विभिन्न मतों के अनुसार सवत्‌ १६०७, १६१७ या 
सवत्‌ १६२७ बतलाई जाती है। इस विपय में 'सुर निर्णाय” यह पुस्तक विशेष 
द्रष्टव्य है । 
साहिप्य-लहरी के पद में उसकी समाप्ति के दिन वैशाख की अक्षय तृतीया, 
रविवार, क्ृत्तिका नक्षत्र और सुकर्म योग लिखा है। यह दिन गणित करने से 
सवत्‌ १६१७ में ही आता है। अतः संवत्‌ १६१७ 'साहित्य-लहरी” का रचनाकाल 
मातना उचित होगा । टीकाकारों का सरल अर्थ इस प्रकार है--सवत्‌ १६०७ 
बेशाख मास, अक्षय तृतीया तिथि रविवार को क्ृत्तिका नक्षत्र मे सुकम॑ योग विचार 
कर सूरदास ने कृष्ण भक्तों के लिए 'साहित्य-लहरी' बनाई ।४ सबसे पुरानी टीका 
सरदार कवि की है । 


१. साहित्य लहरी-पद ११३, पृ० १६१, डा० मनमोहन गौतस । 
२. सुर सोरभ भाग १--ड० मुन्शोराम सोम! । 
३. सम्मेलन पत्रिका, पोष २००६। 


४. साहित्य लहरो--डा० मनमोहन गौतम, पृ० १२-१३ । 


घुलनात्मक अध्ययन ३१५ 


सछूर साहित्य में सू रदासजी के नाम-.. 

सूर के पदों में सूर, सूरदास, इज, सूरजदास, और सूरश्याम ये पाँच नाम 
जाते हैं । डा० मुन्शीराम जर्मा ने सूर के इन सभी नामों को प्रामारि]क स्वीकार 
किया है ।१  मीतलजी '“अष्ट सखामृत' के आधार पर 'सूरजदास' मानते हैं ।९ 
वार्ता साहित्य उनको 'सूर' और सूरदास” मानता है। यह नाम ज न्मान्धत्व का 
परिचायक भी है। नामों की विविधता से सूर के साहित्य को प्रामाणिक रूप से 
जानने में कठिनाई उपस्थित हो जाती है। साहित्य लहरी के पदों की अन्तिम पंक्ति 
में 'सूर', 'सूरजश्याम', सूरज, 'सूरजदास”, 'सूर प्रभु की छाप मिलती है। 
सूर सागर के विभिन्न पदों में ये सभी नाम छाप के रूप में मिलते हैं। सारावली में 
भी सूरश्याम” को छोड़कर, अन्य सभी नाम उपलब्ध हो जाते हैं। मीतलजी ने 
हूर सारावली की भूमिका में इसे सिद्ध कर दिया है कि ये सभी नाम अष्टछापी सूर 
के ही हैं ।* चैसे इस विपय में डा० मुन्शीराम का विस्तृत विवेचन भी द्रष्ठव्य है 
जो इन नामों की प्रामाशिकता को पुष्ट करता है ।४ 


अष्टछाप के अन्य वेष्णव कवि 


पृ. परमानंददास : 
सूरदास के वारे में इतना सामान्य परिचय कर लेने के पश्चात्‌ यह परमा- 
चश्यक हो जाता है कि अष्टछ्ाप के अन्य सन्‍्त कवियरों के बारे में भी कुछ विवेचन 
किया जाय । “चौरासी व॑ष्णवन की वार्ता के अनुसार परमानन्ददास का जन्म 
फलन्नोज जि० फरुखाबाद में हुआ । वार्ता के अतिरिक्त अन्यत्न उनके बारे में कहीं 
भी कोई व्ृत्तांत हमें उपलब्ध नहीं होता । एक बेठक वल्लभाचायें की अब तक यहाँ 
मिलती है। परमानन्ददास का जन्म एक निर्धन कानन्‍्य कुण्ज के घर में हुआ था। 
इनके माता-पिता का नाम ज्ञात नही होता । कवि के माता-पिता निर्धन थे । जब 
एक सेठ ने उन्हें बहुत द्रव्य दान में दिया, तब परमानंद पैदा हुए । बचपन बड़े 
सुखपूर्वक व्यतीत हुआ । बड़ी च्वूप धाम से यज्ञोपवीत आदि हुआ । अकाल पड़ने 
पर सारा द्रव्य लुटेरों ने लुठ लिया । तब अपने वेटे का विवाह भी वे नहीं कर 
पाये । उसके पहले ही धन लूटा गया । इस पर उन्होंने छचुख प्रकट किया । 


१. सुर सौरभ भाग ३---डा० सुन्शीराम दर्मा सोम, प्ृ० ५० । 
२. सुर निर्णेय--प्रभु दयाल मीतल । 

हे. सुर सारावले-भूमिका--प्रमदयाल मीतल, प्र० २५-३० । 
डै. भारतोष साधता ओर सुर साहित्य--डा० मुन्शीरास दार्मा । 


३१६ हिन्दी ओर मराठी के वेष्णव साहित्य का 


परमानंददास बचपन से ही वैराग्य प्रवृत्ति के थे । अतः विवाह और द्र॒व्य-संचय 
के प्रति उन्होंने अस्वीकृति प्रकदः कर दी। पर पिता को घन की लालसा थी। 
अतः वे प्रथम पूर्व में गये, किन्तु परमानंददास कन्नोज में ही रहे । जब «धन वहाँ 
न मिला तो थे दक्षिण में गए। वल्लभ संप्रदायी कीर्तत करने वालों के समाज में 
परमानन्ददास "स्वामी कहलाते थे। इन्होंने अपना विवाह नहीं किया। अतः 
गृहस्थी के वच्धन से भी विरक्त और मुक्त रहे। कन्नोज में ही इनकी शिक्षा आदि 
हुई थी। बचपन से ही कविता करने गाने वजाने का शौक था। अतः वल्लभ- 
सम्प्रदाय में आने के पूर्व ही ये एक योग्य कवि, ग[यक और कीतंनिया इस रूप में 
मशहूर हो गए थे। ये एक बार मकर स्वान के अवसर हर प्रयाग गये। वल्लभा- 
चार्य निकट ही अड़ेल में रहते थे। अड़ल में इनके कीतंनों की प्रसिद्धि पहुँची । 
लोग भी वहाँ गये । एकादशी की सम्पूर्ण रात्रि में कीर्तत करने पर स्वप्न में 
प्रेरणा पाकर वे अड़ेल चले आए । आचार्य ने भगवद् लीला गान करने को कहा 
तव परमानन्ददास ने विरह के पद गाये। वाल-लीला वर्शान करने के लिए कहां तो 
अपना अज्ञान बतलाया । तब आचार्य ने परमानन्ददास को स्नान कराकर शरण में 
लिया और लीला के दर्शवय करवाये । इस प्रकार सम्प्रदाय में आने पर अड़ल में 
नवनीत प्रियाजी के सामने कीर्तेन करते रहें । यह वात लगभग सवत्‌ १५७६ की 
है। फिर उन्हीं के साथ न्नज गए । रास्ते में कन्नोज में वे सबको अपने घर ले गये 
जोर सबका अतिथि सत्कार किया । एक विरह का पद गाया जिससे आचार्य तीन 
दिन ध्यानावस्थित रहे । वह पद इस प्रकार है --- 


हरि तेरी लीला की सुधि जावे । 

फसल नेन सन सोहनी सूरति मन-मन चित्र बनावे। 

एक बार जाहि मिलन सया करि सौ केते बिसरादे । 

सुख मसुसकानि बक अवलोकनि चाल मनोहर भाषे । 

कंबहुँंक निवड़ तिमर आलिगित कवहुक विक सर गाव । 

कबहु क संध्र्म क्वासि-द्वासि फहि संग हो न उठि धावे । 

कवहुक नेन मूंदि अन्तरगति सनिमाला पहिराव। 

| परमानन्द प्रभु स्थाम ध्यान घरि करि ऐसे विरह गमावे । 
चौथे दिन;सावधान हो जाने पर दूसरा पद गाया*-.. 


५ 





१. अप्टछाप और चललभ संप्रदाय-भाग १--डा० दोनस्यालु भुप्त, पृ० २२३ | 
२. 
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बिमिले जस जृन्दावन के चन्द को । 
कहा प्रकास सोम सूरज को सो मेरे गोबिंद को । 
फऊहत जसोदा सखियन आगे वैसव आनंदकंद को । 
खेलत फिरत गोप बालक संग ठाकुर परमानंद को । 
अपने शिष्यों को भी उन्होंने आचार्य को सौप दिया। सभी उनकी शरण 
में आा गए। स्वामीपना जाकर वे परमानन्ददास वन गए । आचार्य के साथ गोकुल 
गए । वाललीला के पद वनाए तथा बाद में उन्हीं के साथ गोवर्धन गए और 
सोवर्धननाथ के दर्शन किए । इसी मन्दिर में अनेक पद गाये । बहीं पर उनको 
कीत॑न सेवा मिली जिसको अन्त तक वे निभाते रहे । इनके सखा भाव के पदों में 
उच्छट्ठललता नहीं है । उच्च कोटी के कीर्तवकार होने से अन्य अशष्टछाप कवियों में 
इनका बड़ा मान था, तथा ये प्रभावशाली कीर्तंन-काव्य और कीतंन भक्ति करते 
थे। गोस्वामीजी अष्ट सखाओं से सूर और परमानन्ददास को सर्वश्रेष्ठ मानते थे ॥ 
इन दोनों को उन्होंने सागर कहा है । कृष्ण की संपूर्ण लीलाओं का मार्भिक शब्दों 
में दोनों ने गान किया है । अन्त समय में उनका मन युगल-लीला में लगा था ॥ 
गोस्वामीजी के पूछने पर उन्होंने गाया) --- 
राघे बंठो तिलक संभारत्ति । 
इनकी मृत्यु सुरभिकुंड पर हुई। यह स्थान उनके नाम से पसिद्ध है। ये 
वलल्‍लभाचाय से १५ वर्ष छोटे थे । अतः: इनका जन्म संवत््‌ १५५० आबाता है। 
उन्होंने चिठठलनाथ के सातों वालकों की प्रशंसा की है। अवनुमानतः स० १६४० में; 
इनकी सृत्यु हुई । 
२. कुम्भनदास : 
इनका जन्म जमुनावतौ गाँव में गोरखा क्षत्रिय कुल में हुआ था । परासौली 
चन्द्र सरोवर के पास इनके पूर्वजों के खेत थे । जमुनावतों में रहकर वे यहाँ की 
खेती कराते थे । श्रीनाथजी के मन्दिर में समय-समय पर कीतंन करने के लिए सेवा 
प्र जाते थे। जिस समय गोवर्घेत पर्वंत्त पर श्रीनाथजी के मुखारबिंद का प्राकट्य 
हुआ तब ये दस वर्ष के थे । यह्‌ प्राकट्य सं० १५३५ वैसाख सुदी १३ को हुआ। 
अतः हिसाव से इनका जन्म संवत्‌ १५२५ ठहरता है । संवत्‌ १५४६ में चवल्लभाचार्य 
ने श्रीनाथजी के छोटे मन्दिर में पाठ बेठाया उसी समय ये अपनी र्री सहित इनके 
दारण में आए। कुम्भनदास ने गोस्वामी विट्ठलनाथ के सातों बालकों की बधाई 
गाई है । तथा सं० १६१४ में प्रथम सांप्रदायिक छुप्पन भोग का उत्सव किया तव 





२. अष्टछाप और बल्‍लभन संप्रदाय भाग १, पृ० ३३८, डा० दीनदयालु यु्त 


३१८ हिन्दी और मराठी के बष्णव साहित्य का 


अष्टछापी भक्त जीवित थे ऐसा विश्वास है। आठों कवियों के छप्पत भोगों के पद 
भी भाये जाते हैं। गोस्वामी विदठलनाथ के साथ ये गुजरात यात्रा मे भी गये थे । 
श्रीनाथजी के विरह॒का वर्शंत कृम्भनदासने किया है । यह घटना स० १६३१ की है! 
वे संवत्‌ १६३६ के लगभग गोलोकवासी हुए। अकबर ने फतहपुर सीकरी का 
राज भवन और नगर बनवाया । यही उसकी राजधानी सन्‌ १५८० से सन १५८७ 
तक रही । अकबर ने कुम्मचदास को सन्‌ १५७० से १५८४ तक किसी समय मे 
चुलवाया । उसकी उदार सहिष्णु मनोवृत्ति यही पर रमी थी इसीलिए धार्मिक 
प्रवृत्तियो पर वहसे यही पर हुई थी । इसी अवमर पर कुम्भनदासकी भक्तिकी प्रशसा 
सुनकर उनको दरवार मे बुलाया तव उनको हठात्‌ जाना पडा । बे पेदल ही गए। 
वहाँ सीधे-साधे फठेहाल वेश मे जा पहुंचे । वेशाधिपति को देखकर उनको बड़ा 
दुख हुआ । अकव र ने गाने के लिए कहा तब यह पद गाया ।-- 
सन्‍्तन को कहा सीकरी सो काम । 
आबवत जात पहिया टूटी बिसरि गयो हरिनाम । 
जाको घुख देखे डर लागत ताको करन परी परनाम । 
कुम्भनदास लाल गिरधर विन यह सब भूठो धाम । 
अकबर के पूछने पर इन्होंने कहा कि मुझे फिर कभी मत बुलाता। इसी 
तरह राजा मानसिह भी इनकी त्यागी प्रवृत्ति देखकर बड़े प्रभावित हुए थे। राजा 
मार्नामह से उनकी भेंट संवत्‌ १५७६ में हुई थी। इसी समय श्रीनाथजी का 
पाटोत्सव हुआ था । त्तब उन्होंने यह पद गाया -- 
रूप देखि पल लागे नाहीं । 
गोवद्ध नधर के अद्भ-अद्भ प्रति निरखि सेन सन रहुत तहीं । 
कहा कहों कछु कहत न आब, चित्त चोखो मांगि पे वंसे ही ॥। 
कुम्भनदास प्रभु के मिलन फो सुन्दर बात सखियन कही ॥ 
मानसिह ने इनको कुछ देना चाहा । पर इन्होने सब वापस फेर दिया । 
एक बार उनके अन्य भक्त सखाओ ने उनसे पुछा आपने युगल-स्वरूप का कीतंन तो 
बहुत किया है पर स्वामिनीजी के कीततेन हमने आपसे नहीं सुने । तव एक पद 
गाकर उन्होंने सुनाया । 
कुंबरि राधिके तुब सकल सोमाग्य सीमा । 
या बदन पर कोटि सत चन्द्र वारि डारों । 
१, अष्टछाप और वललभ सम्प्रदाय भाग १, डा ०--दीनदयालु गुप्त, पृ० २३६। 
२. अष्टछाप ओर वल्लप्न सम्प्रदाय--डा० दोनदयाल गुप्त, पृ० २३७ । 
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स्वामी हरिदास और हित-हरिवण ने उनका पद सुनकर भूरी-भूरी प्रशसा 

की । इनका काब्य उत्कृष्ट कोटि का था यह तो मिद्ध होता है। कुम्भनदासजी को 
विटृठलनाथ के साथ ग्रुजरात और द्वारिका जाना पडा। प्रथम दिन अप्सरा कुड पर 
ठहरना पडा । श्लीनाथजी में इनकी बडी आसक्ति थी। उस विरह में दुखी होकर 
उनकी भाँखों से अश्लुधारा उमड पडी और वे गा उठे१- 

किते दिन हुवे ज्ु गए बिनु देखे । 

तश्न किसोर रसिक नंदनंदन कछुक उठति मु देखे । 

चह सोभा वह कान्ति बदन की कोटिक चन्द विसेषे । 

वह चितवनि चह हास सनोहर वह नटबर बपु बेषे । 

स्याम सुन्दर सद्भा मिलि सेलन की आवत जीय उपेपषे । 

कुम्मनदास लाल गिरिधर बिन जीवन जनस अलेपे । 


यह दमा देखकर गोस्वामीजी ने कहा इस दअआआ से तुम परदेश नही चल 
सकोगे । जाओ, गोवर्धननाथजी के दर्शन करो । वे बडे प्रसन्‍न हुए और श्रीनाथजी के 
दर्शन कर गा उठे *--- 


जो प॑ चीप मिलन की होय । 

तो क्‍यों रहे ताहि विद देखे, लाख करे किन कोय । 
जो यह विरह परस्पर व्यार्प तो कुछ जीय बने । 
लोक लाज कुल की मर्यादा एकों चित न गने । 
कुम्भनदास प्रभु जाय तन लायी और न कछ सहाय । 
गिरधरलाल तोहि विन देखे छिन-छिन कलप घिहाय । 


उनके त्याग की और विनम्नता की भूरि-भूरि प्रशसा गोस्वामीजी किया करते 
श्रे। कृभनदासजी सादे जीवन और उच्च बिचार को अपनाये हुए थे । कभी भी 
द्रव्य प्राप्ति के विचार से भगबद्‌ आश्रय को उन्होने नही छोडा । देह भशक्त हो जाने 
से एकवार आन्यौरके पास सक्‍पंश कृण्ड पर जा वेठे । पुत्र चतुर्भूजदास उनको गोदमे 
उठाकर जमुनावतो ले जाना चाहते थे । तब कुभनदास ने कहा अब तो दो चार 
घड़ी में देह छूटेगी । गोस्वामीजी उनके पास पहुँचकर उनसे पूछने लगे, 'तुम्हारा मन 
किस लीला में लगा है। वे गा उठेउ--- 
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लाल तेरी चितवन चितहि चुराव । 
नन्दग्राम शुघधान पुरा बिच मारग चलन न पांव । 
हाँ मरिहों डरिहाँ नहिं काहू ललिता हगन चलाबे । 
कुम्भनदास प्रभु गोवर्धन घरे धर्‌यों सो क्‍यों न बंतावे । 
फिर पूछा अन्तःकरण कहाँ रमा है तब उन्होंने गाया।-- 
रसिकनी रसमें रहत गड़ी । 
कनक बेलि घृषभातु नन्दिनी स्थाम तमाल चढ़ी । 
बिहरत श्री गिरधरनलाल संग को ने पाठ चढ़ी। 
कुम्भनदास॒ प्रभु गोवर्धतधर रति रस केलि बढ़ी । 
यह कहकर अपनी देह छोड़ दी । युगल स्वरूप का ही वर्णन अन्त समय में 
किया और उसी के ध्यान में प्राण समर्पण किये । चतुभजदास ने उनका क्रिया-कर्म 
किया । उनका गो-लोकवास डा० दीनदयालु गुप्त के मतानुसार सबत्‌ १६३६ के 
लगभग हुआ । अष्ट सखाओं में कुम्भनदास बहुत बड़ी उम्र पाये थे। वे ११३ वर्ष 
की आयू पाकर गोलोकवासी हुए । उनके निधन पर रामदास चौहान कह उठे-- 
जो ऐसे भवदीय अच्तर्धान भये, अब भूमि में भक्तन को तिरोधान भयो । 
३. कृष्णदास अधिकारी : 


येशुद्र थे, पर अपनी योग्यता के बल पर श्रीनाथजी के मन्दिर में 
अधिकारी नियुक्त हुए थे । ग्रुरु और सम्प्रदाय की रक्षा के लिए वे अच्छा बुरा सब 
करने को प्रस्तुत थे। उनकी भक्ति का वाह्यरूप अनेक प्रकार से अवाछित और 
विमहश रूपों में सामने आया है । इनका जन्म गुजरात में राजनगर (अहमदाबाद) 
राज्य के एक चिलोतरा नामक गाँव में हुआ । ये कुनवी जाति के शुद्र थे। इनका 
जन्म संवत्‌ १५५२ के लगभग अनुमाना गया है। विद्ठलनाथ के सात पुत्रों की 
वधाईयाँ बनाई हैं ॥ इनका निधन एक क्‌ए में गिरकर हुआ तथा निधन सं० १६३१ 
से संवत्‌ १६३८ के वीच में हुआ। बचपन में अपने पिता को राजा के सामने 
उनका अपराध प्रकट करके उनके मुखियापद से उनको हटवाया। बे बड़े व्यत्रहार 
कशल जीव थे । बचपन में पिता ने उनको घर से निकाल दिया | तब ये तीर्थाटन 
करते रहे और बाद में वल्लभाचार्य के शरण में आये। उन्होंने विवाह नहीं 
किया । व्यवहार कुशलता देखकर वल्लभाचार्य ने उनको मन्दिर का अधिकारी 
बनाया । गोवर्धननाथ के दर्दोत से उनका मन भगवान्‌ के स्वरूप में जा लगा। 
वल्लभाचायंजी ने उनको रुद्रकुण्ड पर सुतान करने के बाद नाम दिया। पहले वे 
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भेटिया नियुक्त हुए और वाद में मन्दिर के अधिकारी दोतों कार्य बड़ी योग्यता से 
सपन्न किए। सूरदास जैसे परम भक्तों के संतर्ग से गान और काव्य कवाएँ उन्होने 
सीख ली। इनका शासन कइा था। वज़््ाली सेवकों को उन्होने बडी कूट नितिज्नता 
से निकलवाया। स्वयस्‌ विद्ठलनाथजी को भी इन्होंने डयोढी पर आना बंद 
करवाया था। सूरदासजी को परासोली जाना पड़ा था। श्रीनाथजी भी साक्षक 
रहते थे । राधाकृष्ण के प्रेम को लेकर शृज्धार रस के पद मिले हैं--देखिये १-... 
कंचन सनि समरकत रस ओपी । 
नंद सुबन के संगम सुखकर अधिक विराजत गोपी । 
मनहु घिधाता गिरवर पिय हित सुरत-घुजा सुखरोपी । 
वदनकांति के सुनुरी सामितो । सघनचंद श्री लोपी ॥ 
प्राननाथ के चित चोरन को भोंह भुजंगम कोपी | 
कृष्णदास स्वामी बस कौीन्‍्हे, प्रेंस पुन्ज की चोपी । 
अधिकार के कारण कुछ अहंकार प्रवृत्ति भी उनमें जगी थी । एक नतेंकी 
का इन्होंने उद्धार किया। साप्रदायिक दृष्टि से यह कार्य परोपकार पूर्ण था पर 
लौकिक दृष्टि से इन्द्रिय-लोलुपता पूर्ण ही माना गया है । बीरबल ने इनको कद 
कर रखा था। विठठलनाथ ने कृपा कर उनको छुडवाया और पुनः अधिकार सौप 
दिया । एक क्षत्राणी गड्ावाई इनकी मित्रथी। इसी बात को लेकर उनके 
चरित्र पर सन्देह प्रकट किया जाता है । अन्तकाल की एक घटना है । किसी 
चेष्ण्व ने ३०७ रुपये श्लरीनाथजी का कुआँ बनाने के लिये इनको दिये थे । इसमें 
से सौ रुपये छिपाकर दो सो मे कूआँ बनवाया, वही उनका पेर फिसल गया और 
कए' में गिरकर मर गए और प्रेत योनि को प्रास हुए । गोपीनाब-ग्वाल से प्रेत रूप 
में उन्होंने वबतलाया कि अम्ुक स्थान पर सी झुपग्रे गढ़े है। अबूरा कुआँ बनवा 
दीजिए तो मेरी प्रेत-योनि छूट जायगी । इनकी अन्तिम पद यह गाथा--- 
मोसन गिरघर छ्रि प्‌ अठक्यों । 
ललित त्रिमंग-चार्ल प॑ चलिकी चिबुक चारु गड़ि ठरक्यो ।। 
सजल स्याम-घन बरन लोन हु वे फिरिचित अनत न भठक्‍यो 
ऊकृष्णदास किए पभ्रान विछावर यह तन जग सिर पटक्‍यो । 


इसकी कविता साधारण कोटि की है । 


४. चसनन्‍ददार : 
गोस्वामी विठठलनाथ के शिष्यों में से ये सब से प्रमुख है। सूर के 





२. अष्टछाप और वलल्‍लभ सम्प्रदाय भाग १--डा० दीनदयालु ग्रुप्त । 


हन व हित्य का 
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समकालीन हैं। तुलसीदास के भाई भी बतलाए गए हैं। शुक्ल आस वाले 
सनाढ्य ब्राह्मण कुल में | वैदा हुए। तुलसीदास उनके सगे भाई थे या चचेरे यह 
बात वार्ता में स्पष्ट नहीं: हो पाई है। इनका अध्ययन गंभीर था, तथा विद्वत्ता 
के लिए इनका बड़ा मात था । संस्कृत के अच्छे विद्वात थे और इनको हिन्दी भाषा 
से बड़ा प्रेम था। सर्व साधारण की आवश्यकताओं को सामने रखकर भाषा में 
भागवत के सम्पूर्ण दशम स्कध का अनुवार किया । इन्होंने और भी कई पुस्तक 
लिखी हैं । रास-पंचाध्यायी, रूप-मंजरी, रस-मंजरी अनेकार्थ-मंजरी, विरह-मंजरी, 
माव-मंजरी, ताममाला, स्यामसगाई, सुदामा चरित, भँवर-गीत आदि | प्रसिद्ध 
पुस्तकें दो ही हैं । (१) रासपंचाध्यायी और (२) भेंवर-गीत । कहीं भी इन्होंने 
अपनी रचना को रचनाकाल नहीं दिया है । भथुरा जाते समय एक खत्नी साहुकार 
दंपति का साथ पड़ गया । क्षत्राणी बड़ी रूपवती थी । उस पर मोहित होकर वे 
बार-बार उसको देखते रहे । उम्तके विरह में नाविक के द्वारा इनको पार न 
उतारने पर इन्होंने जमुना स्तुति की । वह खत्री विठुठलनाथ का शिष्य था । 
जीवन की यह लौकिक घटना थी। पर वियोगजन्य अनुभूति ने इनके 
कवित्व शक्ति को जगा दिया। झूपवती क्षत्राणी के दर्शन में सौन्दयं को देखा । 
प्रेम की भावता को आँका। वासना को तोला । विरहातुरता को समझता | 
सम्मिलत की सुखद कल्पना कौ। अन्त में संसार में लिस मनुष्य के हृदय की 
घिफलता को भी समझा । रास पंचा ध्यायी इसीलिये सजीव हो गई है। निरुपाय 
नंददास को विंदूठलनाथ ने बुला लिया। उनके दर्शन से ही नंददास का मन 
सांसारिकता से छूटकर भगवान कृष्ण के चरणों में जा लगा। ग्रुरु वंदना और 
घालकृष्ण के पद गाने लगे । “रहो सदा चरनन के आगे। यह इन की कामना 
है। बीच में मन गृहस्थी में रमा था पर फिर वे वापस लोट आए । 
ये अपनी आँखों के सामने कृष्ण की लावण्यमयी मूर्ति को रास में थिरकते 

हुए देखा करते थे-- 


मोहन पिय को सुसकनि, ढलकनि मोर मुकुट को । 
सदा बसों मन सेरे, फरकत्ति पियरे पटकी। 


। --रास पंचाध्यायी । 

नन्‍्ददास सहृदय, सौन्दय प्रेमी और रसिक व्यक्ति थे। हढ़ चरित्र वाले, 
चपल और धर्म-भीरु थे । सूरदास ने साहित्य लहरी' को नंददास का मन एकाग्र 
करने की दृष्टि से रचा था। नंददास की शरणागति संवत्‌ १६१६ के लगभग हुई 
थी । इनका जन्म संवत्‌ १५६० के लगभग माना गया है। २५२ वेष्णवन की 
वार्ता के अनुसार अकवर बादशाह के समक्ष ननन्‍्ददास की मृत्यु हुईं। नन्ददास की 
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मृत्यू का समय संवत्‌ १६३६ अनुमानतः हो सकता है । अ जब गोवद्धन पवत 
पर गया था तथव वीरवल के साथ अकवर ने नददास से भेट की है । इनफी कविता 
के बारे में प्रसिद्ध है नन्‍्द्रासम जडिया । और कि गढिया ! इनका “देखो-देखो 
री नागर नट निर्तेत कालिन्दी तट । यह पद तानसेन से सुनकर ननन्‍्ददास एक भक्त 
थे, यह अकबर ने समझा था । 
५. चतुर्भुजदास : 

ये कुम्भनदास के सुपुत थे और गोरखा क्षत्री थे। अपने पिता के ये सबसे 
छोटे और सातव पुत्र थे । प्रथम विवाह के कुछ ही दिन उपरान्त इनकी पत्नी मर 
गई। तव दूसरा विवाह एक विधवा स्त्री से हुआ। अपने पिला की तरह ग्ृहस्थ 
होने पर इन्हें ग्रहस्थी का मोह नहीं था। सर्देव श्रीनाथजी की कीर्त॑न-सेवा में ही 
रहते थे । कुंभनदासजी ने अपने वालक चतुर्भवदास को विदठलनाथजी के पास ले 
जाकर कहा--महाराज क्ूंपा करके इसे नाम सुनाइये । तब यह सुनकर वालक 
चतुर्भूजदास हंसे । उसी दिन राज-भोग के समय ग्रुर्साईजी ने उसे अपने शरण में 
लिया । इनकी शिक्षा पिता कुम्भवदास तथा विदृठलनाथजी की देखरेख में हुई । ये 
श्रीनाथजी के समक्ष कीर्तदेन किया करते । इनके पद चाल-लीला, विनय और विरह के 
भावों को लेकर बनाये गये हैं। इनकी जन्मतिथि और गरणागति का संवत्‌ १५६७ 
है । इसका ग्रोलोकवास संचत््‌ १६४२ में हुआ। इनकी पहली कविता का एक 
चररणा कम्भनदासजी ने इस प्रकार वनाया--- | ह 

बह देखो वरत ऋरोफन दीपक हरि पोढेऊ ची चित्रसारी। 
दूसरा चररणा चतुर्भुज ने बनाकर प्रस्तुत किया । 
सुन्दर वदन निहारन कारन राखे है बहुत जतन कर प्यारी । 

अषप्टसखान की वार्ता के अनुसार जब श्री विद्ठलनाथजी ने श्री गिरिराज की 
कन्दरा में प्रवेश किया और नित्य लीला में सम्मिलित हुए। उस समय चतुभुंजदास 
अपने गाँव से इस समाचार को सुनकर गिरिराज पर आये और कन्दरा के आगे 
गिरकर विलाप करने लगे । कहने लगे महाराज पधारते समय मुझे आपके दर्शेत 
भी नही हुए । मैं अब इस प्रृथ्वी पर किसको देखुगा । मुझे अब जीवित मत रखो। 
विरह में ये दो पद गाये १--- 

१. फिर ब्रज वसहु श्री विठठलेश । 
तथा 
२. विठठल सो प्रभु भये न हे हैं । 


२. अष्टछाप और बललभ संप्रदाय भाग १--डा० दीनदयालु ग्रस, 8० शदर 
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३२४ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


इस प्रकार विरह के कीर्तन करते-करते चतुर्भजदास मे भी अपनी देह 
छोड दी । 


६. गोविन्द स्वामी : 


इनका जन्म आँतरी-ग्राम में हुआ। जीवन की किसी विपम परिस्थिति से 
ठेम पाकर तथा साधु महात्माओं के उपदेशो से उनके मन की प्रवृत्ति भगवान की 
भक्ति की ओर भुक गई थी। वे श्रीनाथजी की सखाभाव से भक्ति करते थे । 
इनकी प्रकृति बड़ी विनोदशीला थी। गान-विद्या मे निपुण होने से वल्लभ सम्रदाय 
में आने के पूर्व ही इनके कई शिप्य हो गये थे । आँतरी से ये महावन में रहने लगे 
थ। वल्लभं-सम्प्रदाय मे दीक्षित हो जाने के वाद वे गोवर्धन चले गये । उसके पूर्व 
वे गोकूल और महावनके टीलों पर वंठकर कीर्तन करते थे । अन्त समय तके गोवर्घन 
पर ही स्हे । उनको गिरिराज की कदम-खण्डी इनका स्थायी निवात स्थान है। 
उनकी यह जगह गोविस्द स्वामी की 'कदमखण्डी' नाम से प्रसिद्ध है । 


इनका जन्म सनाढ्य ब्राह्मण कुल में लगभग सबत्‌ १५६२ में हुआ । 
सवत्‌ १५६२ में ये वल्लभ-सम्प्रदाय में आये। जरखणागति के पूर्वे वे कवीश्वर और 
प्रसिद्ध गवेये ये ॥ गायन विद्या को सीखने के लिए अनेक शिष्य इनके वन गए ! 
इसलिए लोग इनको स्वामी” कहने लगे । इस समय इनका विवाह भी हो गया 
था। तथा सन्तान भी थी। अत कुछ समय ग्रहस्थी का भोग करने के वाद ही 
इनके चित्त मे भगवद-भक्ति प्राप्ति की इच्छा प्रवल हुईं होगी । इनके फुटकल पद ही 
प्राप्त होते हैं। इनके गान की मनोहारिता की ख्याति सुनकर श्री तानसेन स्वयम्र 
इनके गाने सुनने जाये थे ऐसा कहा जाता है। इनके दो पद बहुत प्रसिद्ध हैं । 
गोस्वामी विदठलनाथजी जब नित्य लीला में प्रवेश कर गये, 
सहित कन्दरा मे प्रवेश किया और नित्य लीला में पहुंचे । 
गोलोकवास तिथि सवत्‌ १६४२ फाल्युन हृप्ण सप्तमी है । 
प्रकार है-- 


तव इन्होने भी देह 
गोविन्द स्वामी की 
इनका एक पद इस 


प्रात समय उठि जसुमति जननी गिरिघर-सुत को उबदि नहावति । 
करि सिगार वसन क्षुपन साज पूलन रचि-रचि पाग बनावति ॥ 
छूटे बंद बागे अति सोभित, बिच-चिच चोव भरगजा लावति । 
सुथन लाल फूदना सोभित, आज़ु को छवि कछु कहति न आवत्ति ॥ 
विविध कुसुम-को माला उर घरि कलोकर घुरलो बेंत गहावति । 
से दरपन देखे क्षोमुख कौ, गोविन्द प्रभु चरननि सिर नावति ॥ 
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७. छीतस्वामी : 

ये मथुरा के एक सम्पन्न पंडा थे | महाराज वीरवल इनके यजमान थे । 
पहले अत्यन्त उद्दण्ड प्रकृति के थे और बड़े अक्खड़ थे । पर गोसाईजी की शरण में 
आने पर विनम्र और मृदु स्वभाव के बन गए। इनके कुछ फुटकल पद मिलते है । 
ये गान-विद्या-निपुणा थे। इनका जन्म लगभग सवत्त १५६७ में हुआ। तथा 
संवत्‌ १४६२ में वल्लभ-सम्प्रदाय की शरखणागति स्वीकार की। इस सम्प्रदाय में 
आने के पूर्व छीतस्वामी पाँच प्रसिद्ध गुण्डे चौबों में सबसे अधिक प्रसिद्ध थे। इनके 
चार चोबे मित्रों ने इनके सहित विदृठलनाथजी की परीक्षा करनी चाही । अत: एक 
खोटा रुपया और राख से भरा नारियल लेकर गोक्‌ल में विठुठडलनाथजी की मसखरी 
करने आये । छीतस्वामी के चार मित्र बाहर बंठे रहे | वे स्वयम॒ भीतर चले 
गए। गोस्वामीजी के स्व्ररूप की मोहिनी इन पर पड़ते ही मसखरी गायब हो गई, 
ओर पश्चाताप का भाव इनके मन में प्रादुभूत हुआ । हाथ बाँधकर कहने लगे-- 
भहाराज मेरा अपराध क्षमा करो और मुझे शरण दो । स्वामित्व छूट जाय । मन 
की कुटिलता आपके दर्शन से ही भाग गई । मुझे अब अपना लीजिए । गोस्वामीजी 
ने उनको नाम सुनाया ओर शरर में ले लिया । तब यह पद उन्हीने गाया... 


भई अब गिरधर सों पहचान । 

कपट रूप घरि छलि-बे आयो, पुरुषोत्तम नहि जान । 

छोटो बड़ो कछु नहि जान्यो, छाय रह्यो अज्ञान । 

छोत-स्वामी देखत अपनायो श्री बिठठल क़ृपा-निधान | 

फिर शरण मिलने से प्रसन्न होकर हपेँ से गा उठे-- हों चरणात पत्र की 

छेयाँ ।? "फिर नवनीत प्रिया और गोवर्द्धधनाथके दर्शन कर और भी निर्मल हो गए ।. 
फिर अपना आत्म-समर्पणा कर गु्साईजी से आज्ञा मॉयकर मथुरा वापस आ गए।. 
भुसईजी की कृपा से छीत-स्वामी भवदीय-क्वीश्वर और कीर्तंनकार बने । फिर 
जीवन भर श्रीनाथजी की सेवा में अपना जीवन व्यतीत किया । गोस्वामी विदृठल- 
नाथजी का गोलोकवास सुनकर उस शोक-संवाद से ये मूछित हो गये । इस मूर्छा में 
उनकी श्रीनाथजी के दशशोन हुए । उनको सांत्वना देते हुए कहा कि अब तकमें आचार्य 
और गुर्साईजी के रूपों द्वारा अनुभव कराता था । पर अब में सात रूपों से अनुभव 
कराऊगा । अनुभव करते ही चेतना जगी । विदृठलनाथजी के सात पुत्रों की बधाई 
गाकर उन्होंने देह त्याग दी । संवत्‌ १६४२ फाल्गुन कृप्ण ८ के दिन इनका गोलोक- 
वास हुआ। 
२. अष्टछाप और चललभ संप्रदाय भाग १--डा० दोनदयालु गुप्त, प्ृु० २७५४५ ॥ 


हा] 





हिन्दो ठो के ये हित्य का 
३२६ न्दो और मराठी के बेध्णव साहित् 


इन अष्टछाप के सभी कवियों में लीला-्गान और भगवाद्‌ का टप माय 
वर्णन करने की प्रवृत्ति है। तददास ने इन विषयों के वाहर जाकर भी रचनाएं का 
हैं। ऐसा जान पड़ता है कि इन कवियों की रचनाओं मे प्रौढ और परिमाजित 
भाषा का व्यवहार देखकर उनकी एक सुनिश्चित परम्परा ही रही हो । अपने 
परवर्ती काल की ब्रज भाषा को लीला-निकेतन भगवान्‌ श्रीकृष्ण के गुसगान के साथ 
एकांत भाव से बाँध देने का श्रेय इन कवियों को दिया जा सकता है । 


मीराबाई : 


मीराबाई के बारे मे एक छप्पय प्रसिद्ध है जो नाभादाम का रचयित है वह 
इस प्रकार है --- 


$ लोकलाज कुल श्ड्भला तजि मोराँ ।गरधघर भजी । 

सहश गोपिका प्रेम प्रकट कलियुगहि दिखायो । 

निर प्रंकुश अति निडर रसिके जस रसना गायो। 

दुष्टनि दोष विचारि मृत्यु को उद्यम कोयो । 

बार न बाँकों भयो, गरल अन्त ज्यों पीयो। 

भक्ति निसान बजाय के, काहू ते नाहिन तजी । 

लोक लाज कुल श्ड्डला तजि मोराँ गिरघर भजी ॥ 

पंचमुखी भक्ति के सिद्धात के अनुसार भक्त अपनी भावना के अनुकूल अपने , 
उपास्य का रूप अपने लिए स्वयम्‌ स्थापित करता है और तभी उसके प्रति साथक 
अपनी एकान्तिक भक्ति की स्थापना कर सकता है। मीरा पूर्णो रूप से निरंकुश 
होकर निडरता के साथ परम रसिक कृष्ण के यश की रसना द्वारा रसिकता से 
ओतप्रोत गायन करती रही। मीरा ने क्‍या प्राप्त किया ? माघधुर्य भाव की यह 
चेतना हृदय की सहज अनिवाययं प्रवृत्ति है। तथा भक्ति-मार्ग के साधक या सांधिका 
के लिए भी एक सीमा त्तक पहुँच जाने पर॒ निश्चित रूपेशा आवश्यक सी हो जाती 
है। मीरा ने वरावर इसी साधन को अपनाया और अपने 'जनम-जनम रो साथी । 
की पुरानी प्रीत को नौर अपने को 'जण॒म-जराम री क्वांरी! रहकर की हुई साधना 
को पूर्ण रूप से प्राप्त कर लिया । डाकोर की प्रति का यह पद इस प्रकार है*-- 
फाई म्हारो जरणाम वारम्वार । 

इसमें जो कुछ विवेचित है उससे यह प्रतीत होता है कि पूर्व जन्म को पुण्य- 
दशा समाप्त हो जाने के कारण मानवी-रूप में पुनः उनका अवतार हुआ । भक्ति की 





१. भक्तम्ात नाप्तादासकृत--नवलक्िश्ञोर प्रेस लखचऊ, पृ० र४े०। 
२० डाकोर प्रति पद संख्या ६७ के । 
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पराकाष्ठा जितनी स्त्री-हृदय में मिलती है उतनी 3रप-हृदय में नहीं । डा० जगदीश- 
गप्त के मतानुसार मीरा १६वीं शताब्दी की हैं।१ गुजराती तथा हिन्दी की 
विद्वान-मण्डली का यही मत है । बेहद काव्य दोहन! के भाग १, २, ५, ६ और 
७ में मीराँ के १६० गुजराती पद मिलते हैं। डाकोरवाली प्रति की भाषा छुद्ध 
राजस्थानी है। मीरा के ऊुँछ पद मिश्रित भाषा के भी मिलते हैं। किसी भी 
परिस्थिति में मीरा को हम गुजराती नहीं कह सकते । डा० कन्हैयालाल मारणिक- 
लाल मुन्शी के मतानुसार मीराँ के पदों द्वारा शुद्ध भक्ति का प्रचार जितना गुजरात 
में हुआ उत्तना नरसी मेहता के पदों हारा नहीं हुणआ। मीराँन तो गुजराती थी न 
उनके पद गुजराती में लिखे गए थे | यह निष्कर्ष मुन्शीजी ने गुजरात से प्रास मीरा 
के पदों से युक्त एक हस्तलिखित प्रति को देखकर निकाला है। यह प्रति संग्रहालय, 
भुजरात-विद्या-लभा अहमदाबाद में हृष्टव्य है ।* 


मोराँ की जीवनी -- 

मीर्रां की जन्म भूमि राजस्थान है अत: उनकी मात्र भाषा राजस्थानी है + 
उनका पतिकुल मेवाड़ का है और पितृकुल मेड़ता का है । इसीलिए वे अपने आपको 
'मेड़तणी” कहती हैं । जोधपुर के संस्थापक राठोड़राव' जोधाजी के चतुर्थ पुत्र राव 
टूदाजीने मेड़ता नगर वसाया । इन्ही राव दृदा का ज्येष्ठ 3व वीरमदेव संवत्त १५३४ 
से संवत््‌ १६०२ तक जीवित रहा । इनके पुत्र का नाम जयमल था । चतुर्थ पुत्र 
के नाम रतनसी रत्वसिह था। इनका जन्म संवत््‌ १५३० में हुआ मर मृत्यु 
सचत्‌ १५०० में हुई। मीराँ का जन्म संवत्‌ प्रामारिणक रूप से नहीं प्राप्त होता । 
अनुमानत: मौराँ का जन्म संवत्‌ १५६० माना जाता है । डा० भीकृष्णलाल मीरा 
के जन्म १५५६ से संवत्‌ १५६० के बीच किसी समय मानते हैं ।*२ मीरा 
रत्वसिंह की एकमात्र पुत्री थी । ये कुड़की गाँव में पैदा हुई । बचपन में ही माता 
चल वसी । दुदाजो ने इनको अपने यहाँ बुला लिया। वहीं इनका पालन-पोपरा 
हुआ । जब ये विवाह योग्य हो गई तब राणा सम्रामसिंह के द्वितीय पुत्र भोजराज 
से इनका विवाह हुआ । वे चित्तौड़ गईं । पर भोजराज १५७३ से १४८३ के बीच 
स्वर्गंस्थ हुए । अतः सीराँ विधवा हो गई । अपने वालपन के मौत गिरिघारीलाल 
की मूत्ति को वे अपने पतिगृह में ले गई। मीरांवाई के पूर्वज बेप्णव और 
१. गुजराती और द्वज भाषा कृष्ण काव्य फा ठुलनात्मक अध्ययन 

“डों० जगदीश गुप्त, प० १६ । 

२. हु० भ्र० नें० ५, ४७७ क० सं० १६६४ । 
३. मोराबाई--डॉ० श्रोकृष्णलाल, पृ० ५७ ॥ 
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भागवत थे । इन पूर्वजों में कई भागवत्‌ भक्त कहलाते थ्े। बचपन से ही चतुभुज 
विष्णु मूर्ति से मीर्यों ने अपना नाता जोड़ लिया था। इसी मृत्ति से खेलते-खेलते 
दिल लगा बैठी थीं। विधवा हो जाने पर रात दिन उस मूर्ति की सेवा और पूजा 
जी जान से करने लगी। राणाजी के खानदान में मीरा की भक्ति-भावता और 
उपासना एक अभिशाप रूप में देखे गए । विक्रमाजित ने मीराॉबाई को बहुत कें£ 
दिया । उनका संत-समागम रोक दिया गया तथा जहर का प्याला भी भेजा गया | 
उसे वे चरणामृत समझकर पी गई । राजनीति के बवंडरों से उकताकर मीर्रां फिर 
मेड़ते में रही । यहाँ पर भी साधु सन्‍्तों की देखभाल उसी तरह होती थी जैसी 
चित्तौड़ में होती थी। संवत्‌ १६०३ में मीरा का देहान्त हुआ। वे द्वारका में 
रणछोड़जी के दर्शनाथं गयी । एक ब्राह्मण ने यहाँ धरना दिया था, जिसे राणा ने 
उन्हें लौटाने के लिए भेजा था। पर मीरांबाई ने जाना स्वीकार नहीं किया। 
परन्तु वे रणछोड़ के मूर्ति में समा गई । यह मूर्ति डाकोर के इलाके में गुजरात में 
है। अतः यह कहा जा सकता है कि उनकी मृत्यु द्वारका में हुई। मीराँवाई 
वृन्दावन भी गयीं थीं। वहाँ पर वे जीव-गोस्वामी से मिलीं थीं। पहले तो उन्होंने 
मीरावाई से मिलने से इस्कार कर दिया था, तव उन्होंने कहा--ऋष्ण के अतिरिक्त 
परम-पुरुष भौर कोई नहीं है। यह सुनकर वे फौरन उनसे मिलने दौड़े चले 
आए। ये चैतन्य के शिष्यों में से थे। चेतन्य महाप्रभु राधाइष्ण की भक्ति और 
कीर्तन के अनन्य उपासक ओर प्रवल प्रचारक भी थे। ये गुजरात और राजस्थान 
भी गए ये। मीराँवाई का कृष्ण के प्रति माधुयं भाव था । मीरा चैतन्य से 
दीक्षित नहीं थी । परन्तु यह कहा जा सकता है कि वे चेतन्य द्वारा प्रचारित भक्ति 
से अनुप्रारितित एवम्‌ प्रभावित अवश्य कही जा सकती है। चैतन्य द्वारा की गई 
सद्धीतंन भक्ति के अनुसार मीराँवाई के अनेक पद मिलते हैं। पर वे चंतन्य से 
मिली होंगी ऐसा अनुमान अ्रमात्मक ही है। उस्ती प्रकार तुलसीदास को उन्होंने 
पत्र लिखा था, यह अनुश्रुति भी प्रमाणिक नहीं मानी जा सकती । 
कुछ किवदन्तियाँ-- 
कृष्णदास अधिकारी की वार्ता से ऐसा ज्ञात होता है कि उन्हें वल्लभ- 
सम्प्रदाय में दीक्षित करने की चेष्टा की गई थी । पर भीराँ ने उसे स्वीकार नहीं 
किया । द्वारका से रण छोड़ के दशेन कर लौटते समय वे मीराँवाई के गाँव गये । 
वहाँ हरिवंश आदि वेष्णवों को बंठा देखकर वे वहाँ पर नहीं ठहरे। भीराँ द्वारा 
दी गई मोहरों को भी अस्वीकार कर दिया और कहा कि तुम महाप्रभू की - सेविका 
नहीं हो अतः हम तुम्हारे हाथ की भेंठ नहीं छुवेंगे । चौरासी-वष्णवन की वार्ता में 
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एक प्रसद्ध रामदास को लेकर मिलता है | मीराँ वल्लभावचायं के समकालीन थीं | 
इसका इस वबातसे पता चलता है । मीरांने रामदासके साथ झाान्तिपूर्णा व्यवहार किया 
यद्यवि वे बिगड़े और उठ खड़े हुए थे । हरि भक्तों की सेवा में उन्‍होंने काफी खर्चे 
किया । साम्प्रदायिकता और सकींत्ता का मनमें लेशमात्र अंश भी न था । वाल्य- 
काल की अनुचरी के रूप में उनकी एक प्रिय दासी ललिता उनकी सखी थी | यह 
जीवन पर्यन्त उनके साथ छाया की तरह रही थी । उसे 'माई' कहकर वे संवोधन 
करती थीं। कहा जाता है कि जिस दिन मीराँ रणछोड़जी की मूर्ति में समा गई 
तव नवविवाहिता की तरह झछाज्भारे कर मीरा के सामने उपस्थित हो गयी और 
उनको प्रसताम कर समुद्र की लहरों में समा गई । यही ललिता मीरा के पदों को 
लेख-बद्ध किया करती थी । 
मीरा की रचनाएं-- 

मीराँ के नाम पर चार रचनाए' मिलती हैं। (१) गीत-गोविच्द की टीका 
(गीत-गोविन्द को भाषा टीका) (२) नशसीजी रो माहेरी--नानीबाई की पहरावनी 
का वर्णन, (३) फुटकल पद--दस भक्तों का पद-संग्रह और (४) राग सोरठ पद- 
संग्रह । (कबीर, नामदेव और मीराँ के पद ।) (१) इनमें से पहले के बारे में यह 
निश्चित है कि वह मीरा कृत नहीं है। मुन्शी देवीप्रसाद ने इस रचना के कुछ 
अंश प्रकाशित किए है। रचना की भाषा शिथिल है । पूरी पुस्तक प्रकाशित हुए 
बिना कोई निरंय कर सकता कठिन है । (२) गीत-गोविन्द की टीका वास्तव में _ 
महाराणा कुम्मा द्वारा रचित हैं। मीरा को तो लोगों ने राशा कुम्मा की पत्नी 
तक बना दिया था। अतः: यह भी मीराँ कृत नहीं हो सकता । (३) फुटकर पद 
कोई स्वतन्त्र ग्रन्थ नहीं है। पर इसमें मीराँ के पदों का संग्रह है जिसमें अन्य भक्तों 
के भी पद सम्मिलित हैं । अन्य रचनाए भी इसी तरह यही निर्णाय देती हैं कि या 
तो वे संग्रहीत पद हैं अथवा सद्भुलन है। मीराँ रचित गर्बा-गीत तथा मीराँ की 
मल्हार भी उनके नाम पर बतलाई जाती है। पर इन गीतों में भाषा का नयापन 
होने से यह स्पष्ट रूप से मालूम होता है कि वे मीराँ कृत नहीं हो सकते । मीर्रा ने 
किसी ग्रन्थ विशेष की रचना नहीं की थी । वे पद मात्र बनाया करती थीं जिन्हें 
सुनकर लोगों ने लिख लिया होगा । "मीरा पदावली” ही एक मात्र -उतकी रचना 
मानी जावेगी। वैसे मी ने स्वयं इस पदावली का कोई नामकरण नहीं किया 
था। मीराँ में वैराग्य प्रवणता और भक्ति भावना बचपन से ही हृढ़ थी। उन्हें 


जोगिन का वेश बहुत प्रिय था ॥ एक पद से इस भाव को देखा जा सकता है--- 
हार सिंगार सभी ल्‍यो आपरों चूड़ी करली पटकोी। 
मेरा सुहाग अब मोकू' दरसाँ और त- जाने घटकी । 
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जोगिन होद में बन-वन डोलू तेरा पाया भेद । 
तेरी म्रत के फारएणो, घर लिया भगवा भेस।॥' 
मीर्स के आविर्भाव काल का वातावरण भक्तिमय था। मीरा की माधुरी 
भावना प्रेम-मूला थी। साँवरे रंग में रंग कर उसका सव कुछ उज्ज्वल हो गया 
था। कृष्ण प्रेम के पारस स्पश ने उसके हृदय को कंचन बना दिया था। उसका 
प्रेम अपने जनम-जनम के साथी से है। इसीलिए इस प्रेम में एक नि४ता और 
सघनता है । नारी एक ही वार अपना वर चुनती है । लौकिक वर प्राप्त होने के 
पूर्व ही उसने अलौकिक वर क़ो चुन लिया था। वे कहती हैं *--- 
राणजी में गिरिघर के घर जाऊ । 
गिरधारी म्हारो साँचो प्रीतम देखत रूप लुभाऊ । 
मेरो उनकी प्रीत पुरानी उन बिन पल न रहाऊ। 
पू्र जनम को प्रोति हमारी भव नहीं जात निवारी ॥। 
तुमतजि ओर भप्तार फो भमनसें नाह आजतो हो । 
बालापन तो भमोर्रा किन्‍्हीं गिरधरलाल मिताई। 
सो तो अव छूटत क्‍यों हू नह लगन लगी वारी जाऊ । 
भीर्र के पद आत्मनिष्ठ दिव्य प्रेम के व्यंजक हैं। शैली उत्तम पुरुष में 
अभिव्यंजित है । मीर्रा ने राधा की ही तरह अपने प्रियततम के साथ नित्य-लीला- 
विहार किया है। नाना प्रकार की प्रेम की बातें भर क़ीड़ाएँ की हैं अतः अपनी 
स्वानुभूति की प्रेम मिठास को वे अपने पदों में भर देती हैं। विद्यापति, सूरदास, 
नंददास, हितहरिवंश आदि सनन्‍्तों ने राधाकृष्ण के प्रेम का गान किया। मीरा ने 
अपने भाषों को संगीत के भाधघुये के साथ अपने पदों में व्यक्त किया । 
उनके गुरु रेदास थे, ऐसा एक मत प्रचलित है पर यह असंभव सा जान 
पड़ता है। ये मीराँ के बहुत पहले हुए थे। अतः संभवत: किसी रेदासी सन्त के 
लिए उ होने अपने एक पद में यह कहा है--- 
रंदास संत मिले सोहि सतग्रुर दीन्‍्हीसुरत सहदानी । 
सें मिलो जाय पाय पिय अपना, तब मोरी पोर चुभानी ॥ 
मीर्रा के गीत उन्सुक्त आकाद् में विचरण करने वाले स्वच्छन्द पक्षी के गीत 
हैं। ये भारत भर में प्रसिद्ध हैं। अतः इनके नाम का प्रामारिक संग्रह मिलना 
कठिन कार्य है। भीर्राँ किसी भी सम्प्रदाय विशिष्ट में नही आती है । डाकोर और 
२. सोरां पदावली । 
२. सोरा समाधुरी--<5६८ पद, न्नज रत्तदास ॥ 
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काशी की प्रतिरया मौर्रां की पदावली के नाम से विशेष प्रसिद्ध हैं। डाकोर वाली 
प्रति गोवर्धनप्रसाद भट्ट के संग्रहालय से श्री आचार्य ललिताप्रमाद शुक्लजी को प्राप्त 
हुई थी। भट्टजी को यह पीथी रणछोड़दास के मन्दिर में रखो हुई ललिता हारा 
लिखित प्रति के आघार पर संवत १६४२ में नकल की गई थी । इस प्रति का 
अवलोकन आचारयें रामचनद्र शुक्ल तथा डा० श्यामसुन्दरदास ने किया था । इसके 
अतिरिक्त लगभग सोलह ओर हस्तलिखित संग्रह मिल चुके हैं जिनमें चार काशी में, 
दो कानपुर में, दो स्थ्यबरेली में, तीन मथुरा में और शेप पाँच उदयपुर और जोधपुर 
में आचार्य ललिताप्रमादजी ने देखे थे । इस तरह कुन १०३ पद संग्रहीत किये गये 
है। इतना निश्चित है कि ये मीराँ कृत है। इनके पाउ-भेदों के विपय में सतभेद 
हो सकता है । मीरा के पद क्ृष्ण-भक्ति सम्बन्धी है। इसके अतिरिक्त अन्य भावों 
के गर्थाव्‌ सन्‍त मत के, सहजिया मत के, और योग पंथ के भी पद मिलते है । 
उनमें से वास्तव मीराकुत कितने है और प्रक्षिप्त कितने हैं यह जानना कठिन है । 

बसे मीराबाई के पदों को लेकर कई पदावलियाँ और सग्रह निकल चुके है ! 
और अधिक से अधिक पद मीराँ के हैं यह वतलाने की होड़ सी लगी जान पड़ती 
हे। इस तरह कई संग्रह निकल चुके है । 

मीराँवाई की झयाति व॑ष्णाव भक्ति सहित्याकाश में धझ्रूव तारे की तरह 
अडिग और अटल रूप से विद्यमान है। मीराँ ने अपना कोई सम्प्रदाध नहीं चलाया 
किसी ने ठीक ही कहा है--- 

नाम रहेगो नाम से सुनो सयाते लोथ । 
मीराँ सुत जायो नहीं, शिष्य न मु डयो कोय ॥। 

माधुरी भक्ति, दाम्पत्य-भावना से की गई भक्ति-मावना विरह की प्रेम-पीड़ा 

और एकान्तिक-निष्ठा के कारण मीराँ अजर अमर है । कि 


पष्ठ-अध्याय 
मराठी वंष्णव कवियों का आध्यात्मिक-पक्ष 


ः 


पछु-अध्याय 


मराठी चेष्णव कवियों का आध्यात्मिक पक्ष 


प्ानेदवर के द्वारा अभिव्यक्त आध्यात्मिक विचारों का स्वरूप : 
परकब्रह्म का स्वरूप-- 


. ॥ “यो के अनुसार परमात्मा ज्ञान का विपय नही वन सकता क्योकि 
ज्ञेयत्व के द्वारा उसकी प्रतीति नही होती । वस्तुत. ब्रह्म नेत्रों का नेत्र 
है, कानों का कान है, मनो का मन है, तथा वाचा-शक्ति की वाचाशक्ति है अर्थात्‌ 
उपनिपद्कालीन ऋषि जिसे 'यदवाचाश्नम्युदित येन वागम्युय्ते । तदेव ब्रह्म त्वे 
विद्धि नेद यदिदमुपासते ।!” ऐसा वर्णन करते है। देखिए ज्ञानेश्वर भी उसी 
त्तरह कहते हे--- 

'तेदीं जेणे तेजें । चाचेति वाच्य सुजे । 


ते वाचा प्रकाशिजे । हे के आहे ॥।* * 

परमात्मा के तेज से अर्थात्‌ ज्ञान से वाणी के द्वारा सारे वाच्य घटो का 
प्रकाशन हो जाता है, किन्तु वही वाणी प्रकाश रूप परमात्मा का प्रकाशन या ज्ञींत 
कंसे दे सकती है ? परत्रह्म किसी का विपव नही बन सकता। नाथसप्रदाय का 
दर्शन उनको गुरुपरम्परा से मिला है, इसलिए अद्वेतमत प्रणाली उनको मान्य है। 
नाथ-परम्परागत अद्वतवाद और शाँकर (वैष्णव परम्परागत) अद्वेतवाद दोनों ही 
ज्ञानेश्वर मे दिखाई देते हे । ज्ञानेश्वर अपनी व्यक्तिगत-साधना मे निर्भमुण, निविशेष 
अद्वेत दर्शन को अपनाते है । समाज के लिए समुण साधना का अवलब किया जाय, 
ऐसा उनका मत है। पर यहाँ उस पर चर्चा हमे नहों करनी है। अपने निर्गुरा 
तत्व का प्रतिपादन ज्ञानेश्वर अन्वय ओर व्यतिरेक पद्धति से करते हुए प्रतीत होते 
हैं। वे स्वयम्‌ साक्षात्कारी योगी थे, इसलिए उनके अद्वेत्त तत्व प्रतिपादन शैली में 
हम नवीनता ओर अपूर्वता पाते हैं। अत. वे वशषिष्ठ, याज्ञवल्क्य, अश्वघोप, गौड 
पादाचाय, शकराचार्य आदि की कोटि मे गिने जाते है। ये सारे अद्वेत सिद्धान्त के 
प्रमुख प्रतिपांदक रहे हैं । 
१. केनोपनिषद्‌, १-४५ । 
२. अमृतानुभव--प्र ० ५-१५ । 


घुलनात्मक अध्ययन ३३५ 


ज्ञानेश्वरी में सग्रुण निर्मुण के परे ब्रह्म है, ऐसा ज्ञानेश्वर बतलाते हैं-- 
सकत्ठु ना निष्कल्ठ । अक्रियु ना क्रियाशीच्ठु । 
केश या स्थछु। निर्माण परो ॥ ७॥ 
आननन्‍्दहु ना निरानन्दु। एक ना विविधु । 
सोकव्ठा ना बद्धू । आत्सपरो ॥१ ११०॥१ 
हे ब्रह्म निर्गुणा होने से इसके कोई भाग या हिस्से अथवा अंश नहीं है । 
उसे कर्म सहित या कर्म रहित नहीं मान सकते । तह कश नहीं है और हृष्ट-पुष्ट भी 
नहों है । अरूप होने से अहृश्य है ऐसा कहने पर वह अदृश्य भी नहीं है। थुन्य 
होने से वह रिक्त या भरा हुआ भी नहीं है । वह प्रकट-व्यक्त एवम्‌ साकार नहीं है 
ओर अप्रकट एवम्‌ निराकार भी नहीं है। परमात्मा होने से वह आनन्द रहित व 
दुःख रहित नही है। वह सुख दुःख आनन्द विपाद के परे है। वहन तो मुक्त है 
अथवा बद्ध है। वह इन सबसे परे है। 
परत्रह्म का ज्ञान सुख प्रदान करता है-- 
परत्रह्म को जान लेने से सुख प्राप्त होता है ऐसा कहा जाता है अर्थात्‌ साधक 
अमरत्व को पा लेता है। ज्ञानेश्वर का विवेचन इस विपय में इस प्रकार है-- 
तरि ज्ञेय ऐसे म्हराणे । चस्तुतें पेरोचि काररों । 
जे ज्ञागेवांचुनि कबरो । उपाये नये ॥ ६४ ९ 
रूप वर्ण व्यक्ति। नाहीं दृश्य हष्टा ल्थिती। 
तरि कोरे कंसे आधी । महस्पाबे पां ॥ ६६ ॥5 
ब्रह्म को ज्ञेगय इसलिए मानते है क्‍योंकि उसे ज्ञान के अतिरिक्त और अन्य 
उपायों से नहीं जान सकते । ब्रह्म को जान लेने के वाद कुछ भी करना शेष नही 
रहता, क्योंकि ब्रह्म का ज्ञान उसे ज्ञेय स्वरूप वना देता है। उस ज्ञेय स्वरूप को 
जानकर ससार की चहार दीवारी को निकालकर अर्थात्‌ उसका त्यागकर नित्यानन्द 
रूप हो सकते हैं। इसी शेय का नाम परत्रह्म है। यदि बह नहीं है, ऐसा हम कहें 
तो सारा विश्व हमें उसके आकार सहित प्रतीत होता है। यदि ब्रह्म को ही विश्व 
मानें तो विश्व मिथ्यामास हैं, ऐसा कहना पड़ेगा। बन्नह्मय का कोई रूप, रज्ः और 
आकार नही है । ब्रह्म देखने का विपय और स्वयं द्रता भी है ऐसी कोई स्थिति 
नहीं है । अतः डसे--बह है--ऐसा कौन और कैसे कह सकता है ? ग्रदि बह नहीं 


१. ज्ञानेश्वरी, अध्याय १३-११०७, १११० ॥ 
२. ज्ञानेश्वरी, अध्याय १३-८६४ ॥ 
३. ज्ञानेश्वरी, अध्याय १३॥८६४-८६६ । 


३३६ हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


है -ऐमा कहा जाय, तो महत्तत्वादि तत्व किससे अपना स्फुरण प्राप्त करते हैं ! 
नस हल ) 
वस्तृतः यह सब कुछ ब्रह्ममय है। अतः जिस ब्रह्म को देखकर उप्तके “अस्ति नास्ति 
के बारे में वाणी मौन हो जाती है, उसका हम कोई विचार नहीं कर सकते । 
ब्रह्म को सर्वत्र अतृभव करना चाहिए-- 
ज्ञानेश्वरी में ज्ञानेश्वर बतलाते है कि--- 
गगन भरी धारा। परिवाशी एक चिवीरा ! 
तेसा या भुता कारा। सर्योंगी तो॥ 
एवं जीव घर्म ही नु4 जो जीवासी अभिन्‍्तु । 
देखे तो सुनयतु । ज्ञानिया भ्रांजि ॥ 


पानी जब बरसता है तव उसकी जलधाराएँ सारे आकाश में व्याप्त रहती 
है, परन्तु उन सब धाराओं में से बरसने वाला जल एकही रहता है उसी प्रकार से 
प्राणि मात्र में एक ही परमात्मा विद्यमान है। गागर में और घर में एक ही 
आकाश तत्व रहता है, बसे ही जीव-समुदाय अलग-अनग प्रतीत होते हैं परन्तु इन 
सब के भीत्तर एक ही परमात्मा विद्यमान है। अनेक आशभूपणों में स्वर्ण एक ही 
तत्व रूप रहता है भले ही अलंकारों के रूप में उनके भिन्न-भिन्न आकार दिखाई 
पड़ते हों । परमात्मा जीव घमम रहित है और सारे जीवों में वह व्याप्त है। 
परमात्मा को जो इस तरह जानता है, उसे ही द्रष्टा और ज्ञानी कहते है । 
परमात्मा प्रकृति के गुणों से बद्ध नही है-- 
जशञानेश्वरी में उस निर्मुणता का इस प्रकार बखान किया गया है+--- 
मरे परमात्मा म्हरिएपे । तो ऐसा जार स्वरूपें । 
जी जढ्ठ न लिपे । सुय जेसा ॥ 


आरिसां मुख जैसे । बिबलिया नाम असे। 
देही वसरो तेसे । आत्मतत्तवा ॥ 


जिस प्रकार पानी में सूर्य प्रतिविम्वित रूप में दिखाई दिया, किन्तु इससे वह 
गीला नही हो जाता, ठीक वेसेही प्रकृति में रहने पर भी परमात्मा प्रकृतिके गुणों से 
लिप्त नहीं रहता, वरन्‌ वह अपने शुद्ध स्वरूप में ही रहता है। परमात्मा देह में 
स्थित है, ऐसा प्राय: कहा जाता है; परन्तु वह यथार्थ नहीं है। परमात्मा तो जहाँ 
है वहीं विद्यमान है। दर्परा में मुख का प्रतिविम्ब सामने आ जाने पर हम उसे 


१. ज्ञानेश्वरी अध्याय, १३ ओवियाँ १०६३ से १०६६ | 
२. ज्ञानेश्वरी अध्याय, १३ ओवियाँ १०६३ से १० 8६ | 


तुलनात्मक अध्ययन 


प्रतिविम्ब्र ही कहते हैं । परमात्मा भी शरीर में उम्ती तरह प्रतिविम्बित है । यह 
परमात्मा मुलतः अरूप होने से हृदय और अदृश्य दोनों नहीं है। वह प्रकाशयुक्त 
या अप्रकादयुक्त भी नही है-। शुन्य होने से वह रिक्त या भरा हुआ भी नही है । 
वह्‌ प्रकट साकार या अप्रकट निराकार भी नहीं है वरव्‌ वह सगुण मिर्गुणा के 


परे है 


जगत्‌ का स्वरूप--- 
अमृतानुभव में ज्ञानेश्वर बतलाते हैं-- 


प्रकाश तो प्रकाश कीं। यासि नवं॑चे घेई चुकी । 
म्हयोनि जग असिकी । चस्तु प्रभा॥! 
यालागी बस्तु प्रमा। वस्ठुचि पावे छझोसा । 
जात असे लाभा । वस्तसिचि ॥7 


प्रकाश को आकाश कहना ही उचित है अतः सारा संसार वस्तुप्रभा ही है 
ऐसा मानने में कोई हानि नहीं है। ज्ञानेश्वर परमात्मा को ही जगत्‌ कहते हैं | 
क्योंकि यह जगत्‌ जिस परमात्मा के प्रकाश से अयवि ज्ञान से भासित होता है ऐसा 
श्रुति बचन है । वह असत्य केसे साना जाय ? अतएवं वस्तु की प्रभा वस्तु 
को ही मिलती है, तथा प्रभा की शोभा भी वस्तु की प्राप्त हो जाती है। 
तात्पर्य यह है कि ज्ञानेश्वर जगत्‌ को परमात्मा से अभिन्न मानते है । इसलिए जीव 
भी परमात्मा से भिन्न नही है । वह भी अभिन्न ही है स्पष्ट है शिव ही विश्व रूप में 


अभिन्न है । 
जीव-रूप--- 


ज्ञानेश्वर जीव को परमाणु वत मानते है । देखिए*--- 


पे परमाणु भुतव्ठों । हिसकण हिमाचक्ीं । 

मजमाजि न्याहाक्ओों ! भहं तेसे ॥ 

हो कां तरंगु लहानु | परि सिधुसी साही भिन्‍नु। 

सैंसा ईश्वरों मो भानु। नोहेचि भा ।॥॥ 
>< ८ भर 

स्हणोनि बन्चचि तंच बावो । सा सोक्षा के भसवो 0 





प्‌, अमृताचुभव श्र. ८5८ २८५६-२६ १ । 
२. ज्लानेश्वरी अध्याय १४, ओबवियाँ ३८५-३८६ तथा 


--मअम्ृतानुभवप्रकररप ३१-४५ । 


डे३े७ 


र्रे८ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


पृथ्वी पर स्थित अल्प परमाखु पृथ्वी रूप ही माना जाता है । वर्फ से भरा 
हुआ हिमालय और हिम का एक कण जैसे हिमालय एुवँत रूप समझा जाता है 
वैसे ही परमात्मा और जीव एक ही है ! ये सारे हृष्टान्न उस जीव के लिए हैं, जो 
'अहम से अस्मिता युक्त होकर भात्म साक्षात्कार में तत्रर हो जाता हैं। आत्मा 
और परमात्मा अभिन्‍न हैं, अत: वन्चन और मोक्ष के बारे में चिन्ता करने की भी 
आवश्यकता नहीं होती । वन्धन ही मिथ्या है, इसलिए सच्चा मोक्ष कंसे उपलब्ध 
होगा ? अविद्या से स्वयम्‌ मरकर मोक्ष का हमने स्थान बना दिया है, अर्थात 
मोक्ष का स्वरूप बतला दिया है । 
सगुण-परक्रह्म-स्थिति-वर्रान-- 


ब्रह्म-स्थिति अक्षरों से एवम्‌ शब्दों से अकथनीय है । अतः जिसे सौभाग्य से 
वह स्थिति संप्राप्त हो जाती है, वह ब्रह्ममय ही वन जाता है, इसे ही तद्ग,पता 
मानते हैं। श्रीकृष्ण स्वयम्‌ अपना सगुण स्वरूप वर्णन करते हैं जो दृष्टव्य है । 
यथा )--- 
जे उन्‍्मनिये चे लावण्य। जे तुय्यचे ततारुप्य ॥ 
अनादि जे अगप्य । परमतत्व ॥ 
ते हे चतुर्भूज कॉमेली । जयादी शोभा रूपा आली । 
देखोनि नास्तिकों नोकिलो । ब्रह्मवृन्दे ॥ 
जिस परन्नह्मै की तात्विक स्थिति ऐसी है जिसे मन रहित अवस्था का 
सौन्दर्य कहा जाता है, तथा जो नित्य-सिद्ध और असीम है, जहाँ पर आकार का 
अन्त हो जाता है, जहाँ नि३चय पूर्वक मोक्ष की उपलब्धि हो जाती है, तथा हाँ 
आदि और अन्त का भी विलयन हो गया है, त्रैलोक्य का जो आदि कारण माना 
गया है और जिसे अष्टाग-योग वृक्ष का फल मानते हैं एवम्‌ जो आनन्द की एकमात्र 
जीवन कला है, तथा जो पंच-महाभूतों का बीज है और सुर्य का तेज है अर्थात्‌ 
जिससे सूर्य को तेज प्राप्त होता है वही मेरा विश्विषप्ट स्वरूप है। नास्तिकों के छारा 
भक्तों के समुदाय का पराभव किया गया, इसलिए निर्गुण स्वरूप की 
अभिव्यक्त हो गयी । यही अभिव्यक्त मूर्ति मेरी चतुभुज मृति है। भगवान्‌ 
अपनी सगुण ब्रह्म स्थिति का वर्णन अजु न से इस प्रकार करते हैं। इस उत्दृष्ट 
सुखानुभूति को वे ही पुरुष प्राप्त कर सकते है, जो निश्चय पूर्वक भगवद्‌ प्राप्ति तक 


अदूट आस्था युक्त रहते हैं। वे स्वयम्‌ इस प्रकार का सुख स्वरूप -धारण कर 
तद्रप वन जाते हैं । 


दोभा 
क्र्प्ण 


हा] 
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साधन ५ 
ज्ञानेश्वर के द्वारा विवेचित मानव के लिए प्रतिपादित कर्म योग--- 
कर्मयोग को ज्ञानेश्वर प्रश्नय देने वाले व्यक्ति थे। गीता में वर्शित कर्म 

शब्द की व्याख्या अपने ढद्भ से ज्ञानेश्वर ने प्रस्थापित कर दी है। मानव के लिए 
कर्मवाद का सिद्धांत अत्यन्त उपकारक है ऐसा ज्ञानेश्वर मानते थे। उनके मता- 
नुसार निलिप्त-कर्मशून्यता मानवजीवन में सम्भवनीय ही नहीं है । यह समूचा 
विश्व एक प्रचण्ड कर्म है । अतएवं इसी विश्व का एक अंश अर्थात्‌ मानव कर्मशुन्य' 
भला कंसे रह सकता ? कर्म देह का सहज स्वभाव है। तब यह प्रश्न हमारे 
सामने आ सकता है, कि जन्म और मृत्यु इन दो कर्मो की राह कौन सी है? 
“अकर्म' शब्द का गीतोक्त अथे निषिद्ध कर्म प्रायः माना गया है । अपनी कुल परंपरा, 
समाज का अधिकार, विशिष्ट प्रसड्र एवम्‌ शास्त्र आदि के संदर्भ और सम्पर्क में 
प्राप्त कतेव्य का यथोचित पालन इस तरह से करना चाहिए जिससे कि भगवान की 
भक्ति करने की पात्रता साधक में आ जाय । इस तरह किया गया कार्य ही धर्म 
एवम्‌ यज्ञ है। ऐसा ज्ञानेश्वर का मत है। यथा--- 

तरी कर्स म्हुरजे स्वभायें । जेरो विश्वाकार संभवे । 

ते सम्यक आधी जासश्यावें। लागे एथ ॥" 

देखे रयीं आरुढिज । सग जरी निश्चव्ठा बंसिजे। 

तरी चढ़ा होऊनि हिडिजे ॥ परतत्रा ॥* 

तेसी निजयूत्ति जेय सांडे । तेथ स्वतन्त्रते चसती न घड़े ॥ 

म्हरणाऊनि निजवृत्ति हे न संडावी । इन्द्रिये बरव्ठों नेदा्ी । 

ऐसे प्रजांते शिकर्त्रीं ॥ चतुराननु ॥॥7 

स्वभावत: विश्व स्वयं एक महान कम है। जिस प्रकार रथारूढ़ व्यक्ति 

स्थिर बैठा हुआ है । परन्तु रथ उसको जिघर ले जाय उधर वह जाता रहता है 
और उसका प्रत्रास जारी रहता है । अर्थात्‌ वह पराधीन होने पर भी चलायमान 
होकर दौड़ता रहता है। जहाँ पर अपना आचार-घर्म छूट जाता है, वहाँ पर 
आत्म स्वातन्ब्य नही रह पाता । इसलिये जो भी प्राश्िि अपने स्वधर्म से च्युतत 
होगा, उसे काल कड़ी से कड़ी सजा देगा । उसे चौर समझकर उसकी सारी संपत्ति 
वह छीन लेगा । रात्रि के समय भूत पिशाच जिस प्रकार श्मझ्ान को घेर लेते हैं, 


१. ज्ञानेश्वरी अध्याय ४-८६ । 
चर 32५ ३-६ ७ ॥ 
३3, ज्ञानेश्वरी अध्याय ३-११२-११७। 


३४० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


वेसे ही सारे पाप, दैन्य, विघ्न, दुःख और दारिद्र्य आकर उसको घेर लेते हैं। 
इन सबका निवास-स्थान ही उसके पास हो जाता है। उन्मत्त मनुष्य को तरह 
उसकी अवस्था हो जाती है और उसके जोर-जोर से आक़न्दन करने पर भी, 
कल्पात पर्यन्‍्त उसकी मुक्ति सभव नहीं है। इसीलिए स्वधर्माचररा 
नही छोड़ना चाहिए। इन्द्रियो को स्वेराचार करने से रोका जाय ऐसा 
ब्रह्मदेव ने सबको उपदेश दिया । शैवाद्वैत्ती विचारों का प्रभाव यहाँ पर भी परि- 
लक्षित होता है | 

ज्ञानेवर की इस विचार धारा भें कही भी समाजहित-विरोधी कोई बात 
नही है । आस्था युक्त प्रवृत्ति को जगाने वाली विचार धारा ही इसमे मुख्यतः हैं । 
भक्ति मार्ग पर चलने वाले पथिक के लिए समाज कल्यारा ही आद्य कततेव्य हो जाता 
है। उसके लिये गृह त्याग को आवश्यकता नही है। उसका कोई कर्म नही छूटता 
क्योकि ज्ञानेदवर का कहना है कि कर्म तो उसे करना ही पड़ता है-- 

आता गृहाधिक आधवे। ते काही न लगे त्यजावें । 
चे घेते जाहले स्वभाषें। निस्संग म्हणाऊनि ॥" 

'ऐसी स्थिति में गृह आदि सर्वस्व का त्याग करने की कोई आवश्यकता नहीं 
हे, क्योकि आसक्ति की ओर भुकने वाला मन निस्संग बन जाने से उसकी ओर 
स्वभावत' नही जाता ।* 

ज्ञानेश्वरी मे जिस विपय का प्रतिपादन है उसी विर्षय का खडन अमृता- 
नुभव में दिखाई पडता है। ज्ञानेश्वरी मे वेद को महत्व दिया है। अमृतानुभव में 
उसके विरुद्ध शब्द-खंडन है। ज्ञानेश्वरी मे निर्गुण तत्व प्रतिपादन, योग और 
शिवोपासना प्रधान रूप से है, तथा अभड़ो मे वे सगुण तत्व प्रतिपादन करते है । 
और विष्णु की उपासना उसमे प्रधान रूप से वरशित्त है । ऐसा भारदेचुवा का मत 
है। ज्ञानेश्वरी सेव साधारण के लिये लिखी और अमृतानुभव दार्शनिको के लिये 
ज्ञानेश्वर ने लिखी । अधिकार ओर पात्रता की दृष्टि से समुणोपासना उपयुक्त है। 
परन्तु मूलत. ज्ञानेश्वर नियु सोपासक थे, ऐसा भी कुछ लोगो का मत है। ज्ञामेश्वरी 
के तेरहवें अध्याय से पद्रहवें अध्याय तक भज्ञान का वर्णन है तथा ज्ञान के महत्व 
का प्रतिपादन हे । अमृतानुभव में अज्ञान खड़न' नाम का एक स्वतन्त्र प्रकरण है। 
किसी भी सिद्धान्त को प्रस्थापना में एक पूर्व पक्ष रहता है। जिसमे मंडन होता है, 
बाद में उत्तर पक्ष आता है जिसमे खडन होता है । ज्ञानेश्वर ने ऐसा ही किया है । 


ज्ञानेश्वरी प्रथम लिखी और बाद में अमृतानुभव लिखा जिसमे इस नियम का पालन 
हुआ है। वारकरी सम्प्रदाय के लोगो का यही विश्वास है । 


१. ज्ञानेश्वरी, ५ वां अध्याय--ओबवी २२ । 
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ज्ञानेश्वरी का दर्शन-- 


ज्ञानेव्वरी में ज्ानेश्वर के विवेचन में जो बातें आई हैं, उनको देखना और 
मत बना लेना आसान कार्य नहीं है। ज्ञानेश्वरी में ज्ञानेश्वर एक स्वतन्त्र टीकाकार 
हैं। व्यास के आशय को स्पष्ट करते हुए वे अपनी भूमिका विज्ञद करते हैं। उनका 
स्वेतन्त्र दशेन है। उनके दाशंनिक प्रतिपादन का स्वरूप वलल्‍लभाचारय के पुष्टिमार्ग 
के विधायक दर्शन के अधिक निकट है। अनेक भाष्यकारों के मार्गों के प्रतिपादित 
सिद्धांतों को देखते हुए तथा उनकी छानवीन करते हुए शंकराचायं के मार्ग का के 
जनुसरणा करते थे ऐसा कोई प्रमाण उपलब्ध नहीं है । वंसे अपने स्वतन्त्र मत 
एवम सिद्धांत को वे अमृतानुभव' में अभिव्यक्त करते हैं। उनके पिता चिठ्ठल पन्‍्त 
समाज की दृष्टि से पतित थे, अथति सन्यासी बनने के बाद पुनः गृहस्थाश्रमी बने थे, 
इसीलिए 'रामानुजीय पंथ की ओर वे मुड़े । श्रीपाद यत्ति के थे ब्षिष्य थे । इसलिए 
आरम्भ में रामानुज के मत का संस्कार ज्ञानेश्वर पर पड़ा । ऐसा कुछ लोगों का 
मत है । “यावानर्थ उदपानेः इस इलोक का अर्थ रामानुज की तरह ज्ञानेश्वर करते 
हैं। अनेक स्थलों में ज्ञानेश्वर ने शंकराचार्य का अनुसरण नहीं किया है। परन्तु 
गीता के स्वतन्त्र विभाग भी किए हैं। अमृतानुभव झ्ांकर मत का प्रतिपादक नहीं 
है। प्रत्युत श॑वागमवादियों के अधिक निकट है। द्विचन्द्रशान ही सतख्याति है, 
अजान नहीं है ऐसा रामानुज का प्रतिपादन, और "नाना चांदु एक असे? इस कोटि 
 अश्ृताचुभव में किया गया प्रतिपादन इस प्रकार का है जिसमें अर्थ साहश्य और 
शब्द साहइ्य भी है । 


रामानुज की तरह आठ प्रकार के अज्ञान की अनुपपत्ति ज्ञानेश्वर ने बतलाई 
है। फिर भी अमृतान भव में शंकराचार्य या रामानुज का अनुवाद नहीं है | पत्युत 
+ह एक स्वतन्त्र अन्धथ है । अमृतानू भव में प्रदर्शित विचार नए मौलिक और संमिश्र 
नहीं हैं। शंकराचार्य का 'पुरुष” सोपाधिक है और 'प्रकृति” उपाधि है। किन्तु 
ज्ञानेश्वर के 'बोहरे” (जंगल की आग) अर्थात्‌ माया का दावानल निरुपाधिक है । 
णद्भुराचार्य ने इन दोनों तत्वों को अलग-अलग माना है। न्नानेश्वर दोनों में ऐवय 
मानते हैं । छाद्धूर पुरुष को विपयी और प्रकृति को विपय मानते हैं। यह संसार 
नान-स्वरूप परमात्मा का शुद्ध स्वरूप है। इसे ज्ञानेबवर ने अज्ञानवाद का निषेध 
कर स्पष्ट रूप से समझा दिया है। उनका यह मत पांचरात्र-सिद्धांत से अधिक 
मिलता है। पांचरात्र और रामानुज इन दोनों का वत्लभावचारय॑ के साथ उपकार्योप- 
कारक भाव है। ज्ञानामृत-सार-सहिता, वल्लभ का अखुभाष्य” और “अमृत्तानुभव” 
में साम्य है । डा० लोढे ज्ञानेश्वर को इंताहंती मत का मानते थे । ग्रो० बनहट्टी 


0 हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


शद्धूराचार्य के अद्वेत और ज्ञानेश्वर के अह्वत को तुलना की दृष्टि से विचारार्थ लेना 
चाहिए ऐसा मानते हैं । 


ज्ञानेश्वर की दृष्टि में कौन से भाष्यकार थे ? 


ज्ञानेश्वर का निवेदन है :*  'तैसा व्यासाचा मागोवा घेतु । भाष्यकाराते 
चाट पुसतु ॥ अयोग्य ही मी न ॒पव॑तु । के जाईन ॥? व्यास का अनुसरण करते 
हुए शद्धूराचार्य और अन्य भाष्यकारों से मार्ग पूछते हुए तथा अयोग्य को छोड़ते 
हुए मैं चलूगा। शानेशबर का यही अभिप्राय जान पड़ता है । “भाष्यकारातें यह 
पद बहुवचन में है, किन्तु यदि उसको वहुबचनी भी मान लिया जाय तब भी जेंत 
तक ज्ञानेश्वरी का सैडान्तिक प्रतिपादन शांकर मत की अपेक्षा अन्य अन्य मतों के 
अधिक निकठतम हैं, ऐसा सप्रमाण कोई सिद्ध नही करता तब तक मुख्य रूप से 
शंकराचार्य का ही इसमें उल्लेख है ऐसा मानना पड़ता है। नागपुर के डा० शैं. दीं: 
पेंडसे का 'ज्ञानेश्वराचें तत्वजञान' यह ग्रन्थ इस विपय में द्रष्टव्य है। उनका निष्कर्ष 
इस प्रकार है *--- 
कुल २१८ स्थलों की तुलना करने पर ऐसा दिखाई दिया कि १४६ स्थानों 
पर शद्भूराचार्य औौर ज्ञानेश्वर ने तत्वज्ञान के और अर्थ की दृष्टि से साहश्ययुक्त 
टीका की है। उनमें से ४२ स्थानों पर शद्भुर के शब्दों को ज्ञानेश्वर प्रयुक्त करते 
हैं। दस स्थानों पर शद्धूर और ज्ञानदेव के समान द्रष्टान्त हैं, और सत्तावन स्थानों 
पर शद्धूराचायं का अथे ग्रहरा कर रामानुज का अर्थ छोड़ दिया है। ६८ स्थानों 
पर शड्भूर वा रामानुज इनमें से किसी का भी अर्थ ग्रहण न करते हुए स्वतन्त्र हप 
से ज्ञानेशवर अर्थ करते हैं। ३८ स्थानों पर निर्ग [" और मामबावाद को लेकर 
श्धूराचाये से आगे वढ़कर ज्ञानेश्वर अर्थ स्पष्ट करते हैं। एक स्थान पर शद्धूर 
और रामानुज इन दोनों के अर्थों का समुच्चय किया गया है, तथा पाँच स्थानों पर 
शद्भूर को छोड़कर रामानुजीय अर्थ स्वीकारा है। दाशनिक दृष्टि ने शांकर विरोधी 
एक भी स्थल नहीं मिलता जहाँ पर रामानुज का अनुसरण किया गया है, वे स्थल 
दाशेनिक दृष्टि से महत्वपूर्ण नहीं हैं। रामानुजीय पद्धति से जिन ६ स्थानों पर भर्थ 


किया है वहाँ पाँच स्थानों पर ज्ञानेश्वर स्वठन्त्र रूप से अर्थ करते हैं। उदाहरखार्थ, 


डक वत्पश्यति कश्चिदेनम्‌ !रै इस इलोक की टीका ज्ञानेश्वर इस प्रकार 
करते है -- 





१, ज्ञानेश्वरी अध्यप्य १८-१७२२ । 

२. ज्षानेश्वरांचे तत्वज्ञान -डा० हुं. दा. पेंडसे । 
३. श्रीमद भगवदगीता अध्याय २-२६ । 

४. ज्ञानेश्वरी अध्याय २-७१ ॥ 


तुलनात्मक अध्ययन ३४३ 


दृष्टि सुत्ति जयातें । ब्रह्मचर्यादि बरतें । मुनीश्वर तपातें । 
आचरति ॥॥ 
चेतन्य की प्रासि के लिए उसी पर दृष्टि रखकर बड़े-वड़े ऋषि मुनि ब्रह्मचर्या- 
दिक ब्रतों और तपों का आचरण करते हैं। “यहाँ पर तपाचरण की कल्पना 
सर्वे वेदा यत्पदमा मन्यन्ति तपांसि सर्वारिच यद्वदन्ति या दिच्छन्तो ब्रह्मचरयंश्चरन्ति 
तत्ते पद सम्रहेणप्रवक्ष्य 7१ इस कठोपनिषद के मन्त्र से ली हैं, ऐसा ब्रह्मचयं के 
उल्लेख से समझ में आ जाता है । रामानुज और ज्ञानेश्वर दोनों को तपाचरण की 
कल्पना कठोपनिपद से स्वतन्त्र रूप में मिली है । शांकर-भाष्य में तप का उल्लेख 
नही है ।” भाष्यकार के नाते शज्राचाय ही ज्ञानदेव को अभिम्नेत थे। ज्ञानेश्वर के 
तत्वज्ञान पर ओपनिपदीय-दर्शन, नाथ- पथीय-दर्शन और शद्धूराचायं-दर्शन का 
परिणाम अवश्य हुआ है । ज्ञानेश्वर विनयशील थे, इसीलिये आदरणीयों के प्रत्ति 
अपनी श्रद्धा प्रदर्शित करते हुए उन्होंने अपनी स्वतन्त्र भ्र्मा से ही मराठी में गीता 
टीका लिखकर ग्रुरु कृपा से अपने श्रोताओ के सम्मुख प्रदर्शित की है । 
सुन्दर शरीर पर अलच्छथार जिस प्रकार विज्ेप फबते हैं, वसे ही सस्कृत 
गीता की यह ज्ञानेश्वरी टीका एक सुन्दर अलंकरण है जो गीता का माहात्म्य अत्य- 
धिक वृद्धिंगत करती है। नामदेव उसे ज्ञानदेवी भौर ज्ञानेब्बरी कहते हैं, तो 
एकनाथ उसे ज्ञानेश्वरी ही कहते है। बसे उसका एक नाम “भावार्थ दीपिका' भी 
प्रसिद्ध है। ज्ञानेशवर अपने नाम का उल्लेख वरावर करते है*--. 
१. जे सांनुकूल श्री गुरु। ज्ञानदेओ म्हरणोे ॥ 
रे. भ्रुदकक्ृपा काय नाहे। ज्ञानदेओ सहरो ॥ 
३. ज्ञानदेओ म्हुणे ठेंकुले। तंसे हे नोहे ॥ 
४. केले ज्ञानदेवे गीते। देशीकार लेणे ॥ 
अपने गुरु निवृत्तिनाथ का नाम लेकर अपने आपको निवृत्तिदासू अर्थात्‌ 
निवृत्तिदास भी कभी-कभी कहते हैं । ज्ञानेश्वरी के विवेचन, निर्माण और कथन 
का सारा श्रेय वे अपने गुरु निवृत्तिनाथ को देते है । थे कहते है--देशी भाषा में 
सस्क्कत॒ गीता को सुन्दर भाव-भगिमा, अलछ्ूार आदि से मैंने सजाया है । ऐसा 
उनका चिनम्र भाव है। जो संस्कृत नहीं जानते, वे भी इस मराठी टीका को 
पढ़कर उसका सार ग्रहण कर लेंगे, ऐसा उनका विद्वास है। 





१. कठोपनियद (२-१५) । 
२६ ज्ञानेश्वरी---१-२०३, १८॥१७१३, १८।१७६२ और १८।१७च४ । 


३४४ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


जिस प्रकार शद्भूर, रामानुज, मध्वाचार्य, वल्लभाचार्य ने प्रस्थानत्रयी पर 
भाष्य लिखे हैं, जिनमें अपने-अपने मतों का प्रतिपादन है, व॑ंसे ही ज्ञानेइब्रर न 
किया है । 


ज्ञानेश्वरी में मिलने वाले आध्यात्मिक विचारों का सार--- 


ज्ञानेश्वर के अध्यात्म विपयक विचारों का निष्कर्य इत प्रकार है। 
१. परमतत्व सर्वे शुन्‍्यों का निष्कर्प महाशुन्य है । २. वह वाणी का अथवा विचार 
का विपय नहीं बन सकता । क्योंकि वाच्य-वाचक-भाव, विपय-विपयी-भाव जहाँ- 
जहाँ पर आया है, वहाँ पर हेत आता ही है और परमतत्व इतना एक रूप है कि 
उसे दंत की कल्पना तक नहों भाती है। अभाव, एक, दो, समुंण, निर्गण या 
सापेक्ष और द्वेत मूलक वर्णान के परे है । ३. दवत के काल्पनिक प्रदेश में उतर कर 
उसका यदि वर्णुन करना हो तो उसका वर्णांन 'एकमेव अद्वितीय” ही किया जावेगा। 
४. वह एक ही होने से उससे दूसरा कुछ भी नहीं उत्पन्न हुआ ४. भासमात्र 
होने वाला तथा होगया है ऐसा लगने वाला सारा अज्ञान एवम्‌ माया है। 
६. यह माया ही प्रकृति है। जीव और जगत्‌ ऐसे दो स्वरूप अज्ञानमय प्रकृति के 
ही हैं। ७. जीव परमात्मा है। शरीरोपाधि के कारण वह अलग भासित होता है 
और प्रक्ृति के गुण व कर्म को अज्ञान के कारण अपने ऊपर लाद लेता है! 
इसीलिए उसके पीछे सांसारिक परम्परा एवम्‌ झभट लग जाती है। ८. यह नाम 
रूपात्मक जगत्‌ भी भ्रान्तिमूल॒क है । &€. प्रकृति, जीव, जगत्‌ और यह समूचा विश्व 
परमात्मा ही है। १०. नाम रूप असत्‌ होने से परमतत्व का और उसका कोई 
सम्बन्ध नही है । परमवस्तु नाम रूपातीत होने से वहाँ पर दृष्टा-हह्य-भाव और 
अहं-इदें-भाव नष्ट हो जाते हैं। तात्पयं ज्ञानेश्वर ने सर्वशुन्यवाद, अनिवेचनीयवाद, 
अद्वेतवाद, अजातवाद और मायावाद को स्वीकार करते हुए आध्यात्मिक विवेचन 
का अन्वय भोर व्यतिरेक पद्धति से प्रतिपादन किया है । 


ज्ञानेश्वर के मतानुसार मोक्ष के साधन कर्म, भक्ति, योग और ज्ञान हैं । 
कमयोग को वे प्राथमिक स्वरूप का समभते हैं? --- 
परिकर्म फली आश न करावी । आणि। कुकर्मो सद्भुूति न व्हावी । 
हे सत्कियाचि आचरावी । हेतृचिण ॥। 
कर्म करते समय कर्म फल पर आसक्ति मत रखो तथा उसके साथ दुष्कर्म 
का सम्पक भी न होने दो । नि््वेतुक वनकर अपना स्वधर्म पालन करना चाहिए 
१, ज्ञानेश्वरी अध्याय २-२६६।.. बध्याय २-२६६ ॥ 
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अर्थात्‌ निष्काम मनसे स्वधर्म क्रिया का आचरण करना चाहिए। ज्ञानयोग और 
कमंयोग का समन्वय करने के लिए ज्ञानेश्वर का निवेदन है ।-- 
एक ज्ञानयोगु स्हरण्िजे । तो सांड्यो अ नुष्ठिजि ॥| 
जेथ वौल रवी सर्वे पविजे। तब्र॒पता ।। 
एक कर्मयोगु जाए । जेथा साधक जन निपुरण । 
होऊनिया निर्वासर्य। पावति-चेछे ॥। 
इनमें से एक ज्ञानयोग कहलाता है और इसका आचरणा सांख्यवादी लोग 
करते हैँ। जब मनुष्य की समझ में यह ज्ञानयोग अच्छी तरह आ जाता है तब 
जीवात्मा उस परमात्मा के साथ मिलकर एक हो जाता है। दूसरा कर्मयोग 
कहलाता है । जिन कम योगियों को यह सिद्द हो जाता है वे उचित आचार करने 
वाले साधक बनकर उपयुक्त समय में मोक्ष प्राप्त कर लेते हैं । 
इनमें से यह प्रदन सामने उत्पन्न हो जाता है कि कौन सा मार्ग स्वीकार 
किया जाय ? इस पर उनका यह निर्णय है *--- 
म्हरणोनि आदइके पार्या । जे या निष्कर्म्य पदों आस्था । 
त्तेवा उचित कर्म सर्वथा । त्याज्य नोहे ॥॥ 
म्हस्पोनि जे जे उच्चित। आरिप अवसरे करुनि प्राप्त । 
ते कर्म हेतू' रहित । आचरे तू ॥॥ 
इसलिए हे पार्थ सुनो जिसे इस नेष्कर्म में आस्था है उसे अपना स्वधमंयुक्त 
आचरण करना ही चाहिये | उचित कर्मो का त्याग उसके लिए सवंथा त्याज्यं 
नही है !/ इसलिए यथा समय जो-जो काय॑ उचित है उनका आचरण हेतु रहित 
होकर तुम करो । 
सैष्करमम्ययुक्त व्यक्ति कौन हो सकता है ? यथारै--- 
ग्हणोनि सर्वापरी जो मुक्त । तो सकमुंचि कर्स रहितु 4 
सग्रुणा परि ग्रुणातीतु । येथ श्यांति नाहो ॥ 
म्हरयोनि ब्रह्म तेचि कर्म । ऐसे बोधा आले जैयासम 4 
तेया कर्तव्य तें नेष्कमृर्य । धनुर्धरा ॥। 
जो सब प्रकार से मुक्त है, वह कर्म रहित होकर भी स्वधर्म रत है। उस 
कर्म सें साकापर लग जाने पर और गुसर्य युक्त होकर भी बह ग्रुणातीत है । इसमें 
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३४६ हिन्दो और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


आन्ति नही होनी चाहिए। इसलिए जिसे ब्रह्म और कर्म एक ही है, ऐसा बोध हो 
जायगा वह जो भी कार्य करेगा, वही कतंव्य और नैष्कर्म्य हो जायगा। इसका 
कारण वह साम्य है। 

लोगों के लिए क्रिया गया कर्म १- 


देखे प्राप्ताथ जाले। जे निष्कामता पावले । 
तेयाहि करत त्व असे उरले। लोकांलागि ॥ 
सार्गाधारं वत्तवि। विश्व मोहरे लावाबे। 
अलोौकिका नोहावे । लोकार्प्रातति ॥ 


जिन्हें कुछ प्राप्त करना था उसे उन्होंने प्राप्त कर लिया, इसलिये वे निरिच्छ 
वन गये फिर भी लोगो को व्यवहार सिखाने के लिए कर्म करना पढ़ता है। 
इसलिये हे पार्थ ! लोगों के व्यवहार की प्रणाली सब तरह से कायम रखना योग्य 
है। इसलिए शास्त्र वचनों के अनुसार स्व्रयम्‌ व्यवहार कर अपने आचरण से 
दुनिर्या को सीधा मार्ग दिखाना चाहिए तथा लोकवाह्म-वर्तन नहीं करना चाहिए। 
कर्मग्रोग ओर सन्‍्यास योग समान हैं इसके वारे में ज्ञानेश्वर के ये 


विचार है-- 
जसा असतेन उपाधी । ना कलिजे तो कर्मबंधी । 

जेयाचिये दुद्धो । संकल्पु नाहीं ॥ 

म्हशुनि कल्पना ज॑ सांडे | तेचिगा सन्‍्यास घड़े । 

येपा कारणे दोन्‍्हो सापडे। सनन्‍्यास योग || 

जिसकी बुद्धि में संकल्प नहीं होता, वह 

कम वंधनों में नही फेंसता, इसलिए जिस समय कल्पना से मुक्ति मिलती है, तभी 
वास्तविक रूप से सन्‍्यास धर्म का पालन होता है। कल्पनाएँ आती रहती है तो 
सन्यास वास्तविक रूप में नहीं हो सकता। इन कारणों से यह स्पष्ट हो जाता है 
कि कर्म सन्‍्यास और कर्मयोग ये दोनों समान है। सांख्य और कर्मयोग भिन्न-भिन्न 
फल देते है, ऐसा अज्ञानी मानते है । ज्ञानी मौन रहते है, क्‍योंकि उन्हें मालूम है 
कि इन दोनों में से एक का भी योग्य आचरण मोक्ष की प्राप्ति करा देता है । 


कर्मो को ईश्वरापण फरना चाहिए ऐसी ज्ञानेश्वर की सीख है3-. 


ह तेया सर्वात्मका ईश्वरा। स्वकर्म कुसुमांचो वीरा । 
पूजा केली होष अपारा | तोखालागि ॥ 
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व्यक्ति परिवार में रहकर भी 


तुलनात्सक्त अध्ययन ३४७ 


स्हस्पोनि तिथे पुजं। रिभजेति आत्मराज । 

बेराग्य सिद्धो दीज । पसाया तेया ॥ 

म्हणोनि मोक्षा या लागि। जो ब्रत बाहातते अड्ठी । 

तेरे स्वचर्म चांगी । अधिषठावा ।। 

हे वीर अजु न ! उस सर्वव्यापक सर्वात्मक ईश्वर को स्वकर्म रूपो सुमनों 

से पूजा करने पर वह पूजा उसके अपार सन्तोप का कारण वन जाती है। इसलिए 
इस प्रकार को पूजा से संतुष्ट बने हुए आत्मराज परमात्मा से उसे बेराग्य सिद्धि का 
प्रसाद मिल जाता है। इसलिए मोक्ष की प्राप्ति की इच्छा से जो अपने अज्ों से 
ब्तों का आचरण करता है उसे चाहिये कि वह स्वधर्म का पालन अच्छी आस्था के 
साथ अवश्य करे । अपना स्वधर्म आचरण में लाने के लिए कठिन भी क्‍योंन हो 
फिर भी उसे वराबर आचरणा में लाना चाहिए। तथा जिन परिणामों से वह 
फलीभूत होगा उन परिरणामों की ओर दृष्टि रहनी चाहिए । 


कम फल ईव्वरापंण करने से ही ज्ञान प्राप्ति होती है।--- 


स्वकर्माच्या चोखो कीं । मज पूजा करते भली । 
तेसे प्रसाद आकव्ठी । ज्ञान निष्छेते । 
हे अर्जुन ! स्वकर्म रूपी पवित्र पुण्पों से मेरी अच्छी तरह पुजा कर क्योंकि 
उससे स प्रास मेरे प्रसाद से कर्मययोगी जञान-निशा प्रास कर लेता है । इसका फल यह 
होता है कि उसे ज्ञान प्राप्ति हो जाती है । 
ज्ञानेश्चवर के मत से और गीता के प्रतिबादन से यह प्रतीत होता है कि 
भक्ति-योग, कम -योग के आगे की सीढ़ी है । वे कहते है*--- 
म्हस्यौनि येर ते पार्था । नेखतीचि हे व्यया । जोका भक्ति पंथा । 
चोटंगले ॥ 
ययापरो पाही ॥ अजु ना सामका ठाई। 
सम्यासूनि नाहीं ॥ करिती कर्म ॥॥ 
हे अजुन ! जो भक्ति-मार्ग में लगे हैं वे इन दुःखों को जाब ही नहीं पाते 
भक्ति-मार्ग में जो व्यक्ति लग जाते है उनके करमेंन्द्रिय अपने-अपने वर्णाश्रम धर्म के 
अनुसार सारे कर्मा आनन्द से करते हैं । जो पुरुष गास्त्र में वतलाये गये आदेशों का 
पालन करते हैं, वे शास्त्र निषिद्ध कर्मा नहीं करते और किये गये कर्मों के फल और 
वे कर्मा मुझे अपंण कर उनको जला देते हैं। इस तरह हे अजु न ! मुझमें 





१. ज्ञानश्वरी अध्याय १८-१२४७ । 
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रेडंद हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


कर्मो का त्याग नियोजित करके अर्थाव्‌ सारे कर्मा मुक्के अर्पण करके ऐसे लोग कर्मो 
का नाश कर लेते है। जितनी भी शारीरिक, वाचिक और मानसिक क्रियाएँ होती 
हैं उन सबकी प्रवृत्ति मेरे अतिरिक्त अन्यत्र कही भी नही रहती । 
ज्ञानेश्वर 'कर्माणि संन्यस्था का अथे, वर्णु-प्राप्त' कर्म करते है । इन कर्मो 
को ईश्वरार्पण करना चाहिए ऐसा कहकर ज्ञानेश्वर भक्ति के साधन का कर्मयोग के 
माथ सम्बन्ध जोड देते है। ताधक को तथा जिज्ञासु भक्त को चाहिए कि वह 
विहित कर्मों का त्याग न करे । शद्भूराचार्य और ज्ञानेदवर दोनो इससे सहमत हैं। 
ज्ञानेश्वर भक्त और योगी को इस प्रकार देखते है-- 
येयापरि जे भक्त । आपणा ज॑ मज देत । 
ते भी योग युक्त । काम मानी !। 
तरो व्यक्त आशि भव्यक्त । तंचि येक निश्चान्त । 
भक्ति पावि जे व्यक्त | अव्यक्त -योगे ॥॥* 
इस प्रकार जो भक्त अपना आत्मभाव मुझे प्रदान करते है, उन्हें ही में श्रे8 
कोटि के योग-युक्त व्यक्ति मानता हूँ। श्रर्थात्‌ वे भक्त होकर भी श्रेष्ठ योगी हैं । 
क्योकि व्यक्त रूप से या अव्यक्त रूप से एक ही ब्रह्म की उपासना होती है। अजु न 
कहते हैं कि हे भगवान्‌ ! व्यक्त रूप से अथवा अव्यक्त रूप से आप एक झूप है।। 
यही ज्ञात होता है, इसमें किसी प्रकार का सदेह नही है। भक्ति के साधन से व्यक्त 


स्वरूप की प्राप्ति और योग से अव्यक्त स्वरूप की प्राप्ति हो जाती है। ज्ञान की 
श्रेष्ठता को ज्ञानेश्वर इस प्रकार प्रकट करते हैं--- 


ऐके जया प्राणियाच्या ठायों । इया ज्ञानावी आवडी नाहीं । 
तयाचे जियाले म्हणो काई। बरी भरण चांग ॥४ 
भगवान्‌ श्रीक्षप्णु कहते है कि हे अजु न ! सुनो । जिन प्राणियों में ज्ञान 

की निष्ठा और चाह नही है, ऐसे लोगो का जीवन व्यर्थ हुं। इससे तो मृत्यु ही 
अच्छी ओर श्रेष्ठ है। डा० रानडे का यह मत है कि 'वेदों की भक्ति का स्वरूप 
और गीता की भक्ति का स्वरुप इनमे एक ही तरह की वातें नही है। वेदों की 
भक्ति अध्यक्त की ओर यज्ञ द्वारा अग्नि की सहायता से की जाती है तो गीता की 
भक्ति व्यक्त की ओर विना अग्नि के की जाती हे । इससे वैदिक भक्ति का विकास 
होकर व्यक्त की भक्ति अस्तित्व मे आई ॥!३ 
१. ज्ञानेंश्वरो १२-३६।२३। 
२. » अध्याय ४-१५६३। े 
३. सिस्टिसीजम्‌ इत महाराष्ट्र--प्रो. आर्‌, डी. रानडे । 


चुलनात्मक अध्ययन हे ४६ 


जानेश्वर के ग्रन्थों को पढ़कर उनके व्यासंग की, उनके प्रगाढ़ ज्ञान की और 
परिपक्व और उच्च कोटि के अनुभव की कल्पना भा जाती है। ज्ञानेश्वर के अहँत 
सागर में उपनियद, गीता, गौड़पाद- कारिका, योग वासिप्ठ, शांकर तत्वज्ञान, 
कइमी री शैवागम सम्प्रदाय दर्शन तया थरुरु परम्परा से संप्राप्त नाथ पंथीय तत्वज्ञान 
इन सस सिन्धुओं का प्रवाह आ मिला है। इससे निष्कर्ष रूप में हम यह कह सकते 
हैं कि... 

१. ज्ञानेश्वर स्वयम्‌ अपना दर्शन प्रस्थापित कर उसे अपने ढड्ध से समभाते हैं । 

२. ज्ञानेश्वरी शांकर मत को स्पर्श करते हुए लिखी गई । 

है. रामानुज के मतों का संस्कार ज्ञानेश्वर पर नहीं हुआ है। उनके दाद्य॑ंनिक 
सिद्धान्तों से ज्ञानेश्वर का साम्य भी नहीं है । 

४ अमृतानुभव में शांकराद्देत के साथ शंवागमदह॑त का ही प्रतिपादन है, परन्तु 
प्रतिपादव की पद्धत्ति उनकी अपनी है । 

४. वेल्लभ-सम्प्रदाय के मतों का या तत्वज्ञान का ज्ञानेदवर पर प्रभाव नहीं 
पड़ा है । 

९. पांचरात्र सिद्धान्त का परिणाम अमृतानुभव पर और ज्ञानेश्वर के तत्वज्ञान पर 
नहीं पड़ा है । 

७. ज्ञानेइबर द्वंताद्ृती भी नहीं । ु 

८. क्योंकि वह द्वेंत्त श्रमात्मक और जीव तथा जयत्‌भज्ञात कार्य होने से उसे भी 
असत्य मानते हैं ॥ जगत परमात्म रूप से सत्‌ है ऐसा कहने पर जग्रत्‌ रूप से 

बह असत्य भी हो जाता है ! 

&. कश्मीरी शवाह्व॑त शच्धूराचार्य के अद्वेत की अपेक्षा अधिक भिन्न नहीं है । वे 
आत्म ख्याति से अद्वंत सिद्ध करते हैं तो घद्धभुर भनिर्वंचनीय ख्याति से अद्व॑त 
सिद्ध करते है । इतना ही भेद है । 

१०. ज्ञानेइवर का तत्वज्ञान पूर्णतया अद्वेतवांदी है। शद्धूर के अनिर्वंचनीय 
सायावाद का या अज्ञानवाद का उपयोग तो किया ही है, परन्तु इसके अतिरिक्त 
गौड़पादकारिका, योगवासिष्ट, शवाद्वंत और नाथपंथ में प्रयुक्त युक्तिवाद तथा 
शेवाद्व तवाद के तर्क भी ज्ञानेश्वर ने लिए हैं, इससे ज्ञानेब्वर का निर्गुण, 
निर्विशेष अद्व त तत्वज्ञान एक ओर से घृन्यवादी और मायावादी है, तो दूसरी 
ओर से विज्ञानवादी, दृष्टि सप्टिवादी और स्फूलिवादी वन गया है । आत्म- 
ख्याति और अनिवंचनीय-ख्यात्ति या अन्चय ओर व्यतिरेक इन दोनों पद्धतियों 
को और द्ौलियों को वे अपने विवेचन में अपनाते हैं। शचद्भूर की अपेक्षा 


३५० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


अधिक यक्तिवाद प्रयुक्त करने से एंकर की अपेक्षा ज्ञानेश्वर का तत्वज्ञान एकदम 
भिन्‍न नहीं हो सकता | वेदों के अद्व॑त सम्प्रदायके अतिरिक्त विशिश्वह्व त शुद्धा- 
द्वत या द्वताददेत आदि में से किसी भी सम्प्रदाय का ज्ञानेश्वर ने अनुकरण नही 
किया है। ज्ञानेश्वर के तत्वज्ञान को हम वेदों के अनेक मतों की खिचड़ी भी 
नही मानेंगे । यों सब प्रकार के युक्तिवादों से एक अद्व त का ही प्रतिपादन 
उनके तत्वज्ञान मे किया गया है 
११. ज्ञानेश्वर के सब ग्रन्थों में एक ही तत्वज्ञान का प्रतिपादन किया गया है । 
केवल कही अन्वय पद्धति और कही व्यतिरेक पद्धति पर जोर दिया गया है | 
१२. ज्ञानेश्वर केवल अनुवादकर्ता नही है । उन्होने कई स्थलो मे गीता के स्वतन्त्र 
अर्थ भी किये हैं। किमी भी तत्वज्ञान की नवीनता, तत्व की अपेक्षा तत्व- 
प्रतिपादन शली में ही रहती है। ज्ञानेश्वर की शैली में यह नवीनता या 
अपूवंता उनके सभो ग्रन्थों में दिखाई देती है। वे स्वयम्‌ एक साक्षात्कारी 
योगी थे । इसलिए वसिष्ठ, याज्ञ वस्‍क्य, अशव घोष, गौड़पाद, शकराचायें, 
शैवामताचार्य अभिनव गुप्त आदि अद्व॑त सम्प्रदायों के मह॒पियों की श्ररी में 
सम्मान से बंठाने योग्य ज्ञानेश्वर हैं । 
ज्ञानेश्वर सर्व शून्यवादी है, 'ज्ञानेश्वर दर्शन” पुस्तक के अध्यात्मखंड में 
प्रो. शं. वा. दांडेकर ज्ञानेइवर महाराजाचे तत्वज्ञान नामक लेख मे प्रतिपादन 
करते हैं कि शकर केवलाह ती थे और ज्ञानेज्वर पूणंवादी थे । यह भेद उचित सा 
नही जान पड़ता ।' 
जानेश्वर ज्ञानपूर्ण और ज्ञानोत्तर कर्म का उपदेश देते हैं*--- 
हे कर्म मी कर्ता। आचरेन मी येया अर्था ॥ 
ऐसा अभिमान भणे चित्ता। रिघो देसी। 
जगीं कोति रूढवों । स्वधर्माचा भानु बाढदीं । 
यया भारा पासोनि सोडवीं। मेदिनी हे ॥ 
यह विहित कर्म मैंने किया हैं, मैं उसका कर्ता हूँ और एक विशिष्ट 
कारणाथ में इस कर्म का आचरण करू गा ऐसा अहकार तुम्हारे मन में आ सकता 
है। किन्तु उसे मत आन दो। तुम्हें केवल देहासक्त होकर नहीं रहना चाहिए 


१. ज्ञानेश्वर दर्शन-अध्यात्म खंड-शं. वा. दांडेकर कृत लेख--- 
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जपती सव कामनाओं को त्यागकर सारे भोगों का यथाकाल उपभोग लेना चाहिए । 
इसलिए तुम अब अपने हाथ में घनुप लेकर इस रथ पर आरूढ़ हो जाओ और 
आनन्द से वीरवृत्ति का अद्भीकार करो | इस संसार में तुम अपनी कीति पताका 
फहराओ, अपने घमं को प्रत्तिष्ठा वढ़ाओ और पृथ्वी को दुष्टों के अत्याचारों से मुक्त 
करो ।' 


ज्ञानेश्वरी को सभी मराठी भाषी लोग माताके समान मानत्ते हैं। स्वानुभवी 
लोगों के लिए अमृतानुभव, मुमुक्ुओं के लिए ज्ञानेश्वरी, तथा सबके लिए एवं नित्य- 
पठन के लिए हरिपाठ और अभद्भ हैं। इस तरह जान पड़ता है कि समाज के सर्च 
स्तरीय लोगों की पारमाथिक उन्नति हो इस बात की चिता ज्ञानेश्वर को थी। 
ज्ञामेश्वर रचित साहित्य में कही भी निराशावाद नहीं है। ज्ञानेश्वर संपूर्ण रूप से 
आनन्दवादी थे । उनका अल्पायु में समाधि लेना यही सिद्ध करता है कि ईश 
संकल्प और ज्ञान सम्पन्त आत्मानुभव की पूर्णेता उनमें आ गयी थी। इसकी 
साथ कता प्राप्त हो जाने पर ही उन्होंने समाधि ले ली । 


ज्ञामेश्वर का जीवन विपयक दृष्टिकोण -- 


ज्ञानेश्वर ने मानवी कतंव्य की और मानवी साफल्य की कल्पना को 
दार्शनिक आधार लेकर स्पष्ट किया है । मानव जीवन के संबंध में उनका यह 
दृष्टिकोण है कि प्रत्येक मनुष्य को अपना ध्येय निश्चित करने की और उसे प्राप्त 
करने की स्वतन्यता है । सारे शास्त्र मानवों के लिए हैं । देव-शरीर भोग भूमि 
और मानवी- शरीर कर्म भूमि है । मानवी देह से स्वतन्त्र कतेंब्य करने का अवकाश 
प्राप्त हो जाता है । मानव में अपनी अस्मिता होने से जीव कर्ता मौर भोक्ता दोनों 
है । ज्ञानेश्वर के अनुसार जीव का स्वरूप देह, इन्द्रिय, प्राण, मन, बुद्धि और 
भात्मा का संघात हैं। इन सबका पुर्गं विकास ही जीवन है। परमार्थ साधन के 
लिये उत्तम शरीर की आवश्यकता ज्ञानदेव मानते है। ज्ञानेश्वर को देहात्मवादी 
सुखवाद और इन्द्रियात्मबादी जीवन अमान्य है । अनुकूल विपयों का और इन्द्रियों 
का संयोग होने पर जिस संवेदनाका निर्माण होता है उसे सुख कहते हैं। जाने श्वरके 
अनुसार वास्तविक सुख “आत्मवुद्धि प्रसादर्ज' है। देह, इन्द्रिय, मन, और बुद्धि इन 
सच के परे आत्मा है--ऐसी अनुभूति लेते हुए व्यवहार करने में जीवन साकल्य है । 
सम्पूर्या ऐन्द्रिय सुख की प्राप्ति में जीवन साफल्य नहीं है। मनुष्य देवी सामथ्ये से 
सम्पन्न है। इसीलिए ज्ञानेद्बर अमृतानुभव सें इस प्रकार वतलाते हैं कि*-- 





१, ज्ञानेश्वर--अम्नतानुभव (८-६५) । 
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शिवा-शिवा समर्थ स्वामी । एवढिये आनन्दमुमि । 
घेपेदिज आम्ही । ऐसे केले | 
हे समय सद्गुरु ! आपकी जय हो, हमारा कल्याण करने की पात्रता और 

सम्पन्न शक्ति प्रदान कर आपने हम पर कितनी कृपा कर दी है। इसी आवन्द- 
प्राप्ति-सम्पन्तता की भूमिका से युक्त होकर हम आध्यात्मिक सुख को ले-दे सकते हैं । 
ज्ञानेश्वर की ऐसी मनोभूमि वन जाने पर ही उन्होंने अमृतानुभव लिखा। ज्ञानैश्वर 
आध्यात्मिक लोकोपकारवाद सिखाते हैं । अरस्तू जिसे “सुप्रतिष्ठित' कहते हैं, स्टोईक 
जिसको 'प्रतिभा-सपस्ता एवम्‌ 'सयाता' कहते है, तथा सित्शे जिसे अति मानव 
(सुपरमंन) कहते हूँ, ऐसी तीन विशेषताओं से युक्त तथा आध्यात्मिक प्रभुता सम्पत्त 
पुरुष ही ज्ञानेश्वर का आदर पुरुष है। 
ज्ञानदेव का योगमार्ग-- 


श्र 


ज्ञानदेव के अनुसार योगमार्ग पंथ राज है। ज्ञानेश्वर स्वयम्‌॒ योगमार्ग के 
जानकार थे ) सन्‍्यास ही योग है, ऐसा थे कहते हैं। पातंजल का योगसूत्र ग्रन्थ 
प्रसिद्ध है। विभिन्‍्त तंवर और क्रियाएं तथा शारीरिक व्यायामों से भरा हुआ 
योगमार्ग आचरण के लिए सरल है। योग-सिद्धि का तात्पयं चमत्कार नहीं है। 
वे चमत्कार को गोण बतलाकर योगमार्ग को जीवन मुक्ति का ब्रह्म साक्षात्कार का 
अर्थात्‌ मोक्ष का मार्ग वततलाते हैं। महेश सब योगियों के गुरु हैं। ज्ञानमार्ग भौर _ 
योगमार्ग का आशय कर्म मार्ग है ऐसा उनका निवेदन है। कर्मसार्ग का अर्थ 
कमंठता नहीं है । ज्ञानेश्वरी में वर्णित योगमार्ग को वे कर्ममार्ग मानते हैं । 
कम से उपलब्ध होने वाले फल का आश्रय न करते हुए उस पर दृष्टि न 
रखते हुए व उसकी चिन्ता न करके कार्य का फल मिलेगा ऐसी जाशा से प्रवृत्त व 
होकर केवल स्वकतेव्य के नाते जो कर्मा करता है उसे सनन्‍्यासी कहना चाहिए । 
वही योगी भी है। इस तरह कर्म का अवलंब करने वाला ग्ृहस्थाश्रमी भी सन्यासी 
और योगी हो सकता है । इस पर ज्ञानेश्वर के विचार इस तरह हैं ।१ 
गृहस्थाअ्र॒माचे ओके । कठ्नावी आधींचि भाहे सहजे । 
कों ते चि सन्‍्याससवा ठेविजे। सरिसे पुढती ॥ 
जेथ सन्पासिला संकल्पु तुटे । तेयेचि योगाचे सार भेटे । 
ऐसे हे अनुभवाचेनि घटे । साचे जया ४ 
गृहस्थाश्रम का उत्तरदायित्व यों तो सबको निवाहना ही पड़ता है । उसे 
टालने के लिये यदि सन्‍्यास भी लिया जाय तो उसे सन्यासाश्रम का बोक भी सिर 
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पर लाद लेना पड़ता है। इसलिए अग्निसेवा का वर्जन न करते हुए कर्माचररा की 
मर्यादा न लॉघते हुए भी ज्ञानयोग का सुख अपने स्थान पर रहकर सहज ही मिल्‌ 
सकता हे । जिस स्थान पर किया गया संकल्प विलकुल नष्ट हो जाता है, वहों पर 
योग के सर्वस्व-सार-बरह्म का साक्षात्तार हो जाता है। इस तरह की प्रत्यक्षानुभूतति 
जिसे 'हो जाती है अर्थात्‌ अनुभवों की तराजू में तौलकर जिसने उसे प्रत्यक्ष कर 
लिया है वही सनन्‍यासी और योगी है । योग के आठ अज्ः हैं---१. यम, २. नियम, 
३५ जासन, ४ प्रास्यायाम, ४५. प्रत्याहार, ६. घारणा, ७. ध्यान, ८- समाधि । 
ज्ानेश्वर योग को पर्वेत की उपमा देते है। यम-सामान्य आत्म संयम और नियम- 
विशिष्ट आत्म संयम । यम नियम की तलहटी से आगे चलकर आसन के मार्ग के 
रूप में एक पगडंडी मिलती है जो प्राणायाम के पर्वत-शिंखर पर पहुंचती है । इस 
पर चलकर उसका अन्तिम सिरा आ जाता है जिसे 'ज्ञानेश्वर' “अघाडा ॥047४) 
जेसे महावलेदवर या मायेरान आदि है, कदह्दते हैं। इसे ही प्रत्याहार कहते हैं । 
इस मार्ग की चढ़ाई वराग्य के नखों का आश्रय लेकर पार करनी पड़ती है । इसके 
आगे पवन क्य और हवा का ऊँचा मंदान ([970[०-7.४०० - उपलब्ध होता है! 
इसके आगे घारणा का विस्तीणं प्रदेश मिलता है। ध्यान उसका अंत है। यहाँ 
आकर प्रवृत्ति की दौड़ समाप्त हो जाती है, और साध्य साधन की उपलब्धि हो जाती 
है। फिर इसके आगे कोई राह ही नहीं है। यहीं पर समाधि है। आसन के 
लिए व्यवस्थित बैठना पड़ता है। प्राणायाम से शरीर की वायु नियमित और 
नियंचित हो जाती है। प्रत्याहार में विपयों में रत इन्द्रियों की जानवृककर उनके 
विषयों से हटाकर इन्द्रियों पर अपनी सत्ता श्रस्थापित करनी पड़ती है। श्रत्याहार 
साध्य हो जाने पर वैराग्य प्रामि होती है । घारणा में मव की एकाग्रता कर लेनी 
पड़ती है । घ्यान में प्रथम आवश्यक हो तो सगुणा साकार और क्रम-क्रम से निर्मुस्य 
निराकार परन्नह्म का चिन्तन करना पड़ता है । योग मार्ग की परिणति समाधि में 
होती है । इसमें अपने विचार और परत्रह्म का ऐक्य हो जाता है। योगमार्ग की 
यही परम्परा है । इस योग-मार्ग का अध्ययन वहुत कठिन है । इसमें निपुण वही 
व्यक्ति हो सकता है जो इन प्रकार की विशेषताओं से युक्त होगा ।' 
तरीं जयाचिया इन्द्रियांचिया घरा । नाहीं विषयांचिया ॥ 
येरफारा ।,जो आत्मबोधाचिया वोवरा । पहुँडला असे ॥। 
असोनि देहे एठुला । जो चेतुचि दिसे निदेला ।- तोचि योगारुठ 


भला.,] बोछ्ठखें तू ॥ 





२. ज्ानेश्वरी अध्याय ६।६२-६५४५ । 


३४५४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


'योगारूढ़ पुरुष उसी को कहना चाहिए, जिसकी इन्द्रियों के घर में विपयों 
का आवागमन बन्द हो जाता है और जो आत्मज्ञान की कोठरी में सुखपुर्वक आत्मा- 
नन्‍्द में सोया रहता है, जिसके मन में सुख-दु.ख के फेर में पड़कर भगड़ने का चाव 
नही रह जाता और इन्द्रिय-विपय के पास आ पहुँचने पर भी जिसे इस बात का 
कभी ध्यान भी नही होता कि ये त्रिषय क्‍या हैं, इन्द्रियों को कर्माचरण के मार्ग मे 
लगाने पर भी जिसके अन्तः:कररा में कर्मो के फलों के सम्बन्ध मे नाम की भी 
आसक्ति नही रहती, जो केवल देह-घारण के लिए जागृत रहता है और सदा आत्म 
भावना में लीन रहता है । 

योगाम्यास के लिए ऐसा स्थल चाहिए जहाँ जाने पर वेराग्य प्रवृत्ति दुगुनी 
होकर जागृत हो जाय । ज्ञानेश्वर के शब्दो में ऐसे स्थल को देखिए --- 

जेथ अमृताचे नि पाड । मुछे हो सकट गोडे । 
जोड़ती दादे भाडे। सदा फछ्ठतों ॥ 

परि अवश्यक पांडवा । ऐसा ठावो जोडावा 
त्ेथ निगुद मठ हो आवा | फकां शिवालय ॥ 

वह स्थल ऐसा होना चाहिए जहाँ बड़े-बडे सघन वृक्ष हों जो जड से ही 
अमृत के समान मीठे और सदा बारहों मास फल देने वाले हो । साथ ही साथ उस 
स्थान पर वर्पा-काल के अतिरिक्त अन्य ऋतुओ में भी पग-पग पर पानी मिलता हो 
भर विशेषतः वहाँ पानी के बहते हुए भरने भी यथेष्ट रूप से विद्यमान हों । वहाँ 
गरमी बहुत ही ठिकाने की और साधारण पड़ती हो और शीतल तथा श्ञान्त मन्द- 
मन्द वायु वहती हो । वह स्थान इतना शान्त होना चाहिए कि किसी प्रकार का 
शब्द वहाँ न सुनाई देता हो भर पशुओं आदि की कौन कहे, तोते या भ्रमर तक 
का भी जहाँ प्रवेश न पाया जाय । वह स्थान ऐसा हो जहाँ पर पानी के सहारे रहने 
वाले हस ओर दो-चार सारस आदि पक्षी ही कही-कही दिखाई पड़ते हों और कभी- 
कभी कोई कोयल वहाँ आकर बंठती हो । इसी प्रकार कभी-कभी कुछ भोर भी 
वहाँ आया करते हों, तो कोई हर्ज नही । हे अजु'न ! ऐसा ही स्थान बहुत ही 
सावधानी के साथ हू ढना चाहिए जहाँ पर इनके अतिरिक्त कोई मठ या शिव मन्दिर 
भी विद्यमान हो । ऐसे ही एकान्त स्थल में योगाभ्यास सप्नब है । 

ऐसे स्थल पर धोया हुआ वस्त्र फेलाकर उस पर मृगाजिन विद्धाकर बैठना 
चाहिए। जिस दर्भामन पर बेठ्ते है उसके दर्भ अखण्ड और मुलायम होने चाहिए । 
यह आसन बहुत ऊँचा या जमीन की सतह जँंसा कठिन और सख्त न हो। 





१. ज्ञानेश्दरो अध्याय ६।१७३-१७६। 
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आसन की स्थिति समतल हो। जिस पर संदुगुरु का स्मरण कर आसनस्थ होना 
चाहिए। निश्चल मन से लगातार गुंरुस्मरण करते हुए एकाग्रता प्राप्त होने तक 
उसे जारी रखा जाय । आसन विधि परिपूर्ण कर जालघर बध तथा उह्ियान बध 
सध जाने पर मनोधमं की प्रवृत्ति नष्ट हो जाती है और ऐसी स्थिति बन 
जाती है--- 
कल्पना निसे । प्रवृत्ति हमे ॥ आंग सत विरमे। सावियाचि ॥ 
कुधा काय जाहाली । निद्रां केउते गेली । है आठवरणप ही हारपली । 
न दिसे बेगा ॥३* 
वहाँ पर कल्पना नष्ट हो जाती है, मन की वाह्य विषयों की ओर जाने 
वाली दोड़ रुक जाती है तथा सहज ही रूप से शरीर और सन ज्ञात हो जाता है । 
भूख कहाँ चली गई तथा निद्रा कहाँ नष्ट हो गई इसकी स्मृति तक नही बनी रहती । 
न तो भूख लगती है न नीद का असर होता है । 
आसन विधि का परिणाम कुण्डलिनी जागृति में दिखाई देता है। इसका 
बड़ा सटिप्परा वरशुंत ज्ञानेश्वर करते हैं*--- 
नागिणीचे पिलें । कुमकुर्में नाहलें। वव्ठण घेऊनि आले । 
सेजे जैसे ॥। 
तंसी ते फुंडलिनोी +॥ मोटकीं औटवब्ठणी । 
अघोमुख सरपिणी । निदेली असे ।। 
विद्युल्लतिची विडी । बन्हिज्वालाची घडी ॥ 
पंघरेया ची चोखड़ी । घोटीव जेशी ॥॥। 
क्रेशर से स्नात' नागर का बच्चा जिस प्रकार कुण्डल मारकर सो जाता है उस 
अकार साढ़े तीन कुण्डल मारे बेठी हुई कुण्डलिनी रूपी नाग्रिग अथोमुख होकर 
सोगई है। वह वाग्रिन ऐसे लगती है मानो विजली की चक़ाकार लता के समान 
मूतिमान कंकर रूप में बनाई गई हो अथवा प्रत्यक्ष अग्नि के ज्वाला की दोहरी 
रेखा या पर्तें हों या मानों वल्या स्वर्ण की घोटे हुए पासे की लड़ियाँ ही सामने 


दिखाई देती हों । 
हे ड़्स बा हो जाने पर कुण्डलिनी को अमृत सरोवर से जब अमृत मिलता 


है तब योगी नया शरीर घारण करता है उसकी शोभा का ज्ञानेश्वर यों वर्णन 
करते हैं --- 


१. ज्ञानेश्वरी अध्याय ६।१२-२१३ । 
२. ज्ञानेश्वरी ,, ६१२२२-२२३-२२४ । 
३. जशानेश्वरी ,, ६२५२-२४६ । 





३४६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


मा फाश्मोराचे स्वयंभ । का रत्नवीजा निघाले कोंम । 
अवयब कांतिची मांव | तेजी दिसे ॥ 
तेसे शरीर होये । जेबेढ्ीीं फुण्डलिनी चंद्रपिये । मग देहाकृति 
बिहे। छ्र्तांतुगा ॥ 
वह शरीर ऐसा है, भानो मूर्तिमान स्फटिक का बना हुआ हो अथवा रत्तरूप 
बीजों में मात्रों प्रंकुर फूट निकले हों, इस तरह अवयवों की कांति हो जाती हैं। 
सायंकाल के आकाश में दिखाई पड़ने वाले रगों से ही मानों यह मूति बनाई गई हो 
ऐसा प्रतीत होता है अथवा प्रत्यगात्मा का लिगर ही शुद्ध रूपसे विद्यमान हो। 
केशर से कु कुम से पूर्ण रूप से भरा हुआ अथवा अमृतरस के सांचे में ढला हुआ 
अथवा शांति ही मूतिमान हो गई हो । उस योगी का शरीर आनन्द रूपी चित्र का 
रंग ही प्रत्यक्ष सामने आ गया हो, अथवा ब्रह्म-सुख की मूति ही सामने आगई हो, 
ऐसा प्रतीत होता है अथवा संतोष रूपी वृक्ष का छोटा-सा खिला हुआ स्वरूप ही 
मानों दिखाई दे रहा हो। उस योगी का छ्रीर स्वर्शाचंपक की बढ़ी कली के 
समान कान्तिमान दिखाई पड़ता है. अथवा यों कहिये कि सामने अमृत का सजीव 
पुतला ही आ्रागया हो । व्रह शरीर ऐसा सुकोमल लगता है मानों पुष्पित वगीचा ही 
सामने लहलहाता हो । अथवा कहा जा सकता है कि शरद ऋतु की आद्रता एवम्‌ 
तरलता से युक्त स्वच्छ चन्द्र-बिम्व ही निकल आया हो था तेज ही मूतिमाव होकर 
आसनस्थ हो बंठा हो । कुण्डलिनी के अमृत प्राशतत से शरीर की उपर्युयुक्त दशा 
हो जाती है। ऐसी देहाकृति को देखकर यम भी डरता है। 'ऐसी स्थिति में 
पहुंचा हुआ योगी अपने में कुछ खास विश्वेपतायें रखता है। यथा--- 
संग समुद्रा पली कडचे देखे । स्वर्गोच्ा आलोक आई के | 
मनोगत ओोलखें । छुगियेचे ॥" 
ऐसा योगी समुद्र के उस पार देख सकता है, स्वर्ग के विचार सुन सकता है 
ओर चींटी के मन का भाव पहिचान सकता है । कुण्डलिनी के एक बार हृदय में 
समाविष्ट हो जाने पर अनहृद नाद सुनाई पड़ता है । ये नाद १० है और कल्पना- 
शक्ति भी उसे नही समझ पाती । हृदयाकाश के ऊपर महादाकाश है जो ब्रह्मरंश्र 
कहलाता है। उस ब्रह्म॑रघ्र मे कुप्डलिनी घुसती है और च॑त्तन्‍्य को अपने तेज का 
भोजन करवाती है। इस भोजन की तरकारी वुद्धि है। ऐसा भोजन करने से हत 
भाव नप्ट हो जाता है। अन्त में कुण्डलिनी शक्ति का तात्पय प्रणव ही है ऐसा 
रहस्योद्घाटन ज्ञानेश्वष्र करते है। नाथ-सप्रदाय और योग-संप्रदाय का यही 
२. ज्ञानेश्वरो अध्याय ६२६६ ॥ 





तुलनात्मक अध्ययन ३५४७ 


रहस्य है । तांत्रिक योगी को ज्ञानेश्वर कोई महत्व नही देते । समत्व प्राम अवस्था 
जिसके मन को प्राप्त हो गयी हो वही योगी हो सकता है । नांथ-मत के संकेत को 
अर्थात्‌ शैवाहत को ज्ञानेश्वर ने ठीक ही समभा है इसे देखिए "--- 


पिडें पिडाचा ग्रासु । तो हा नाथ संकेतीचा दंशु । 

परि दाऊनि गेला उद्देशु। महाविष्णु ॥॥ 

तया ध्वनिताचे केणें सोड़नी । यथार्थाची घडो भाडुनी । 
उपला विली म्यां जाखुनी । ग्राहीक भ्रोते ।। 


पंचमहाभूतात्मक शरीर का पंचमहाभूतों में लय कर देना ही पिंड का पिंडके 
द्वारा आस करना है। इसका मर्म आदिनाथ बद्धुर अपने हृदय में रखते है । 
उनके इसी सामरस्य का मर्म या संकेत ज्ञानेश्वर यहाँ स्पष्ट करते हैं। इसी का 
रहस्योद्धाटन भगवान्‌ विष्णु भगवदगीता के रूप में बतला गये हैं। इसके ध्वसन्यार्थ 
में गृढ़ रहस्यों की गठानें पड़ गयी थीं उनको खज्लोलकर, उसके वस्ते को साफ कर 
इसके यथार्थ को खरीदने वाले योग्य ग्राहक अर्थात्‌ श्रोतागण बेठे हुए हैं---ऐसा 
समभते हुए मैंने यह वस्त्र उसकी तहों को खोलकर सामने रखा है । अभिप्नाय यह 
है कि श्रोतागण इस ज्ञानेश्वरी का सुल्य जानते हैं और उनकी रसिकता उन्हें इसका 


तत्वग्रहरा करने को वाध्य करती है । 


इसके बाद ऐसे योगी को सिद्धि प्राप्त हो जाती है। एर वह सिद्धि के पीछे 
नहीं पड़ता । तब आगे चलकर इस योगी के शरीर से भूतबय, पृथ्बी, आप भर 
तेज का लोप हो जाना है। प्रथ्वरी का जल में, जन का तेज में, तेज का हृदय में 
संचरण करने वाली वायु में और अन्त में यह वायु शरीर भी पवन नाम के आकाश 
में लीन हो जाती है । कुंण्डलिनी सज्ञा नष्ट होकर “मारुत” यह संज्ञा उसे प्राप्त हो 
जाती है । यह मारुत जब तक शिवरूप नहीं बन जाता तब तक बह अपने शक्तिरूप 
में ही रहता है । फिर वह योगी जालघर-बंध का त्याग करता है और सुपुम्ना नाड़ी 
का मुह खोलकर गगन के पव॑त पर अर्थात्‌ ब्रह्मरंत्र में घुसकर वहीं आत्तन जमाता 
है। यह तो स्वानुभव गम्य चीज है इसका शाव्दिक वर्णंन नहीं हो सकता । ऐसे 
योगी परमेश्वर की योग्यत्ता के बन जाते है । पर अजु न को शंका उत्पन्न हुई और 
उसने कहा भगवन्‌ ! जिसमें योग्यता नहीं है, दृढता नहीं है, पक्‍क्रापन नहीं है, 
उन्हें यह योग कंसे प्राप्त होगा ? कृष्ण के उत्तर को हम ज्ञानेण्वर के घच्दों में ही 
सुनेंगे । 
२. ज्ञानेश्वरो अध्याय ६।२६१-६२ । 





३५८ हिन्दी और मराठी के वेप्णव साहित्य का 


हैँ काज कीर निर्वाण | परि आशिक हो जे कांही साधारण । 

तें ही अधिकाराये बोडवे विश । काय सिद्धि जाय ॥३६॥। 

नावेक विरक्‍्तु | जाहला देह॒धर्मी नियतु । तरि तोचि नब्हें व्यन्सिततु | 

अधिकारिया ॥ 

श्रीकृष्ण कहते हे कि अर्जुन तुम यह क्यों पूछते हो ? यह तो अत्यन्त उच्च 
कोटि की बात है, यो साधारण दिखाई देने वाले कार्य भी अधिकार की योग्यता 
प्राप्त किए बिना भला कैसे सभव होगे ? इसलिए जिसे हम योग्यता कहते है, 
वह प्राप्ति के अधीन है ऐसा समझना चाहिए, क्योकि ग्रोग्य वनकर जो कार्य करते 
है, वह प्रारम्भ में ही फलदायक हो जाता है। वैराग्य-भावना थोडी सी मात्रा मे 
जिसमे विद्यमान है, और जिमने अपने शरीर की आवश्यकताओं पर अपना अकुश 
रखा है क्या वही इस कार्य का योग्य अधिकारी नहीं है? इतनी सी युक्ति को 
अपनाकर तुम भी योग्यता प्राप्त कर लोगे । इस तरह अजब की शका का समाधात 
भगवान्‌ श्रीक्षण्ण ने प्रस्तुत कर दिया है । 

वैसे मन को जीत्तना एक बहुत जटिल काय है ! किस्तु वैराग्य के आश्रय से 
उसे जीतना मरल हो जाता है ।* ज॑से-- 

परी वेराग्याचेनि आधारें । जरी लाविलें अभ्यासानि ये मोहरे । 
तरी केतुलेनि अवसरे । स्थिरावेल ॥। 

वेराग्य के सामरथ्यं से मन को यदि अभ्यास मे लगाया जाय तो कुछ समय 
के वाद वह स्थिर हो जाता है। क्योकि मन की एक अच्छाई यह है कि अनुभूत 
मिठास जहाँ प्राप्त होती है वही पर मन रमता है। इसलिए आवश्यक यही है कि 
उसे कोतुकपूर्ण रीति से आत्मानुभव का सुप्त बार-बार चखाना चाहिए। 
योगाध्यान का विवेचन-- 


ज्ञानेश्वर कृत योगाभ्यास का वर्णन इस प्रकार है। योगी जन पच-प्राण 
ओर मन को अत्यन्त सावधानी से कई बार अपन आधोन रखते है। बाहर से यम 
नियम की चहार दीवारी कर वज्ञासन की दीवार खडी कर दी जाती है तथा 
प्राणायाम की तोपे तत्परता से अपना कार्य करती है। तब इस स्थान मे कुंडलिनी 
जागृत होकर सर्वत्र उसका प्रकाश फेलता है और मन तथा पवन शरीर के अनुकूल 
हो जाते हैं। अमृत से हृदय सरोवर भर जाता है। उत्त स्थान पर प्रत्याहार से 
इन्द्रियों की एकाग्रता अपनी चरम सीमा पर पहुँच जाती है। विकार अपने स्वरूपो 
१, ज्ञानेश्वरो अध्याय ६॥३३६-३४२। 
२. ज्ञानेश्वरी अध्ययय ६-४१६ । 


तुलनात्मक अध्ययन ३५६ 


सहित नष्ट हो जाते हैं। सारी इन्द्रियाँ चणीभूत होकर अन्त:करण में ही आकर 
रहने लगती हैं। घारणा रूपी अदवों की भीड़ जमा हो जाती है। पंचमहाभूत 
इकट्ठे होकर आकाश में समाविष्ट हो जाते हैं और संकल्प-विकल्पों की चतुरज् चमू 
पराजित हो जाती है । विजय का डंका पीटते हुए ध्यान की ध्वजाएँ फहराने 
लगती हैं। योगी को आत्मानुभव का साम्राज्य मिल जाने से उस्रका पट्टाभिषेक 
समाधि लक्ष्मी के साथ पूर्ण हो जाता है। संक्षेप में ज्ञामेश्वर ने योगाध्ययन का 
यही रूपक सामने रखा है। ज्ञानेश्वर स्वयम्‌ एक महान योगी थे तथा देनंदिन रूप 
में उनका योग का बड़ा अम्यास था। योग के अध्ययन से प्राप्त होने वाली 
मन:स्थिति और अनुभव अधिभौतिक स्थिति से इतने भिन्न है कि उन्हें धामिक न भी 
कहें तो आध्यात्मिक अवश्य कह सकते हैं। सिद्धी के पीछे पड़ने वाले योगी योग- 
अष्ट और पथ अ्रष्ट हो जाते हैं। ज्ञानेश्वर ने उनकी सदा उपेक्षा की है । पातंजली 
योगाश्चितवृत्ति निरोधः यही योग का प्रयोजन बतलाते हैं। परन्तु ज्ञानेश्वर 
मनोजय को ही योग का रहस्य मानते हैं। युक्ताह्ार विहार के कारण इस मार्ग 
को राजयोग यह संज्ञा मिली । योग की अति को अपनाने वाले हुठ योगी कहलाते 
हैं । ज्ञानी, विचारी और तज्ञ लोग हठयोग को गौणा मानते हैं। ज्ञानदेव ने इस 
गुप्त संपत्ति को योग मार्ग के साधन द्वारा जनता के सामने भ्रस्तुत कर दिया। इस 

तनन्‍्त्र का आश्रय लेकर लोगों की आँखों में धूल मोंकी जा सकती है। ज्ञानेश्वर 
इसके विरुद्ध थे। प्राणायाम से नासिका रन्ध्नों से वायु समान रूप से बहने लगती 
है तथा निद्रा की आवद्यकता प्रतीत नहीं होती । चाहे जंसी परिस्थिति में हम 
क्यों न हों हमें सुगन्ध प्रात होती है । यह सब अनुभवगम्य है। शारीरिक दृष्टि से 
कंडलिनी का पता अभी नहीं चल सका है। पर इसे शक्ति. विद्युत या ऊणष्णता 
कहते हैं। यह सामथ्य प्राप्त हो जाने पर उसके विशिष्ट परिणाम होने लगते हैं । 
ज्ञानेद्वर गुरु परम्परा से योगान्यास में निपुणा हो गए थे। अनजाने भी यदि पंर 
अरस्नि पर पड़ जाता है तो वह अवद्य जलेगा ही । इसी भिद्धांत के अचुसार गलत्ती 
से भी क्यों न हो भगवान्‌ का नाम लेने से मोक्ष मिलता है। ज्ञानेश्वर इस बात को 
नही मानते । भक्त के लिए, योगी के लिये और संत के लिए वंराग्य आवश्यक है । 
भक्ति मार्ग में भी मनोजय का विशेष महत्व है। यही संकेत तुकाराम, एकनाथ 
और नामदेव में भी मिलता है । करीव-करीव यही वात हिन्दी के भक्त कवियों में 
भी उपलब्ध होती है । 

गुरु द्वारा संज्राप्त लाभ-- 

अपने गृरु निवृत्तिनाथ के हारा ज्ञानेइवबर को नाथ सम्प्रदाय का तत्वज्ञान 

प्राप्त हुआ । ज्ञामे शइवर स्वयम्‌ उसका वर्णान करते हैं--- 


३६० हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


तैसे श्री निश्वत्ति नाथांचे । गौरव आहे जी साथे । 

ग्रंथ नोहे है कृपे चें। वंभव तये ॥* 

ना आदि गुरु इंकरा । लागोनि शिष्य-परंपरा । 

बोधाचा हा संसारा। जाला जो आमुत्ते ॥* 

इस ग्रन्थ की नि्िति में सचमुच श्री सदगुरु निवृत्तिनाथ का गौरव है। पहे 

केवल ग्रन्थ नही है, वरन्‌ सद॒गुरु निवृत्तिताथ की कृपा का गौरव है । क्षीर समुद्र के 
भीतर पावंती के करण-कुहरों में यह रहस्य भगवान्‌ शकर ने कव उद्घादित ्म) 
इसे कोई नहीं जानता । यह रहस्य क्षीरसामर की लहरों में मत्स्य के पेट में छिपे 
हुए भगवान्‌ विष्णु के हाथ में पड़ा | वे मत्स्येन्द्र सप्तश्यद्भी पर्वत पर टूटे हुए हाय 
पैर की अवस्था में पड़े हुए चौरज्भीनाथ से मिलि और मिलते ही चौरज्भीनाथ के साई 
अवयव ज्यों के त्यों हो गये । अपनी समाधि-अवस्था एक सी वनी रहे इस इच्छा से 
प्रेरित होकर उस रहस्य को मत्स्येन्द्र ने गोरखनाथ को प्रदान कर दिया। ऐसे 
सर्वेश्वर मत्स्येन्द्रनाथ ने योगरूपी कमलों के सरोवर सहश तथा विपयों का विध्वंस 
करने चाले महान वीर गोरखनाथ को समाधिपद पर अभिपिक्त कर सामथ्य वान कर 
दिया । फिर गोरखनाथ ने शिवजी के द्वारा परम्परा से प्राप्त अद्वेत आनन्द कीं 
ऐडवर्ये उसके सारे सामर्थ्यों सहित श्री गहिनी नाथ को प्रदाव कर दिया। कंलि के 
द्वारा प्राखिमात्र ग्रसित हो रहे है, ऐसा देखकर श्री गहिनी नाथ ने निवृत्तिवाथ को 
आज्ञा दी कि आदिनाथ शंकर से परम्परा द्वारा प्राप्त बोधामृत का लाभ हमसे 
लेकर कलि के द्वारा पीड़ित जीवों को देकर उनकी संकटों से मुक्ति करा दो। 
बादलों को वर्षाकाल की सहायता मिलने पर वे जिस प्रकार जोर से वृष्टि करते हैं 


उस प्रकार स्वभाव से ही कृपालु श्री लिवृत्तिवाथ ने अपनी गुरु आज्ञा को सुनाया । 
इसके आगे ज्ञानेश्वर कहते है कि २--- 


मग अर्ताचेनि वोरसे । गीता ग्रंथ नमिसे । 
वर्षों शांत रसे । तो हा ग्रंथु ॥ 
वोहके हेंचि करावे । जे गंगेचे आंग ठाकावे । 
मग ही गंगाचि नव्हे ते तो काई करो ॥ 
ज्ञानेश्वर की विनय भावना-- 


ज्ञानेश्वर कहते हैं कि पीड़ित प्राणियों के लिए दयाद्रं होकर निवृत्तिनाथ के 
१. ज्ञानेश्वसे अध्याय १४।१७५०-४८ । 
२. ज्ञानेश्वरी अध्याय १८।१७४०-५८ | 
३. ज्ञानेश्टरो अध्याप १८१७५६-७२॥ 
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छ्वारा दांत रस की जो वृष्टि हुई उपी का प्रतिफल मेरे द्वारा प्रस्तुत गीता पर रचा 
गया यह टीका ग्रन्थ भावार्थ दीपिका? है । उस छुपा वृष्टि को ग्रहण करने के हेतु 
चात्तक पक्षी वनकर उत्कट इच्छा से प्रेरित होकर मैं सामने आकर खड़ा हो गया 
इसीलिए ग्रुरुकृपा से में इस यह्ञ का भागी बन सका । इस तरह ग्रुरु परम्परा से 
प्राप्त समाधि रूपी सपत्ति को ग्रन्थ रूप में रचकर मेरे स्वामी निवृत्तिनाथ ने मुभे दे 
दिया। मैं तो गुरु सेवा कंसे की जाती है यह भी नही जानता । न मैं पढ़ा लिखा 
हैँ और न मुझे ग्रन्थाध्ययन का अभ्यास है। फिर ग्रन्थ रचना करने की योग्यता 
मुझमें केसे आ सकती है ? फिर भी मुझे निमित्त बवाकर मुझसे यह ग्रन्थ रचवा- 
कर पीड़ित संसार का रक्षण किया, यह निवृत्तिनाथ की कृपा का ही फल हैं। मैं 
तो अपने ग्रुरु का पुरोहित हूँ इस नाते मैंने कुछ कम अधिक रूप में कथन किया हो 
तो है श्रोतागण ! माता की तरह क्षमाशील होकर उसे सहन कीजिए । यहाँ पर 
ज्ञानेववर की विनम्नता देखते ही वनती है। शब्द कंसे गढ़ा जाय ? बढ़ती हुई 
सरणी से प्रमेय भर्थात्‌ सिद्धाँत पूर्ण व्याख्यान कँसे किया जाय ? ओर साहित्य शास्त्र 
में अलडूार किसे कहते है ? मै तो इनमें से कुछ भी नहीं जानता हूँ । कठपुतली 
को जिस तरह सूच से चलाया जाता है वेसे ही श्री सद्गुरु के द्वारा मेरे वहाने मेरे 
गुरु ही बोल रहे हैं। अपने गुरु के द्वारा उत्पन्न किए गये ग्रन्थ की मैंने रचना की 
अतएवं इसके गुण दोपों के लिए में विशेष क्षमा नहीं माँगता हूँ। इसके अतिरिक्त 
यदि आप जैसे सन्‍तों की सभा में रहकर भी कोई चुटि रह गयी हो तो, और यदि 
आप लोगों के रहते हुए भी उसका परिमाजजन न हो वो मैं प्रेम पूर्वक आप लोगों पर 
ही नाराज हो सकता हूँ। यदि पारस के स्पर्य से लोहा अपनी हीन दशा को न 
छोड सका तो लोहे का उसमें क्या दोप है उत्ती तरह यदि सन्‍्तों के रहते हुए मेरी 
ग्रथ रचना में दोष रह जाय तो उसमें मेरा क्‍या दोप ? और भी अनेक सुन्दर 
और सार्थ हृष्टान्त देकर ज्ञानेश्वर अपनी शालीनता, सौजन्य गौर विनम्नता सूचित 
करते हैं । गुरु की कृपा से वे इस अन्थ की निष्पत्ति कर सके इसकी कृतक्ृनत्यता कई 
तरह से वे प्रकट करते हैं। इसके लिए ज्ञानेश्वरी के १८ वें अध्याय के अन्तिम दो 
पृष्ठों में लिखी गई ओवियाँ विशेष दृष्टव्य हैं। बहाँ पर उसका पूरा विस्तृत विवरण 
देना असंभव है । फिर भी कतिपय उदाहरण हम अवश्य देखें गे--- 


शीतार्थाचा आवारु । कलणेसों महामेरु ॥ 

रचुनि माजी आओ ग्रुद। लिंग जे पूजी ।॥ 

सजलागी ग्रन्याची स्वामी । दुजी सृष्टी जे हे केली तुम्हों 
ते पाहोनि हांतो आम्ही । विश्वामिन्नातें ही ॥* 


१, ज्ञानेश्वरी अ. १०८।१७८०-८६)। 


३६२ हिन्दी और मराठी के वेप्णव साहित्य का 


गीतार्थ के अहाते में अठारहवें अध्याय रूपी कलश सहित महामेरु परत 
तैयार कर उस स्थान पर गुरुमूति की अर्थात शिवलिंग की मैं पूजा कर रहा हूं । 
गीतारूपी भोली-भाली माता को भूलकर मैं उसका बेटा ज्ञानेश्वर संसार ह्पी 
जड्भलों की खाक छान रहा था। अब माँ बेटे का पुनमिलन हो रहा है। हैं सई- 
गुरु निवृत्तिनाथ ! यह सब आपके पुण्य का फल है। मैं जो कुछ बोल रहा हूँ वह 
सब सज्जनों का किया हुआ होने से मेरे इस कार्य को छोटा न समभिये । अपने 
गुर के प्रति इतज्ञतापूर्वक वे निवेदन करते है कि ग्रन्थ समाप्ति का आनन्द दायके 
सुअवसर आपने हमें ला दिया जिसके कारण मुझे अपने सारे जन्म का फल बात 
हो गया है। मैंने जो-जो इच्छा की तथा जिस-जिस प्रकार की आशा रखी वह सब 
परिपूर्ण होती गयी यह भी गुरु सामथ्य का ही फल है। है सद॒गुरुनाथ ! मेरे लिए 
आपने ग्रन्थ की यह जो दूसरी सृष्टि ही निर्माण कर दी उसे देखकर हम विद्ववामित्र 
की सृष्टि रचना पर भी हँस रहे हैं। आपने अपनी वृत्ती से उनको भी मात कर 
दिया है । वयोकि ब्रह्मठेव द्वारा निमित मूल सृष्टि के निर्माता को खिभाने के लिए, 
तथा त्रिशंकु राजा के लिए निर्माण की गयी प्रतिसृष्टि नष्ट होने वाली थी अतः 
उसके निर्माण में कौनसा पुरुपार्थ है? किन्तु आपके द्वारा निर्मित मुझ जंसे 
दीन के लिए यह ग्रन्थरूपी अद्भुत सृष्टि निर्माण की है जो निरन्तर रहने 
वाली हैं । 
सन्‍्तों की इस हपा के भ्रति पुत्र: कृतज्ञता भाव से ज्ञानेश्वर कहते है--- 

म्हणोनि तुम्ही मजसंतो । पग्रन्थरूप हा त्रिजगतीं । 

उपयोग केला तो पुढती ॥ मिरूपमजी ॥" 

दके वाराशते बारोत्तरे । ते टींका केली ज्ञानेश्वरें ॥॥ 

सच्चिदानन्द बावा आदरें। लेखकु जाहला ॥) 


संत जनो ने इस ग्रन्थ के साथ मेरा संयोग कर दिया है इससे मैं बहुत 
उपकृत और सौभाग्यशाली हो गया हूँ । अतएवं उसकी उपमा अन्यत्न कही हूँ ढने 
पर भी नहीं मिलेगी । साराश यही है कि इस ग्रन्थ रूपी धर्म कीतंन की जो सुख- 
पूर्ण ढंग से समाप्ति हुई है वह सब जाप लोगो की कृपा का ही फल है। मेरे लिए 
इस सम्बन्ध में केवल सेवकाई का ही तत्व बचा रहता है अर्थात्‌ मैंने सेवक के नाते 
केवल इस रूप में आपकी सेवा की है। इसके बाद वे विश्वात्मा से यह प्रसाद- 
दान मांगते हैं। इस समस्त विश्व की आत्मा के रूप में स्थित वह परमेश्वर इस 
१. ज्ञानेश्वरी अ, १६१७६ १-१८१०। 
२. ज्ञानेश्वरी अ. १८१७१६-१८६० । 
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वाड_मय-यज्ञ से संतुष्ट होकर मुझे केवल इतना ही प्रसाद प्रदान करें कि दुष्टों की 
टेढ़ी नजर सीबी हो जाय, तथा सत्कर्मों के प्रति उनके हृदय में प्रेम उत्पन्न हो जाय 
और प्रारिमात्र में हादिक मेत्री प्रस्थापित हो जाय । पापों का अन्धकार नष्ट होकर 
आत्मजान के प्रकाश से सारा विदृत्र उज्ज्वल हो जाय, तया तब जो प्रारिग जिस 
बात की इच्छा करे, वह उसे प्रात हो जाय । समस्त मंगलों की वर्षा करने वाले 
सन्त सज्जनों का जो समुदाय है, उसकी इस भूतल के भूत मात्र के साथ अखंड मैत्री 
हो। ये संत सज्जन मानों चलते-फिरते कत्पवृक्षों के अंकुर है अथवा इन्हें चैतन्य 
चित्तामरि-रत्वत का ग्राम अथवा अमृत का मुखर सागर ही समझना चाहिए। ये 
सन्‍्त जन मानो कलडू हीन चन्द्रमा अथवा तापहीन सूर्य हैं और सभी लोगों के सदा 
के सगे-सम्बन्धी और अपने है। सारांश यही है कि तीनों भुवन अद्वत सुखसे परिपूर्ण 
होकर अखंड रूप से उस आदि पुरुष के भजन में लगें। और विशेषत: इस लोक में 
जो ऐसे जीव है, जिनका जीवन प्रन्थो के अध्ययन पर ही अवलम्बित रहता है, 
उन्हें ऐहिक तथा पारलीकिक सुख्रों की प्राप्ति हो। यह सुनते ही विदवेश्वर प्रभु ने 
कहा--“यह प्रसाद तुम्हे दिया जाता है ।” अतएव यह वरदान प्राप्त करके ज्ञानदेव 
चहुत प्रसन्‍न हुए है । इस कलियुग में महाराष्ट्र देश में गोदावरी नदी के दक्षिण तट 
पर जिस स्थान पर ससार के जीवन-सू त्र-मो हिनी-राज का निवास है, उस स्थान पर 
अत्यन्त पंच्चिच और अत्यत्त प्राचीन पचकोश क्षेत्र है, जिसका नाम नेवासें है। इस 
क्षेत्र में सकल कलाओं के जनक सोमवंश के शिरोमरिय और राजा श्री रामचन्द्र 
न्‍्यायपूर्वंक राज्य करते हैं। इसी स्थान पर अर्यात्‌ आदिताथ शंकर की परम्परा में 
उत्पन्न निवृत्तिनाथ सुत (शिष्य) ज्ञानदेव ने गीता पर मराठी भाषा का परिवेश 
सजाया है । इस प्रकार महाभारत के भीष्म प्व मे श्रीकृष्ण और अजुन का जो 
सुन्दर संवाद दिया गया है, तथा जो उपनिषदों का सार और समस्त कलाओं का 

जन्मस्थान है और परमहस योगी जिसका उसी प्रकार आश्रय लेते है, जिस प्रकार 
हस सरोवर का लेते है । परमहंसरूपी राजहूंसों के लिए सेवन करने का मानो वह 
भानसरोवर ही है । इस गीता का भठारहवाँ अध्याय, पुर्यू-कलश है । जो यहाँ पर 
पूर्ण हो गया है ऐसा निवृत्तिनाथ के दास ज्ञानदेव का कहना है। इस ग्रन्थ सी 

पविन्न संपत्ति से प्रारिशमात्र को उत्तरोत्तर सारे सुखों की प्राप्ति हो। शक १२१२ 

में ज्ञानेश्वर ने गीता की यह टीका की है और सच्चिदानंद बाबा ने इस कार्य 

को बड़े आदर और ध्यान पूर्वक तथा प्रेम से लिखकर प्रकट किया है । 


इस तरह हमने देखा कि ज्ञानेश्वरी की विचार सम्पदा दिव्य और भव्य है । 
वह साधारण काव्य सम्पत्ति से श्रेष्ठ और अलौकिक है। ज्ञानेश्वरी सें प्रमुख रूप से 


३६४ हिन्दी और मराठी फे वैष्णव साहित्य का 


नि३च॑य, भूतदया, समता, शुचिता और. प्रांजलता एवम्‌ निस्संदिग्धता कूंठ कूटकर 
भरी हुई है। ज्ञानेश्वरी सिखाती है कि हमें कर्म के फल, लोक-संग्रह के लिए अपर 
करते हुए भूत दया से प्रेरित होकर अपना जीवन उत्सगे कर देना चाहिए। परमाथ 
और व्यवहार के 'हृष्टा-ज्ञामेश्वरा' भिन्न नहीं मानते। ब्राह्माडवबर को महत्व न 
देकर वे अम्तरज्ञान को विशेष मानते हैँ। ज्ानेश्वर का कहना है कि मेघ, समुद्र कीं 
पानी धारण कर लेता है पर संसार समुद्र की ओर न देखकर मेघ की भोर ही 
देखता है । क्योंकि जिसकी कोई मर्यादा नहीं उसे कोई भी प्राप्त नहीं कर सकता । 
उसी तरह सात सौ श्लोकों की भगवद्गीता में ब्रह्म सात सौ सुन्दर इलोकों का हूप 
धारण कर सामने आया इसीलिए सव उसे कानों से सुत सके और वाचा से अपना 
सके । व्यास का संसार पर सचमुच एक बड़ा उपकार है जो उन्होंने श्रीकृष्ण के 
बचनों को ग्रन्थ का रूप दे दिया । इसी को मैंने मराठी भाषा की सहायता से सर्व 
साधारण सुन सके ऐसा सुलभ कर दिया। गीता भोलेनाथ का प्रतीक है, जिसने 
व्यास वचन रूपी कुसुमों की माला को घारण किया। फिर भी वे मेरी मराठी 
ओवियों के दुर्वादलों को स्वीकार कर लेंगे । अपने गुरु की कृपासे मैंने गीता का अर्थ 
मराठी में इतना सुस्पष्ट कर दिया है कि लोग उसे अपनी आँखों से देख सकें । छोटे 
बच्चों से लेकर ज्ञानी पुरप तक जिसे समझ सकते हैं ऐसे सहज ओवी वृत्त में इस 
काव्य, प्रन्थ का निर्माण किया है। इसमें ब्रह्म रस से पूर्ण अक्षरों को मैंने गूंथा है । 
इसको सुनकर श्लोता की समाधि लग जाती है । उसे पढ़ते समय पांडित्य का 
प्रकाश फंलता है, तथा निरूपण की मिठास का जहाँ एक बार आस्वाद ले लिया 
गया तो उसके बाद अमृत के स्वाद की स्मृत्ति भी नही उत्पन्न होगी | 

मराठी वेष्णव कवि नामदेव का आध्यात्मिक पक्ष-- 


नामदेव के साहित्य का लक्ष निस्सीम भक्ति होने से सैद्धान्तिक रूप से उसमें 
दाशेनिक सेद्धांतिक विवेचन मिलना या खोजना बहुत कठिन कार्य है। नाम- 
संकीतंव, नामस्मरण और निरन्तर भक्तिग्गयायन एवम्‌ ईश्वर-गुण-गान नामदेव 
अहनिश करते रहे। भक्ति और काव्य उनमें अभिन्न बनकर अपना उन्मेष 
परिपूर्ण रूप से दिखाते हैं। आरम्भ से ही नामदेव सगुणोपासक थे । पंढरपुर का 
विदठल उनका उपास्य था। विसोबा खेचर और नाथ संप्रदायी अद्वेती भक्त 
ज्ञानेश्वर के सम्पर्क से ज्ञानाभ्रयी भक्ति का उनमें बाद में उन्मेप हो जाने से वे 
निगु सणोपासक भी बन गए ॥ विठठल को सव्वेत्र और सर्वव्यापी समझकर अपने 
उपास्य का साक्षात्कार भो करते रहे। अतएवं एक शास्त्रीय पक्ष की जानकारी के 
साथ सुसंबद्ध दाशंनिक पक्ष का सुसंवद्ध विवेचन- नामदेव के पदों में मिलना 
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असभव सा ही है। मूलतः: भक्त और गायक होने से अभग रचना ओर नामस्मरण 
करना ही उनका एक मात्न कार्य जान पड़ता है। इस कार्य में यत्र-तत्र आनुपंगिक 
रूप से उनके पदो अर्थात्‌ अभगों में दार्शनिकता का जो स्वरूप है वह परिलक्षित हो 
जाता है । 
भक्ति में विरोध-- 
जन्म से ही नामदेव को भक्ति करते हुए देखकर घर के सारे लोग उनके 
विरोधी बन गए । भगवान्‌ की भक्ति में विरोध को सहकर जो भक्ति कर सकता है 
वही भक्त वन सकता है। नामदेव में भी यह बात दिखाई पड़ती है । अपनी माता 
आर पत्नी के इस विरोध के बावजूद भी वे भगवान्‌ की भक्ति न छोड़ने का सकल्‍प 


और निश्चय प्रकट कर देते है । यथा -- 
नासा महरो साते ऐके वो बचना | मी गेलो दर्शना सागनाथा । 
आवब्या देउछ्लीं जाहुला संचार । पारुषला घीर या देहाचा ॥॥ 
तेहुनी तुज मज तुठला संबंधु। विठठलाचा छंदु घेतला जीवीं ॥ 
या देह संसाराचा आलासे कंटाब्ठा । म्हणोनि गोपाछा 
शरण आलो ॥ 
साधाबया आत्म सुख | तेहे बिटेवरी देख ॥। 
नको जाऊ परदेदयी । वास करिगे पंढरिसी ।। 
भाव घरुनि वध्ठकट । खुखी सास एक निष्ठ ॥ 
नामा म्हरो गोरणावाई । सर्व सुख याचे पायी ॥॥" 
अपनी माता से नामदेव कहते है कि जब मैं नागनाथ के मन्दिर मे दर्शनार्थ 
गया, तब मेरे दरीर में भक्ति का सचार हो गया और विढ्ठल को प्राप्त करने की 
चिन्ता मन मे सजग हो गई । तभी से आपलोगों के साथ के मेरे सारे लीकिक 
सम्बन्ध टूट गए। और लौकिक जीवन के प्रति उदासीनता उत्पन्न हो गयी । अपनी 
पत्ती से भी उन्होने कहा कि आत्मसुख की प्राप्ति के लिए पढरपुर के विदृठल को 
ही सदा देखते रहना चाहिए, अन्यन विदेश मे जाने की कोई आवश्यकता नहीं है । 
अपने अन्त:करण में भाव और निष्ठा को हढ रखकर भगवान्‌ का नामस्मरण करते 
रहने से ससार के सारे सुख उपलब्ध हो जायेगे । नामदेव की भक्ति आरतं भक्त की 
भक्ति है। इसीलिए उनमे एक सुनिश्चित निष्ठा और पक्‍का निशचय है जिसने 
श्री पाडुरंग को ही सब कुछ मान लेना उन्हे सिखाया है । अपनी आयु के २४ वर्ष 
वे सगरुणोपासना करते रहे पर निगरुरे होने से उन्हे मात्मनान तथा आत्मसाक्षात्कार 


२१, नासदेव गाथा-अभंग २६-३१, चिह्रशाला प्रेस पुना ।॥ 


थ्प 


३६६ हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य का 


त हो सका था। उनमे नाम सकीतंन से प्रभु के प्रति आत्यंतिक प्रेम उत्पन्न हो 
गया था और वे उसका रहस्य भी जान गए । तभी वे एक स्थान पर कहते है-< 
जीव का कतंव्य-- 


आलिया संसारी आत्माराम मुखी । घेतलिया सुखी त्रि भुवनी ॥। 
जाशो निया नाम आपुलेचि आधी। मसग सोमसिद्धि साथे ॥| 
सर्वहरि सग नाही दुजा भाव। प्रापंचिक गर्व दिसे चिना ॥ 
नामदेव महरे सर्वदा साधनी। भरे जन बन नातापरी ॥ 
प्रत्येक जीव को चाहिए कि जब वह इस संसार में आ जाता है, तब उसे 
हरकाम को करते हुए मुख से रामनाम स्मरण करना चाहिए। इससे वह त्रिभुवत 
में सुखी हो सकता है। प्रथम नाम का महत्व जान लेने से अन्य सिद्धियाँ अपने आप 
सध जाती है। सर्वत्र हरि ही दिखाई पड़ते है और दूसरा भाव ही मन में नहीं 
भाता । नामस्मरण जैसा साधन, जीव सदा सर्वेत्न काम मे लाता है जिससे लौकिक 


व्यवहार में उसे कभी भी गव॑ नहीं होता ओर भगवद्‌-कृपा के लिए उसे जगल में भी 
नही जाना पड़ता । 


नामदेव ने अपने आत्म-चरित्र को अपने अभगो मे प्रस्तुत कर दिया है । 
भक्त का आत्म निवेदन-- 


इसमें मुख्य विवेज्य विषय भगवान्‌ और भक्त का प्रेम और कलह है एवम्‌ 
आत्म निवेदन है। परमेश्वर की प्रत्यक्ष कृपा तथा साक्षात्कार की अनुभूति का 
वर्णन करने वाले अभग इसमें है, तथा ऐसे प्रसगों का वर्णन है, जिससे ऐसा लगता 
है कि पांडुरंग उतसे मित्रता का वर्वाव करते थे। ईदइवर मनुष्य रूप धारण कर 
अपने जीवन में किसी लोकिक प्राकृत मानव की तरह परम मित्र बन व्यवहार करता 
है। ऐसे वर्शंनो को पढकर उन्हें आज सन्देह की दृष्टि से देखा जा सकता है। यों 
विद्वान भी इन अमंगों में वरणित बातों पर विश्वास नही करते, परन्तु इनको पढ़कर 
जरूर ऐसा लगता है कि नामदेव के अभज्डों में वशित बाते प्रत्यक्ष घटित हुई थी । 
कहने का अभिप्राय यही है कि नामदेवोक्तियाँ काव्य की सच्ची अनुभूति पर आधारित 
है । वे एकदम कोरी एवम्‌ काल्पनिक नही बतलाई जा सकती । केवल भावना पर 
आधारित तथा ईइवर-निष्ठा की सहायता से नामदेव का काव्य-सर्जन नही हुआ | 
इस काव्य को एक भक्त की सच्ची ओर प्रांजल तथा प्रत्यक्षानुभूति का परिपक्व 
फल ही मानना चाहिए। इसकी सत्यता का आज कोई प्रमाण उपलब्ध नही है । 


१. नामदेवाची गाथा--अभंग १७१, चित्रशाला प्रेस पुना, पु० २५६ । 


फ् 


छुलनात्मकू अध्ययन बे 


पर इसकी निश्चित जानकारी नामदेव जैसे पहुँचे हुए वैष्णव संत विश्वासपूर्वक दे 
सकते हैं और वह भी केवल अपनी अनुभूति के वल पर । अतः यहाँ तर्क को कोई 
अवकाश नही दिया गया है । प्रत्यत इस विपयमे मेरा कोई अधिकार न होनेसे नामदेव 
के अभंगों को पढकर मुझे जो भी अनुभूति उत्पन्न हुई उसी का आश्चय मैने यहाँ पर 
लेने की चेष्टा की है। नामदेव के आध्यात्मिक विचारों की पृष्ठभूमि इस आत्मचरित्र 
में उपलब्ध हो जाती है। 
नामदेव का आत्मचरित्र अध्ययन करने योग्य है। अतएव जिन्हें उसका 
अध्ययन अभीष्ट है वे इसके पूरे प्रकरणा को पढ सकते है । नामदेव और केशव 
, अर्थात्‌ भक्त और भगवान्‌ का एक ही रूप है इस भाव को देखिए -- 
भक्त और भगवान का अभिन्‍नत्व-- 
केशवाजे प्रेम नामघाची जारे । नाम्या हृदयी असरो केशवातते ।॥ 
। नामा तो केशव ।॥ केशव तो नामा। अभिन्‍नत्व आम्हा 
» ' क्रेशवासी ॥। जी 
नामा महणे फेशवा दुजे परण नाहीं । 
परि प्रेम तुश्यां ठायी ठेवियेले ॥ * 
केशव का प्रेम नामदेत्रु ही जानते है और नामदेत्र के हृदय में केशव रहते 
हैं। इसे नामदेव और वेशव ही 'जानते हुँ। दोनों मे अभिन्नत्व है। परस्पर 
हंतभाव नही है । अपना सब कुछ मैंने है केशव ! तुम्हारे चरणों में समपित कर 
दिया है । अन्त करण से एक किन्तु शरीर-से भिन्न ऐसे हम दोनों हैं। अपने इष्ट 
को वे बड़ी आात्मीयता से व तत्परता से वुलाते हैं--- 
डोले शिखा ले पाहाता बाठुली ॥ अवस्था दादली हृदया माजीं ॥र 
मेरे नेत्र राह देखते-देखते थक गये । हे बिठुठल ! आपसे मिलने की इच्छा 
मेरे अन्त.करण में भर आई है । उत्कठा से और उत्सुकता से व्यग्र नामदेव को 
चिन्ता, पराकोटि तक पहुँच जाती है और वे कहने लगते हैं कि कही किसी भक्त ने 
तो आपको नही राक लिया ? इतनी देर क्‍यों लगा दो ? हे विठठल ! जब शीक्र 
आओ । आपको पुकारते-पुकारते . मेरा कठ भर आया है तथा सूखने लगा है । 
आपमे पूरे विश्वास के साथ में अपनी भावना से दक्शों दिशाओ मे आपको खोजता 
हुँ---प्रतीक्षा करता हूं । मेरे प्रारंगों से भी प्रिय विदुठल आप कब आजेगे ? आपका 
आलिंगन और सुपश्च॑ मैं कब कर पाऊगा ? बे चैनी से तडप-तडप कर नामदेव जमीन 


२. सार्थ नामदेवाची गाथा-अभंग १३, प्र० ४४ । 
२. सकल सन्‍्त गाथा-नामदेव अभंग, १६६६ प० १७८॥ 


रण हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य का 


पर छटपटते हे और आतंता से गुहारते हुए अपने उपास्य को पुकारते है। उनका 
गला भर आया है। 


वचपन में ही नामरेग ने विदृठल को वैवेद्य दिखाकर प्राजल भावत्र से उसे 
ग्रहण करने के लिए कहा -- 


नल 
६ किक ं 4 ९ *., ब धृ्‌ 
केशवा माधवा गोविंदा गोपाछा । जेवोीं तु' छृपाह्ठा पांडुरंगा ॥ 


४ | 
हे केशव ! माधव ! गोविन्द ! गोपाल ! है पाडुरग ! हे कपालु । 
हे दशरथ नंदन ! अच्युत ! हे वामन ! तुम भोजन कर लो। है नरहरी हे 
हे कष्ण ! हे मधुसूदब ! भोजन ग्रहण करो । इस तरह नामदेव के आंत स्वर 
पुकारने पर भगवान्‌ ने नेवेद्य ग्रह कर लिया । 


इस तरह सचमुच नंवेद्य ग्रहण करने पर माता गोणाई तया पिता दामशिटी 
को अत्यन्त आइचर्य हुआ । इसके वाद का सारा विवेचन बडा ही मामिक और 
रसग्राही है। नामदेव ने भगवत्‌ विषयक रति के पारमाथिक अनुभव बचपन से ही 
वड़े अनमोल पद्धति से लिये है। उनके द्वारा रचित माधुय॑ भाव को प्रदर्शित करने 
करने वाला एक पद देखिए--. 
नामदेव की माधुये भावना-- 


नकी वाजयू श्री हरि मुरली । 
तुश्या मुरलि ने तहान भूक हरकी ॥चु ०॥ 
गोपाक गड्यांचा मेछ, हरिसंगे खेब्ठ, कुजवनीं रमली ॥ 
खु टल्या बनयुचा वेग, वर्षति मेघ, बढ्ें स्थिरावली ॥। 
नामा चरणीचा दास, विनवितों आस, आज्ञा नाही पुरली ।।* 
नामदेव विनम्नतापुर्वंक निवेदन करते है कि हे श्री हरी ! तुम मुरली मंद 
वजाओ | तुम्हारे मुरली वजाते हो हम सव की भूख प्यास ही नष्ट हो गई । 
फलत: गोपाल अपने सखाओं सहित तुम्हारे साथ खेल में मग्न है। गोपन-गोपियाँ 
कुजो मे तथा कु जबन मे ही रमे हैं। तुम्हारी मुरली की ध्वनि से तथा उसकी 
मिठास से वायु की गति रुक गई है। मेघ बरस रहे है, तथा जल भी स्तब्ध हो 
गया है। नामदेव कहते है, 'मैं तो आपके चरणो का दास हू, अतः पुन, पुन. 
आपसे बाशा के स्नाथ कहता हू कि भेरी आश्या मरली की ध्वनि सुनकर परिपूर्ण 
नही हुई, अत. पुत्र. पुनः उसे सुनाइये । मैं सुनने के लिए उत्सुक और लालायित हूँ । 
१. नासदेवाची सार्थ गाथा-अधंग ३१३५, पृु० २८० । 
२. चासदेव पद-सार्थ गाया । 


चगुलनात्मक अध्ययन ३६६ 


इन्द्रियों की चंचलता-- 
नामदेव की भक्ति उनका कवित्व, उनका कारुण्य आदि भावनाओं का 

यथार्थ परिचय प्राप्त करने के लिए उनका एक रूपक देखिए। इसमें चंचल और 
स्वर तथा अनिवन्ध इन्द्रियों की प्रवृत्तियों को घेनुओं के रूप में बतलाकर 
कहते हैं--- 

कुत्ता थमाल ले थमाल अपुल्या गाई । 

आम्ही आपुल्या घल्रासी जातो भाई ॥्र्‌ ०॥। 

नाही तर धाडिन रे गरोपाव्ठांच्या जोड्या ॥॥ 

नामा म्हरो रे गो्ट रोकडो पाही ॥" 


यह अभेंग उत्कृष्ट काव्य गुर्पों से परिपुर्णो है। तुतला वालक बनकर उसी 
पुतलीवाणी में जब वे आत्मीयता से सहज खेल-खेल में ही बतलाते है, कि उनके 
इन्द्रियों की गरा्यें तथा उनकी अनिवंध प्रवृत्तियों को रोकने पर भी वे नही रोक 
पाते । इसमें प्रद्शिक साधक भाव तोतले बोलों से युक्त है। यह ध्वनि-काव्य का 
एक सरल उदाहरण माना जा सकता है। है कृष्ण ! ये इन्द्रियों की गायें सम्हाले 
नही सम्हलती है । तुम इनकी देखभाल करो । कल हमारे घर बहुत चीका औरे 
खोआ बनाया गया था। तुम सबने मिलकर अधिक मात्रा में उसे खा लिया। मैं 
चेचारा गरीब ठहरा । अतः मुझे बहुत अल्प मात्रा में तुम सब ने दिया। तुम 
कहोगे इसे कुछ नही समझता । यह पो तुतला बोलने वाला है । क्ृृप्ण कहते हैं, 
तुम चुप रहो मेरी समझ में सब आ गया है । तुम्हारी इन्द्रिय रूपी गायों को मैं ही 
फेरता हूं । उस वात का स्मरण रखो । अन्यथा गोपालों की जोड़ियाँ तुम्हारे साथ 
शरारत करने-भेज दूगा । नामदेव कहते हैं कि मेरी यह वात कितनी रोकड़ी है । 
सूर के इसी -तरह के विवेचन से यह तुलनीय है। यथा-- 

'साथो सेरो इक गाई । --सं क्षिप्त सुरसागर-पद २४। 

अपने गुरु विसोवा खेचर स्वामी के दिये हुए ज्ञान से उनको जो स्वरूप 
साक्षात्कार हुआ उसका वर्णन वे करते है -- 
गुरु कृपा से सम्पन्न नामदेव का स्वरूप साक्षात्का र--- 


नाचू कीर्तताचे रंगी । ज्ञानदीप लादइू जगा ॥ 
स्व सांड्नी माकाई । वाचे विठठल रघुसाई ॥/ 


१. नामदेवाची गाया -- (बोवडा ) अभग, पएृ० १७ ।॥ 
२. ओ नामदेवाचो सार्थ गाया--अमंग १४८, प्ृ० १८६५ 4 
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परेहुन॒परते घर। तेथे राहू निरन्तर ॥ 
सर्वाचे जें अधिष्ठान। तेघधि माके रूप पूर्ण ॥ 
अवधी सत्ता आली हातां। नामयाचा खेचरी दाता ॥। 


गुरु खेचर स्वामी की कृपा से आत्म प्रतीति हो जाने के कारण मैं कीतेन के 
रंग में आनन्द से नाचूगा और उसमें ज्ञान का प्रकाश प्रज्वलित करूगा। सब दहुछ 
छोड़ छाड़फर सुख से विठठल-रघुमाई कहूंगा । परों से परतर आत्मरूप विदृठ्ल ही 
भेरा विश्राम स्थल है और मैं नित्य वहीं पर वास्तव्य कहूगा । मुझे ग्रुरुकी कृपा 
से अखिल विश्वसत्ता मेरे हस्तगत हो गई है। मुमे मेरे पूर्ण स्वरूप की निस्संदिग्ध 


अनुभूति हो गई है । इसी से मैं अब नित्य अपनी भक्ति करूगा ऐसा अब वे निश्चय 
“कर लेते हैं । 


सद॒गुरु के द्वारा पथ प्रदर्शन-- 


नामदेव को विसोवा खेचर से जव ज्ञान प्राप्ति हो गई, तब संसार के लिए 
जो दुख उनके मन में था वह भी नष्ट हो गया । इसी बात पर वे सद्गुरु के प्रति 
कृतज्ञता ज्ञापन करते हैं। यथा--सदगुरु सारिखा सोइरा जिवलग। तोडिला 
उद्देश संसारी चा ॥_ काय उतराई होऊ कवण्या गुणे। जन्‍्मा नाही देखे ऐसे 
केले ॥ माझे सुख मज दाखविले डोछा | दिधलो प्रेम कछा नाम मुद्रा । डोछियाचा 


डोछा उघडिला जेणे । लेवविरो लेणे आनंदाचे ॥ नामा म्हरे निकी सांपडली 
सोय । न विसंबे पाय खेचराचे ॥* 


सफल जन्स मोको गुरु कीना। दुख विसारि सुख अन्तरि दिना । 
गिआन अन्जन मोकड गुरु दीना। रास साम बितु जीवन सन हीना ।। 
नामदेव स्मरण कर जाना । जग जीवन सिऊ जीवू समाना ॥*े 
सदूगुरु जैसा मित्र और हितकर्ता मिल जाने से सांसारिक उद्वेग नष्ट हो 
गया । मैं किस प्रकार इस उपकार से उऋण हो सकूगा। मुझे जन्म मरण के 
आवागमन से सुक्त कर दिया तथा मझे मेरा वास्तविक सुख प्रदान कर दिया । 
नाम-मुद्रा देकर मेरे अन्तःकरणा में प्रेम की विह्ुलता उत्पन्त कर दी। ज्ञान की 
दीप्ति से नेत्रों के नेत्र खुल गये । आनन्द की उपलब्धि मिल गई। अब में ऐसे 
साधन को कदापि नही छोडू गा। तथा विसोबा खेचर के चरणों में ही पड़ा 
रहूँगा । 
१, नामदेवाची गाथया--अभंग १५०, पृ० ३१७, चित्रशाला प्रेस परे । 
२. नाप्तदेवादो गाथा--अभड्ः ४७, पु० ४६२, चित्रशाला प्रेस पुरों । 
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मेरा जन्म गुरुने सफल कर दिया। नामस्मरण का मुल्य मृझे ज्ञात हो 
गया। दुख की विस्मृत्ति छो गई और आघ्यात्मिक सुख अन्तःकरण में स्थित हो 
गया। ज्ञानाजं॑न से यह प्रतीत हो गया कि विना रामनाम के सारभूत तत्व अन्य 
जौर कोई नहीं है । जीवात्मा और परमात्मा अभिन्न हैं यह तथ्य भी मैंने जान 
लिया । 
नामदेव अपने मन को उपदेश कर समभाते हैं)--- 
मनाचे सन परग सांडित रोकर्ड । अन्तरिचे जोडे परब्रह्म ॥ 
नाथिला भ्रपंच घरोनिया जीवीं । सत्य ते नाठवी कदाकाही ॥ 
अजूनि तरी सांडी नाथिले लटिके । तरसील कबतुके म्हरो मामा ॥। 
मन का चांचल्य और मनस्थिति को मुक्त कर देने से अर्थात एकाग्न होकर 
हृदयस्थ प॑रब्रह्म से सम्बन्ध जुड जाता है। इसी को सदा साथ रखकर मैंने लोकिक 
व्यवहार नष्ट कर दिया है। हे मेरे मन ! तू इस सत्य को गाँठ में वाँवले। अब 
भी क्षणभंगुर और मिथ्या स्वरूप सासारिकता को तू छोड़ दे तो तेरा सचमुच 
उद्धार हो जायगा । 


ब्रह्म का स्वरूप-- 
नामदेव अपने उपास्य का इस प्रकार वर्ान करते है*--- 
सगुण निर्गुरण श्रति जया बोलती ॥ तो तू माझे चित्तो 
पंढरी राया ॥॥ 
देव दगडाचा भक्त हां मायेचा | संदेह दोधांचा फिदे कैसा ॥ 
ऐसे देव तेहि फोडिले तुरकोी। घातले उदकों बोमातिना॥॥ 
ऐसी ही देवते नको दाव देवा । नामा म्हणो केशवा विनवितसे ॥॥ 
जिसे श्रुतियों ने सगुण और निर्गुर इन दोनों स्वरूपों वाला बतलाया है, 
वही तू हे पंडरिनाथ ! मेरे चित्त में बसा हुआ है। तू जितना भी है उतना सब में 
स्थित है अतः में तुम्हारा वर्णन कैसे कर सकता हूँ ? मेरी यही इच्छा है कि तुम्हारे 
चरणों की मिठास मैं कदापि न छोड़ । मेरा यही भाव तुम पुष्ठ करते रहो 
भीमातट पर तुम्हारा निवास है इसकी साक्ष्य पुंडलीक मुझे दे रहे हैँ। नामदेव, 
केशव से यही माँगते हैं। भक्त और भगवान्‌ का स्वरूप बतलाते हुए वे कहते हैं कि 
भक्त अपनी भावना से भगवान्‌ को देखता है और दंसे मृत्रि तो पापाण की ही 


१. नामदेवाची गाया--अभडू ४७, चित्रशाला प्रेस, प्ृ० ४६३ । 


२. नामदेवाची गाया अभज---४७२ और ४२५, छर० ४६२ और ३६० 
(चित्रश्ाला प्रेस) 
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रहती हैं। दोनों के मन का सन्देह कैसे दूर किया जाय ? प्रस्तर देवमू्तियाँ तो 
तुरकों के द्वारा भग्न की गई । उनको पानी में डुवोकर रखने पर भी न वे चिल्लाई 
और न कुछ हो सका। अतः मेरा यही निवेदन है कि सर्वव्यापी परब्रह्म के प्रति 


मेरी भक्ति बनी रहे। अपने मन को पुनः उपदेश और चेतावनी भी वे देते हैं 
यथा १ --- 


परब्रह्म जे चितसी आसा ते भावसी । राम भगत चेतिय के अचित सन रासी ! 
कंसे मन करे गारे संसार सागर विखेको बना । भूठो माया देखके भुलारे सना ॥ 
सिपि के जन्म देला भप्रुरुपदेस भला संत के प्रसाद नामा हर से सिला॥ 


है रामभक्त अब चेतजा जो अचित्य है और मन से असीम है उसे यदि तू 
अपना लेगा तो आज्ञा से भावना में उसे पा सकता है। विप से भरा हुआ संसार- 
सागर इसके बिना तू कंसे पार करेगा ? ग्रुरुने छीपी जाति में उत्पन्न मुझे अच्छा 
उपदेश दिया है कि यह माया भूठी है, इसमें भूलकर भी मत उलझ । ससन्‍्तों के 
प्रसाद से मृझे हरि मिले हैं । 


स्पष्ट है कि नामदेव सगुण और निग॒ण ब्रह्म के स्वरूपों के जानकार और 
उपासक थे । मूर्ति भंजन का स्वरूप जब तक उन्होंने यात्रा में नहीं देखा था, तबे 
तक वे समुणोपासक बने रहे और यात्रा कर लेने के वाद तथा तद्युगीन राजनीतिक 
और धामिक परिस्थिति को ठीक-ठीक समझकर वे निगु णोपासक वन गए। 

सन्त ज्ञानेश्वर तथा विसोवा खेचर के उपदेशों और सम्पर्क से निगुणु भक्ति उनमें 

अधिक रूप में सजग हो गयी । साधना-मूलक-नाथ सम्प्रदाय की व्रिशेषताएं और 
भावमूलक भागवत्ती भक्ति का मपूर्वे समस्वय नामदेव में विद्यमान है । नामदेव की 
कबीर के सन्त मतवाली विशेषताओं को, समभने के लिए, प्रा.,राजनारायरा मौर्य 
लिखित राष्ट्रवाणी में प्रकाशित 'संत नामदेव की निगुण भक्ति” यह लेख तथा 
भामदेव पदावली' पूना विश्वविद्यालय द्वारा अ्रकाशित दोनों विशेष हृष्टव्य हैं ।* 
नामदेव की भक्ति और आध्यात्मिक विचारों का स्वरूप---. , 

नामदेव का भक्तिमार्ग उत्कट भक्ति से सम्पन्न है । पाखंडियों और दंभियों 
के लिए उनकी भाषा कठोर वनकर भ्रस्तुत हुई जो "उनकी कुरीतियों और दंभों का 
१. नामदेवाची गाया--अभड् ४२, पृ० ४६२ । 


२. सन्त नामदेव को निर्भुण भक्ति--ले०प्रा० राजनारायण मौयं, राष्ट्रवाणी से. ११ 
चर्ष १५ सई सन्‌ १६६२ तथा नामदेव पदावली त्तम्पादक डा० भागीरथ मिश्र 


-:पुरोे। विद्यापीठ पुणे-७ ॥ 
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परिस्फोट करती है। परमार्थ का क्षेत्र उनकी दृष्टि में ज्ञानी, अज्ञानी, अस्मिता 
प्राप्त और अस्मिता-रहित आदि सबके लिए है तथा भक्ति के अतिरिक्त अन्य साधन 
वेकार हैं । भक्ति को आध्यात्मिक मार्ग का वे एक प्रमुख साधन मानते हैं। जो 
कोई भी प्रत्यक्ष राम को बतला देगा उसके वे अनुयायी बनने के लिए तैयार है । 
पांजुरंग तो भावों का भूखा है । हरिनाम रूपी वेणुनाद से मुग्ध होकर चरने वाली 
और भीमा नदी का पानी पीकर भक्तों पर कृपा करने वाली कामधेनु की तरह 
विदठल हैं। इनकी सक्ति के चरणों पर ज्ञान भी विनम्र होकर नत हो जाता है । 
नामदेव की कविता में नाम-माहात्म्य ही प्रमुख वण्ये विपय है। नामस्मरखण से 
इंश्बर प्रासि हो जाती है । अन्य सारे काये नाम के बिना फीके है । नाम अमृत से 
भी मधुर होने से सभी अहनिष् उसको चख सकते है। एक रामनाम सारे पातकों 
से मुक्ति दिलाता है । नाम युखनिधान और पतित्र पावन होने से नाम स्मरण करने 
वालों का उद्धार हो जायगा । मिठास भरी नामदेद की वाणी अत्यन्त सुमधुर है जो 
महाराष्ट्र में त्तो प्रसिद्ध है ही परन्तु पजाब में भी ब्रजभापषा में नामदेव ने इसी के 
आश्रय से भक्ति की घारा वहाई है । नामदेव के पद और साखियाँ देखकर लगता 
है कि कबीर के साहित्य में मिलने वाले सिद्धात, तत्व और प्रतिपादन शैली नामदेव 
से ही उनको उपलब्ध हो गई थी । नामदेव के हिन्दी पदों पर मराठी का प्रभाव 

वरावर परिलक्षित हो जाता है । मराठी की तरह रूपक और दृष्टान्त उनके हिन्दी 
पदों में भी विद्यमान है । भगवान प्रेम स्वरूप है। भक्त अनन्य होकर भगवान्‌ से 

प्रेम का नाता जोड़ता है। नामदेव ने इसे ऐसा सिद्ध किया है कि भगवान्‌ का 
सग्रुण रूप हृदय में प्रतिष्ठित हो जाय । इसी से अपनी मनस्थितियों के अनुसार 

भाते, करुणा भरी, विनय परक और सहृदयतापूर्णा अभिव्यजना नामदेव ने की है । 

सन्‍्तों के सहवास से सम्पन्न होकर व उनके प्रेम-प्रसाद से, नाथ-सम्प्रदाय की और 

वारकरी-स प्रदाय की विद्येपताएँ, ज्ञानाश्षयी-निगु स-भमक्ति, उत्कट सगुख-भक्ति ओर 

नामस्मरण की विशेषताएं नामदेव-साहित्य में परिपक्व और सम्पन्न आध्यात्मिक 

रूप में प्रस्तुत्त है । 

नामदेव नामस्मररणा की महिमा इस प्रकार गाते है-- 
जैसे ताप दे निरमल धामा । 


लेसे रास नाम बिन्रु बापुरों नामा ॥7 
2६ जि 2 
तू दाता तु बीना । में विचार किया करी श 


सामेचे सु आमी चवरवतसन्द तू हरी !। “' 





१. पंजाबाॉतोल नामदेव---हं. पा. जोशी, पद २०, पु० १०५ । 


२७४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


जैसे विना सूर्य प्रकाश के निर्मल घूप असंभव है उसी प्रकार नामदेव विना 
सामनाम के बेचारा अनाथ प्राणी है। भगवान्‌ का नामस्मरण मेरे जैसों के लिए 
एक बहुत बड़ा आधार है। अन्धे की लकड़ी का जितना महत्व अच्बे को होता हैं 
उतना ही महत्व मुझे अपने नामस्मरण के आधार का है। है परम हृपालु अल्लाह * 
तुम दानशूर हो अतः सबको देने वाले और सव से 'पत्रं, पुष्पं फल तोय' के हिसाव 
से लेने वाले के रूप में ही सव तुम्हें पहिचानते हैं ॥ तुम नानी, तथा टूरहृ्टि वाले 
हो । तुम्हारी शक्ति का मैं पामर क्‍या और कैसे वर्णन करूँ ? नामदेव कहते है 
है स्वामी ! हे श्री हरी ! ससार के जीवमात्रों को क्षमा प्रदाव करने वाले मात्र 
तुम ही हो । 
भजन की एकाग्रता में लौकिक व्यवहार-विस्मरण-- 

नामदेव परमेश्वर भजन में अपनी सुधवुध बिलकुल भूल जाते थे। इसका 
एक उदाहरण दृष्टव्य है-- 


जब देखा तब गावा ॥ तऊ जनु घोरज़ु पावा ॥॥ 
नादि समाइलो रे सतिशुर मेटिले देवा ॥। 
५ रथ 2५ 
जह अनहत सूर उजारा । तह दोपक जले छांरा ॥ 
गुरु परसादी जानिआ । जनु नामा सहज समानिआ ॥॥' 


सदगुरु ने मेरी और भगवान्‌ की भेंट करा दी ' उन्हीं की कृपा से मेरी यह 
दया हो गई कि जब मैं नामस्मरण करने लगा तो भजन में मुझे भगवान्‌ दिखाई 
दिये । मैं परमेश्वर के रूप में विलीन हो गया। परिणामत: घैर्ये और आनन्द 
मिल रहा है । घूमिल, अस्पष्ट तथा धुघला प्रकाश भी दिखाई पड़ने लगा है। बिता 
आधात से उत्पन्त ध्वनि एवं शब्द सुनाई पड़ने लगा है। ज्योति प्रकट हो गई । 
यह सारा गुरुकृपा का प्रत्यक्ष फल है। मेरे रत्नजटित अन्तःकरणा में भगवान्‌ कीं 
विद्युत प्रकाश चमकता है और पता चलता है कि भगवान्‌ आत्मा में और हृदय में 
सवंत्र पूर्णुझूप से लवालब भरे हुए हैं। बाह्य जगत्‌ में प्रकाशित सारे दीपक उसके 
सामने फोके पड़ गए हैं। यह सारा सहज ही हो गया और वह भी गुरु-असांद से । 
भगवान्‌ को प्राप्ति के भिन्न-भिन्न मार्ग हैं। नामदेव के अनुसार भगवद-प्राप्ति की 
म्गं इस प्रकार है-- 


कोई बोले नीरवा कोई वोले दूरो । जल की सछली चरे खज़ूरो ॥ 
काइरे बकवाद लाइड ॥ जिन हरि पाइड तिन हि छपाइउ | 
पंडित होइक वेदु बखाने॥ मुरखू नामदेऊ रामहि जाने ॥* 
१. पंजाबातील नामदेव--शं. पा. जोशी, पंद ६, पृ० दर्द । 
र्‌. री १7 पद १७, पृ० १६॥ 


तुलनात्मक अध्ययन ३७४ 


कोई कहते हैं ईश्वर पास है, कोई कहते है कि वह दूर है। ऐसी बकवास 
किस काम की ? इस प्रकार का विधान एवं उक्ति ठीक इसी प्रकार की है जैसे यह 
कहना कि मछली खजूर के पेड पर चढ गयी । तात्पयें यह कि ये सारे कथन व्यर्थ 
हैं। वास्तव मे जिन्हे भगवान्‌ के दर्शन हो गये वे उसको गुसत ही रखते है। पडित 
वेदोच्चार बडे जोर से करते है पर मैं मूर्ख हुँ और ईइ्वर को पूर्णतया पहिचानता 
हैं। इसमे पडितों की अहकार भावना को उन्होने फटकारा है तथा भक्त की 


विनम्रता अपने निवेदन मे प्रकट कर दी है । 


ब्रह्म का सर्वव्यापी स्वकूप--- 
नामदेव को सर्वेज्ञ सर्व खलु इदम्‌ ब्रह्म' का साक्षात्कार होने लगा और वे 
कहने लगे--- 
एक अनेक व्यापक प्रक जद देखो तद सोई । 
माया चित्र विसमोहित बिर्ला बृूके कोई ॥। 
फकहत नामदेव हरि की रचना देखो हृदय विचारी / 
घटघट अन्तर सर्व निरन्तर केवल एक मुरारी ॥" 


सब गोविन्द है। गोविन्द के अतिरिक्त और कुछ नही है + प्रवाह, तरंग 
चीचियाँ पानी से भिन्‍न नही है तद्बवत्‌ यह सारा विद्व प्रपच उसी ईश्वर की लीला 
है। इस हरि की रचना मे एवम्‌ स्वभूतो मे वही एकमात्र परत्रह्य विराजित है 
घट-घट में केवल एक गोविंद ही विद्यमान है। भक्त ही भगवान्‌ अर्थात्‌ राम बन 
गये । फिर भी तुम मेरे परमात्मा और मै तुम्हारा भक्त, तुम पूर्ण और मैं अपूर्ण ॥ 
यह नामदेव की भावना उनके विनम्र भक्तिमार्ग की सूचक है । डा० रानडे की यह 
सूचना बडी महत्वपूर्ण है कि कोई यह न समझे कि मै पूर्ण ब्रह्म बन गया हूँ क्योकि 
उसमे घोखा-भय है । 

4॥ 8 फां$ उपेस्यों ण फुल्चाएशए/एव7 फा0एड/25१9८ क्‍ल्यांध्वाठ्य, 0 
धाधिायााशा+ ६0 [6 कांशीश्श बवर७ागार& 9058076 67 व्रा्वा, 76-2८ 5९007, 
ज़्ाएटा बज 76 7/सटए०ा०4 07 ॥फ्राशा।[ए एाप0पा 3 ॥ ०+ धा70287॥02 
णा 5९ 0९णाएाव्रएशाएप 7 

“अपने अखण्ड अ्यत्नो से क्रमशः ऊपरी स्तर के साक्षात्कारी अनुभव लेते 
रहना इस जग में सभव है । उतने ऊंचाई वाली अवस्था तक पहुँचते रहना इतने 
ही लक्ष्य का अनुसरण मानव के लिये संभाग्य हे, क्योकि इस ब्येय में पूर्गत्व का 





१. नामदेवाची गाथा--पद ४६, प्ृ० ४६३, (चिन्नशाला प्रेस) । 
२. पाथबे ठु गॉड---डा० रा. द. रानडे, प्र० १६९७। 


३७६ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


अहड्भार नहीं तथा साधक के प्रयत्नों में शिथिलता निर्माण करने वाला अल्प 
सत्रश्ता भी नहीं है । 
इसीलिए नामदेव कहते है।-- 
'रामहि जपही रामहि जाने छोड़ करम की आज्ञा । 
रामहि भज, तई रामहि होई, प्रणवे नामा दासा !! 
जलते तरजड्भ, तरड्भते है जल कहन सुनत्त को दूजा । 
कहत नामदेव तू भेरो ठाकुर जन ऊरा तू पूरा ॥ 
राम जपने से तू राम जान लेगा। तू कर्म की आशा छोड़ दे । तब हूं 
राममय हो जावेगा । दथि को विलोने से घृत बन जाता है वह पुनः एक नहीं हो 
सकता । पूजा, पुजापा ओर पूजनीय सभी अभिन्‍न हैं। फिर भी नामदेव का कहना 
है कि मैं भक्त हूँ अतः अधूरा हूँ और तुम परमेश्वर हो अतः पूर्ण हो । 
नामदेव अपनी अन्तरात्मा से निकलने वाली ध्वनि से परमात्मा का ग्रुणगात 
करते थे। इनके शब्द वेरा्य-परक भावना से भरे हुए हैं। एक स्थान पर वें 
कहते हैं *-- 
नामदेव की वेराग्य भावना -- 


वेद पुरान सासन्र अनन्ता गीता कवित न भावउगो । 

अखंड मंडल निरंकार महि अनह॒द बेनु बजावऊगो ॥॥ 

वरागी रामहि गावऊगो ॥ 

पंच सहाई जन की सोभा भले-भले न कहावऊगों ॥ 

नामा कहे चिकुहरि सो उराता सुन्त समाधि पावऊगों ॥। 

अपनी आयु के पूर्वार्ध में सगुशोपासक बने हुए नामदेव पंजाब में जाकिर 
निगम णी संत बने और भक्तिमार्ग के निष्ठावन्त प्रचारक बनकर प्रचार करते रहें । 
इसी का परिणाम उनके बाद के सन्‍्तों पर विजेषत: कबीर आदि पर अधिक पड़ा 
है। इस ऐतिहासिक तथ्य की और सत्य की उपेक्षा नहीं होनी चाहिए। परमेश्वर 
एक महान्‌ झक्ति अथवा सत्ता मात्र नहीं है। प्रत्युत अभ्न्य भक्ति करने पर परमेश्वर 
का सहज सुलभ दर्शन एवम्‌ साक्षात्कार हो सकता है ऐसा प्रतिपादन नामदेव ने 
अपनी अनुभूति के आधार पर ही किया । चौदहवीं से पंद्रहवीं शती का कालखण्ड 
इस्लामी आक्रमणों और अत्याचारों का होने से तथा इस देश की प्राचीन आर्य 


१. रामदेबाचे आध्यात्मिक चरित्र व ज्ञानदोप--ग. वि, तुब्ठपुष्ेे, पु० १५७ । 
२. पंजाबातील नामदेव--शं. पा. जोशी, पद ३१, पृ० ११५४ । 


तुलनात्मक अध्ययन बल 


सस्क्ृति पर विव्वसक प्रहार हो जाने से एक प्रकुब्ध॒ और भयप्रद वातावरण सर्वत्र 
निर्माण हो गया था । तभी इस परिस्थिति का पढरपूर से पजाब तक के अमणा 
काल में और अपने उधर के बास्तव्य काल में नामदेव ने सूक्ष्म निरीक्षण कर लिया 
था। अतएुबव एक इंशइ्वर, जाति भेदातीतता, मूति पूजा का वहिष्कार जैसे सिद्धांतों 
पर आधारित सहज सुलभ भक्तिमार्ग का प्रतिपादन नामदेव ने जोर घोर से आरम्भ 
किया । नामदेव के ये विचार अत्यन्त महत्वपूर्ण है। नामदेव के भगवान्‌ अन्तर्यामी 
ओर स्वेच्र विद्यमान है । उनका कहना है--- 

ऐसो रामराई अन्तरजामी । जेसे दरपन माहि वदन परवानी । 

बस घटाघट लोप न छीप । बंधन मुकता जातुन दीसे ॥। 

पानि साहि देखु मुखु जैसा । नामेका सुआमी दीठतलु जेसा ॥* 

है भक्तों ! परमेश्वर सब के हृदयों मे विद्यमान है । जिस तरह दर्पण में 

देखने वाले को निजी मुख प्रत्यक्ष दिखाई देता है, इसी तरह ब्रह्मज्ञानी मनुष्य को 
इंव्वर विपयक ज्ञान प्राप्त हो जाता है । ऐसे ज्ञान से दिव्य प्रकाश सामने आता 
है। बधन-मुक्त एवम्‌ ब्रह्मज्ञानी के लिए मनृष्य की जाति और कुल से कोई 
सरोकार नहीं। सब प्रारिगमाचोों के हृदय में ईश्वर का अस्तित्व है। अतः 
नामदेव को अपना स्वामी दिठठल स्वेनत्न दिखाई पडता है । 


नामदेव की माधुय भक्ति -- 
साधुये भावना से परिपुणं वामदेतर का एक पद हडन्य है-- 
में बकरो मेरा राम भतारु॥॥ 
रचि रचि ताककऊ करऊ सिगारु ॥ 


कबीर का पद 'हेरे राम मैं तो राम की बहुरिया । इसके साथ नुलनीय हो 
सकता हैं। नामदेव की उक्ति है कि वे एक बावरी स्त्री है जिसका पति राम है । 
उसके लिए ही यह सारी साज सज्जा नामस्मरण इत्यादि है। लोग इस कृति 
की चाहे जितनी निन्‍्दा करे नामदेव को इमकी कोई परवाह नहीं है। में 
भगवनज्नामामृत रसायन का पान करने में मरन हूँ । इसी से मुझे श्रीर॒ग प्रभू बिदृठल 
की भेट हो गई और उसकी पूर्ण अनुभूति साक्षात्‌ हो जाने से मैंने उसको चीन्ह 
लिया है ऐसा उनका बिनम्र निवेदन है । 

नामदेव ऐसे प्रभु का पूजन सर्वत्र करते है क्योंकि 'नामे सोई सेविआ जह 
देहरा न मसीद ।? पंढरपूर से पंजाब तक नामदेव ने भगवद-भक्ति का प्रचार किया। 





२. पंजाबातील नगमदेव--हां. पा. जोशी, पद ४८, प० प्‌ृ*र । 


रे७८ हिन्दो और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


इसी भक्ति से उन्हें अष्ट-सात्विक भावों के आध्यात्मिक अनुभव मिले। पॉरडरज्े 
मिलन के आनन्द से वे गदगद और क्ृतक्ृत्य हो गये । क्योंकि उतका विदृठल 
स्वंगुरा मंडित एवम्‌ परम कृपालु है। इसका हृढ़ विश्वास उनमें जागरुक रहा । 
कहीं उसे नजर न लग जाय यही उनकी चिन्ता है। यह भाव और कला का सुन्दर 
शोभन चित्र चिन्त्य है--- 


श्याम मृति डोछस सुन्दर सावही । ते ध्यान हृदय कमव्ठीं धरुनि ठेली |। 
सकछ स्थिति सुखादा अनुभव भाला। सककछ विसरला देह भाव॥॥। 
नामा महरणे देवा दृष्टि लागा म्हरी । पुण्डलीका धर्म करुनि जोडलासी ॥ ' 


नामदेव को एक स्फूतिदायक हृदय स्पर्शी अखंड आनन्द का अनुभव हुआ 
क्योंकि श्यामल सुन्दर विठठल मूति को उन्होंने हृदय में धारण कर लिया था । 
मन स्वष्ठप में रंग जाने से देहजनित व्यापारों का भान न रहा । सांसारिक चिताए 
मिट गयीं, द्वित्व की भावना विनष्ट हो गयी । अद्दयानन्द को प्रत्यक्षानुभूति प्राप्त हो 
गयी । शरीर पुलकित हो गया । नामस्मरण से जन्म मृत्यु के आवर्तनों से मोक्ष 
मिल गया । पु'डरिक की कृपा से ऐसे विठठल का मुझे सहज अनुभव मिला। यह 


चिता उत्पन्न हो गई कि कहीं उनके सुन्दर विदठल को किसी की नजर न लग 
जाय । 


नामदेव की अन्तिम इच्छा में भी विनम्र आत्मनिवेदन बड़ा मामिक है । 
जो उन्हें श्रेए कोटि का संत सिद्ध करता है--- 


मामिक आत्म निवेदन-- 


वतन आमुची मिरासी पंढरी। घविठोबाधे घसे नांदशक। 
सेवा करु नित्य नाचु महाद्वारी । नामाची उजरी जागऊ' तेये । 
साधु सन्‍्ताशरण जाऊ मनोभाघें। प्रसाद स्वभावे देती मज ॥ 
नामा म्हरे आम्ही पायरीचे चिरे। संत पाय हिरे देती वरु ॥ 


पढरपूर हमारी वपोती से संप्राप्त जागीर है । इसके महाद्वार में हम सतत 


संकी्तंन और भजन कर नाचना चाहते है । इस तरह बिठोवा की सेवा हो जायगी 
ओर हम छुद्ध भाव से सन्‍्तों की शरण जायेगे जिससे उनकी क्ृपा का प्रसाद हमें 
मिलेगा । नामदेव कहते हैं कि विठूठल के मन्दिर की सीढ़ियों के हम पत्थर वबर्ने 


१. नामदेवाची गाथा-पद ६७, पृ० १७३ (चित्रशाला प्रेस )। 
२. नामदेव कृत अभड्भगचीगाथा, पद संख्या ५४३२, पृु० ३८१ ॥ 


तुलनात्मक अध्ययन बोध 


जिमसे दश्शनार्थ आने वाले संतों के हीरों के समान मुल्यवान चरण हम पर पड़ते 
रहेगे । और भी वे आगे कहते है 

संकल्प विकल्प निरसूनिया भ्यांति । दावीन विश्वान्ति अभिनव तुज । 

अन्तरिचे गुज॒ वोलोनि पंढरिनाथ । आलिंगन देत नामयासी !" 

नामदेव को पंढरिनाथ ने अपने अन्तस्तल के हृद्गत भावों को प्रकट कर 
उन्हें आलिगन दिया और कहा कि जिससे तुम्हारे संकल्प-विकल्प और सन्देह दर हो 
जावेगे। मैं ऐसा उपाय और विश्राम स्थल तुम्हे वताऊँगा । वह उपाय यही है कि 
तुम अपनी समस्त वृत्तियों को विषयों से मोडकर व उनको मरोड़कर सावधानी से 
मेरे रूपों की ओर अग्रसर करो । शब्द, स्पर्श रूप, रस, गंधादि से अपनी इन्द्रियों 
से मुझे ही प्रत्यक्ष कर लो । तब तुम्हें मेरा प्रत्यक्ष माक्षात्कार हो जावेगा । तुम्हे 
ओर कुछ करने की आवश्यकता नही है । तुम्हारे आवागमन का क्रम भी अवरुद्ध 
हो जायगा । तुम्हे केवल अपने मन में केवल हृढ विश्वास रखकर मेरे और अपने 
सम्बन्धों को हठ निएम्चय से अपनाना होगा । 

प्रेम लक्षणायुक्त-भक्ति तथा ज्ञानमय भक्ति के द्वारा भक्ति का प्रचार कर 
नामदेव ने भागवत धर्म का प्रचार मराठी और हिन्दी-भाषी प्रदेशों में दोनों भाषाओं 
में कर दोनों भाषा-भाषियों पर बडा उपकार किया है। वारकरी सम्प्रदाय मे 
नामदेव प्रेम की सग्रुर मुरति है। प्रेम ही उतका स्थायी भाव है, इसी से अपने 
उपास्य विदृठल को वे अपना चुके थे। विसोबा खेचर की ग्रुरु कृपा से वे परम 
कोटि के सन्त बने, और निगु रा भाव से चराचर मे विठ्ठल को व्याप्ति को देखते 
हुए उसका प्रत्यक्षाचरण पजाब में जाकर करते रहे । उनका यह ऋण कबीर आदि 
को मान्य है। भागवत भक्तों मे नामदेव की तरह अद्भुत भक्ति रस की पयस्विती 
बहाने वाला दूसरा और कोई नही । ऐसा मानना अयोग्य नहीं होगा । 
एकनाथ का आध्यात्मिक पक्ष--- 

परम कारुरिक महान मराठी वंष्णव कवि एकनाथ की कहृतियों में उनका 
दाशे निक पक्ष हमारे सामने आ जाता है। उनकी आरम्भिक कृतियाँ प्रमुख रूप से 
आध्यात्मिक विचारों को अभिव्यक्त करने वाली हैं। इसी से हमने यहाँ पर क्रमशः 
उनके आध्यात्मिक एवम्‌ दार्शनिक व्यक्तित्व और विचारों का स्वरूप समभने का 
प्रयत्त किया है । इन्ही कृतियों में प्रमुख रूप से उनके पारमाथिक और आध्यात्मिक 
विचारों का पक्ष अभिव्यंजित हो गया है अतः इस विवेचन में उनको इस रूप में 


लिया गया है । 
५, नामदेवाची सार्थ गाथा--अभड्भाः ४४६, पृ० हे६३ 





३८० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


एकनाथ का व्यक्तित्व और आध्यात्मिक साधना-- 


हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य के भक्त कवियों में परम कारुशिक 
संत श्री एकनाथ पूरे वैष्णव साहित्य के ही नहीं वरन्‌ अद्यावत्‌ मराठी साहित्य के 
हिमालय हैं । वेदान्त-सिद्धान्त के तर्क ककंण गगन चुम्वी हिंम-शिखर इस नगाधिराज 
की शोभा अभिवर्धित कर रहे हैं, तथा सद्िरुचि और सद्भक्ति संयुक्त-भाव गंगोत्री 
के सुक्षेत्र से उद्गम पाकर नवरसों से भरे हुए अपने दोनों पुलिनों की भूमियों की 
अपनी पुनीत एवम्‌ प्रभूत जल राशि से आप्लावित करती हुई यह साहित्य भागीरथी 
अपनी तरह सहज स्वच्छन्दता से वह रही है। यहाँ से स्थान भ्रष्ट होकर छूट पड़े 
हुए हिम-प्रस्तर आपाततः इस बहते हुए गगौघ में आकर पिघल रहे हैँ । इस 
हिमालय के ऊपरी भाग पर विराजित वनश्री की नयनाभिराम शोभा, भ्र्ञासूर्य का 
उदय तथा इसी प्रदेश पर दिखाई पड़ने वाली प्रतिभा के शारदीय पूशिमा को धवल 
और स्वच्छ ज्योत्सना छुवम्‌ नयताभिराम बहार का क्‍या वर्णान किया जाय ! 


एकनाथ ने अपनी तौब्नतम हृदय सस्पर्णो अनुभूति को अपने शब्दों के माध्यम 
से अत्यन्त उत्कदता के साथ अपनी कृतियों में भावना सिक्त कर अभिव्यक्त कर 
दिया है। इसका तत्काल परिणाम सहृदय पाठकों के चित्त को स्पश्श कर लेना है । 
अर्थात्‌ यह कार्य सचमुच एक प्रतिभा सम्पन्न साहित्यकार का ही हो सकता है । 
अत: यह तो कहा ही जा सकता है कि उनके पास प्रतिभा-सम्पन्नता थी । हिंन्दी 
के महान्‌ युगप्रवर्तक गोस्वामी तुलसीदास और मराठी के परमकारुशिणिक श्री एकनाथ 
में बहुत साम्य है। दोनों ने अपनी वहुमुखी और स्वेस्पर्शी प्रतिभा से जीवन के 
विस्तृत और विविध अज्भों का सूक्ष्मातिसूक्षम अध्ययन और निरीक्षण कर अपनी 
भावानुभूति से सभी काव्य-गुणों की माधुरी से अभिव्यजित कर दिया है। पे 
अभिव्यंजना विभिन्न साहित्य शैलियों में लोकामिमुख होकर उदभावित हुईं है। 
विस्तार की दृष्टि से और भक्ति की साधनात्मक विचार धारा में दोनों ने अद्वितीय 
और अनुपम ढुद्भ से साहित्य में अपनी पैनी और गहरी पैठ को सिद्ध किया है । 
फिर भी दोनों के अपने-अपने अधिकार और साहित्यिक कृति-शिल्प को देखकर 
निशचय पूर्वक यह कहा जा सकता है, कि तुलसीदास यदि हिन्दी साहित्य के सुमेरू 
पर्वत है तो एकनाथ मराठी साहित्य के हिमालय है । 


पारमाथिक साधक एवम्‌ साहित्यकार की स्वतिभित साधना-प्रणाली -- 


श्री एकताथ का साहित्यकार अपनी स्वनिभित साधना प्रणाली और प्रयत्न से 
विकसित ओर वर्षिष्णु हुआ । अपने पारिवारिक .एवम्‌ लौकिक जीवन में तथा 
पारिमाथिक क्षेत्र में वे किस प्रकार यशस्वी हुए, तथा इसी यशस्विता का प्रतिपादन 


घुलनात्मक अध्ययन ३८१ 


कर उसे सुप्ठु रूप से अपने साहित्य में किस प्रकार वे चरितार्थ एवम्‌ सुसम्पन्न कर 
सके इसे देखना है । अपने युगीन भक्तों एवं सन्‍्तों में वे अग्नगण्य माने गये हैं । 
परन्तु यह वरेण्यता उन्हें केसे उपलब्ध हो गयी इसका यदि अध्ययन करना हो तो 
हमें उनके आध्यात्मिक साहित्य फा परिशोलन करना होगा। उनके भीतर का 
साहित्यकार, उनकी अपनी सावना और तपस्या से जगा था। यह कंसे सम्भव हो 
सका था इसका अध्ययन यथा क्रम उनके साहित्य से देखा जा सकता है। उनकी 
दिव्य साहित्य-मंदाकिती मे अवगाहन करना और उससे सुस्तात होना ही तो हमारा 
लक्ष्य है । 
परिस्थिति का तीत्र आघात-- 
एक मनोव॑ज्ञानिक सिद्धान्त यह वताता है कि जब तक कोई तीब्रतम चोट 

जीवन में किसी को नहीं लगती तव तक उसका व्पक्तित्व निखर कर प्रकाश में नहीं 
आता । एकनाथ के जीवन पर यही सिद्धान्त लागू होता है। मूलनक्षत्र में उत्पन्न 
होने से उनके माँ-वाप स्वर्गस्थ हो गये थे । उनके जीवन पर यह एक ऐसा प्रहार 
था जिससे वे मर्माहत हो गये । इसी व्यथा की अभिव्यक्ति श्री एकनाथ इस प्रकार 
करते हैँ-- 

मुछीच्या मुब्दीं एका जन्मला। भायवापे थोर धाक घेतला। 

कंसे मूछ्ठ नक्षत्र आले कपाछा । स्त्रये लागलो दोहीच्या निसू व्ठा । 

शान्ति करता अवध्याची जाली शान्ति । मुब्ठी लागोनिया 


लावली ख्याति ॥ 
एका जनार्दनीं सुधद्ठोच्या गोठी । साय सकट सगव्ठा बरापच्ि घोटी ॥* 
उक्त अभंग में वे अपनी करम कहानी ग्राते-्गाते अपने सहज श्रवृत्तियुक्त 

अन्त:करण से एक तत्वगर्भित परिहास करते हैं । उनके कथनानुसार 
यह सब मूल नक्षत्र की महिमा है कि 'मैं मूल नक्षत्र मे पैदा हुआ और पैदा होते ही 
मैंने सवको खा डाला । इसलिये उसकी शान्ति करने निकला पर मैंने अपनी ही 
चिरशान्ति प्रास्त कर ली। अतः: मैं अपने ही कुल को जड़ से उखाड़ने बाला” इस 
सज्ञा से आख्यात हुआ । किन्चु फिर भी मैं जनादेन स्वामी का एका” बन गया 
किन्तु यह कैसे सम्भव हुआ ? जिस श्रकार मूलनक्षत्र में उत्पन्न होकर मैंने सव को 
नष्ट कर डाला उसी प्रकार मैंने माया सहित ब्रह्म को घोंट लिया। अतः यह मूल 
नक्षत्र की ही महिमा मानी जावेगी । इस पर भी मेरे ग्रुरु श्री जनाददन स्वामी ने 
मुके मा-बाप और गुरु इन तीनों का वात्सल्य प्रदान किया | 





१, सराठी बाइ मयाचा इतिहास भाग २--ल. रा. पांगारकर, पृ० २१७॥ 


रेप२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


अपने माँ-बाप के मर जाने पर उनके वृद्ध पितामह चक्रपारि ने अपनी 
जर्जर वृद्धावस्था के कारण एकनाथ को जनादेन स्वामी के उत्तरदायित्व में सौंप 
दिया । बचपन से ही प्रह्नमाद की तरह 'कौमारे आरचरेत्ाज्ञो घर्मान्‌ू भगवता निह 
एकनाथ में स्वभावतः विशेषताएँ दिखाई दी । वे वचपन से ही कुझाग्र और बुद्धि 
प्रागल्म्य से युक्त थे । अपने गुरु के द्वारा प्रदत्त उपदेशोंको छुनकर एकनाथ के अन्त: 
करण की सारी वृत्तियाँ लहलहा उठीं। परिणामतः इससे संग्राप्त आनब्दावस्था 
की लहरों में वे डूवमे उत्तरने लगे। गुर-कृपा से ज्ञान भी अजित कर लिया | इसी 
ज्ञानानुभूति को प्रकट करने की तीब्नरतम इच्छा अन्तःकरण में मुखर हो उठी। 


उसकी अभिव्यक्ति आनन्द लहरी' के नाम से विस्यात हुई। उनकी चित्तवृत्ति का 
उनन्‍्मेप देखने लायक है। यथा "-- 


चित्त वृत्ति का उन्मेष--- 


तुझे निज स्वरूप पाहता ह्ठी । निजानंद न समाये (ृष्टी । 

तुठल्या जन्म मरखाच्या गांठी । निर्भय पोटी मी जालो ।। ६! 

बंध मुक्तिची अठा अठीं। संचरलो होती माइ्या पोटीं । 

होता तुभी कृषा हष्टीं। उठा उठी पछाली ॥७॥। 

अपनी दृष्टि से तुम्हारे निज स्वरूप को देखते ही मुझे इस संसार में न समा 

सकने वाला आनन्द उपलब्ध हो गया । अन्तः्करण की निर्भवता मिल गई । जन्म- 
मरण की उलभने सुलक गयीं । वंधन और मुक्ति का फट दूर हो गया, तथा 
तुम्हारी कृपा दृष्टि से सारी शंकायें निर्मूल होकर भन शंका रहित बन गया । 
गुरु सेवा सम्पन्त आध्यात्मिक ज्ञान-- 


गुरु सेवा करते हुए उनसे अध्यात्म ज्ञान आत्मसात्‌ कर अपनी शैंका- 

कुशंकाओं के निर्मुलन से उनकी वृद्धि में तत्वज्ञान सम्पन्तता के उपलब्ध हो जाने से 
एक नव उत्साह संचालित हो उठा जिसका प्रकटीकरण इस तरह हो गया । 

आता बोलणरों खुंटले। शब्दांचे चातुर्य राहिले | दृष्टि चे देखरो 

उरले ते हि निमाले झेचदीं ॥१४६॥ 

एका जनादेंनो एकनाथ । एक स्हरणाता विश्व भरित । 

तो होऊनी कृपावन्त । प्रेम आनन्द लहरी वदविली ॥१५४॥।२ 
१, आनन्द लहरी ६-७ श्री एकनाथ कृत | 
२. श्री एकनाय कृत 'आनंद-लहरी”', ओवी संख्या १४६--५०।१५२-५३। 
३. एकनाथ कृत आनन्द लहूरी', ओदी संख्या १५४ ॥ 








तुलनात्मक अध्ययन इ८३ 


अब तो वाचाज्षक्ति अपना कार्य छोड़ चुकी है, शब्दों का चातुर्य भी रुक 
गया है और आँखों से केवल देखने का कार्य शेप बच गया है, किन्तु आगे चलकर 
यह भी समाप्त हो गया। सदगुरु के दास इन सारे संकेतों को अच्छी तरह समक्त 
सकते हैं । पक्षी जिस तरह नारियल का आस्वाद नहीं ले सकते, वेसे ही अन्य लोग 
इन वातों को नहीं जान सकते । उनके लिए तो ये सारे अनुभव है ही नही । सेरा 
सबसे विनम्रतापूर्वंक निवेदन है कि वे सदग्रुरुकी शरर्ा में जाकर अपना आत्मो- 
द्वार कर लें। इससे मोक्ष का अधिकार उन्हें मिल जावेगा और जन्म मृत्यु का चक्र 
उन्हें नहीं व्यापेगा । सदुगुद के कथन पर विश्वास रखने से सारी बातें यथार्थतः 
सत्य बन जाती हैं। मेरा मन ऐसे ही आनन्‍्दोन्मेप से सम्पन्न होकर आनन्द की 
लहरों में निमज्जित हो रहा था । इसी के प्रतिफलस्वरूप आनन्दानुभूति की यह 
अभिव्यक्ति 'प्रेम आनन्द लहरी' के नाम से विख्यात हो गई। यह सदगुरु-कृपा का 
ही फल है । 

एकनाथ के द्वारा रचित यह प्रथम स्फुट काव्य और प्रथम साहित्यिक रचना 
हैं, ऐसा अनुमान अवश्य किया जा सकता है। अपनी आयु के सोलह से अठारह 
वर्ष की अवस्था में यह गुरु कृपा और अचुभूति हुई होगी । उसके पूर्व एक बार एक 
पाई का हिसाव गलत निकलने पर रातभर जागकर उस गलती को उन्होंने खोज 
निकाला तब उनकी तितिक्षा, सतर्कता, तादात्म्य और साक्षेप ये गुण देखकर उनका 
अधिकार और पात्रता उनके गुरु श्री जनादंन स्वामी के ध्यान में जा जाने से उन पर 
ग्रुरु क्रपा होना अत्यन्त स्वाभाविक है । भला गुरु परीक्षा लिए विना कहाँ कृपा 
करते हैं? अतः यह निश्चय पूर्वक कहा जा सकता है, कि यह भ्रुरु-क्रपानुभव उनके 
हृदय में विध जाने पर ही उसकी अभिव्यक्ति होना अधिक सम्भव है । अतः सम्भवत: 
छघक १४७०-७१ में यह स्फ़ुट काव्य लिखा गया होगा । 

साहित्य-निर्मिति करने वाले साहित्यकार की कृतियों का यदि कोई क़म 
लगाना चाहे तो वह क्रम भी तभी मालूम हो सकता है जब वह उस ग्रन्थ के भोतरी 
स्वरूप तथा भाषा को देखता है। अपनी स्वानुभूत आनन्दानुभूति की लहरों में 
डुवकियाँ लगाने के बाद उससे स्फूर्ति और प्रेरणा लेकर करीब-करीब बीस वर्ष की 
अवस्था में एकनाथ ने यह कृति प्रस्तुत की होगी। इसमें वर्णित आत्मवोधन, 
आत्मज्ञान आदि को उनके ग्रुरु जनादंन स्वामी ने देखा, तथा उसे अन्य विद्वानों के 
द्वारा उसी प्रकार के भावों से अभिव्यंजित कृतियों से मिलाकर देखा और परखा । 
तब उस निपुणता को और परिपक्व करने के हेतु श्री जनादंन स्वामी ने श्री एकनाथ 
को श्री व्यास के सुपुत्र श्री शुक योगीन्द्र द्वारा रचित 'शुकाष्टक' पर मराठी में टीका 
रचने का आदेश दिया । इस आदेश का पालन करते हुए एकनाय ने अपनी टीका में 


घड़े हिन्दी और मराठी के वष्यव साहित्य का 


अभिव्यंजित स्वात्मानंद को श्री शुक की अनुभूति ओर स्वात्मानन्द के साथ मिलाकर 
उसकी परीक्षा की । इसका फल यह हुआ कि वे अब अपने गुरु के अनुभवों को 
अपने अनुभवों में सम्पन्न पाने लगे । इस एक रसता और तादात्म्यानुभव में रसलीन 
होकर 'शुकाष्टक' पर ओवीबद्ध मराठी टीका उन्होंने प्रस्तुत की । बहुत्रा कवि अपनी 
प्रथम रचना प्रस्तुत करते के वाद अपनी अनुभूति और अभिव्यक्ति को अन्य कवियों 
की क्ृतियों से मिलाकर देखते है--पढ़ते है और तुलना भी कर लेते है। इस तरह 
अपनी साहित्यिक योग्यता की कमी को पूरा कर लेने का उनको सुअवसर भी प्राप्त 
हो जाता है। 'शुकाष्टक' पर रची गई टीका की बानगी देखने लायक है ।--- 

जो वेद सरोवरीचा हुंंसु । द्विभुज जाला जगदीशु । 

अवतरला व्यासु दूं पायनु ॥४२५॥ 

साजो सने निष्टंकु विचारी ॥ हा विवेक त्यासी प्राप्तादायकु 

सेव्यकरोी ॥४३०१। 

द्विभुज जगदीश के समान अपने अन्त:करण से जो वदनीय बन गया है, तथा 

जो वेद के सरोवर मे तंरने वाले हंस के समान है, ऐसे द्वेपाथन व्यास महपि के 
सुपुत्न श्री शक योगीन्द्र ने इस अष्टक को रचा है। यह व्यास पुत्र विवेक का सागर, 
आनन्द का मंगल निधि और सुबुद्धि मान है। इस व्यास पुत्र द्वारा निरमित अष्टक 
के आठ इत्योकों का जो नित्य पाठ करेगा उसे सम्यक ज्ञान का वृक्ष ही हाथ लग 
जायगा । उसका जीवन सार्थक होकर ठिकाने लग जायगा तथा विवेक के प्राप्त 
साधनों का सेवत और अप्राप्त साधनों की प्राप्ति से उस्ते सेवत की योग्यता उप्रमें 
आ जाती है। वह शका-रहित और निर्मल मनवाला हो जाता है । 
ओवबी का उदात्त रूप-- 


एकनाथ ने यह ग्रन्थ ओवी छन्द मे लिखा है। बसे उनके बहुत से ग्रन्थ 

इसी छंद मे लिखे गये है परन्तु इस छन्द के बारे में एकनाथ के मौलिक विचार इसी 
ग्रन्थ में वणित है। अत्यन्त उदात्त अन्त:करण से वे ओऑकार के स्वरूप के साथ 
ओबी का सम्बद्ध जोड़ते है । देखिये -- 

या शुक सुखाष्टके पविन्ना । ओट चरणी विचित्रा। 

ओवियाँ नव्हतो भरें मात्रा। ओदाबी हे ॥२७॥। 

ओवी दाखवी विवेकाते । पावन करी ओट हाते । 

एक देशी सरते व्यापकासाजी ॥२८।। 


पे. एकनाथ कृत शुकाष्टक ओवी संख्या ४२४५-२६, ४२३६-३० । 
१. एकनाथ कृत 'शुकाप्टका ओवियां २७-२८ । 


चुलनचात्मक अध्ययन बाद 


कार की मात्राए साढ़े तीन होती हैं, तथा ओवी छंद की माचायें भी 
साढ़े तीन होती हैं । मनुष्य की जागृति, स्वप्न, सुपुप्ति और तुर्थावसथा इन चारों 
को अनँकार की मात्राओं में निहित माना गया है। उ>कार में उसकी अर्थ मात्रा 
सानुनासिक है। इसे ही तुर्याविस्था का संकेत मानते हैं। यह तुर्यावस्था स्वसंवेद्य 
आत्मानुभूति एवम्‌ ब्रह्मानुभूति ही समकी जाती है। अत्तएव ओवी भी प्रत्यक्ष 
ज्रह्मानुभूति ही है ऐसा एकनाथ का अभिप्राय है। ओदबी को साढ़े तीन हाथ से 
नापता उचित नहीं होगा क्योंकि ब्रह्मनुभृति के अतिरिक्त स्वप्न, और सुपुप्ति भी 
इसमें समायी हुई है। अभर्थाव्‌ इससे सारा मानव शरीर पुनीत हो जाता है तथा 
व्यापक सत्ता से सम्बद्ध हो जाता है ! 
योग्य गुरु का योर शिष्य -- 

श्री शुकाचार्य की तरह जनादेंत स्वामी के पात्रतम शिष्य एकनाथ का 
अनुभव यह प्रदर्शित करता है कि ?--- 

तो जनादेन प्रिय एका । सूछ योगे श्री शुका । 
लागोनि केली ठीका ।+ स्वात्मबोधे ॥४३६॥ 
एका जनादंनी कीं जतादेन एकपर्पी । सागरी जैसे पारी 
तरंग जाले ॥४४४॥४ 

आनन्द लहरी लिखने के अनुभव प्राप्ति से अपने नवीन अनुभवों को शास्त्रीय 
निकप लगाने के हेतु अपने गुद की आज्ञा से शुकाप्टक पर टीका रची जिससे कि 
प्रास ज्ञान पूर्णतः आत्मसात हो जाय । वे इन ओवियों में कहते हैं, कि यह केवल 
आठ इलोकों का अष्टक मात्र नहीं है, अपितु एक मधुर आम्रवृक्ष है। इसकी आठ 
शाखायें हैं, तथा प्रत्येक शाखाग्र पर एक-एक मधुर आम्रफल लगा हुआ है । शुक 
योगीन्द्र इस प्रत्येक फल का सेवन किया करते थे। उसी तरह ओवियों में रचित 
मराठी टीका भी यही अभिम्राय प्रकट करती है कि यह साढ़े तीन हाथ का मानव 
दरीर पुनीत और शोभन हो जाता है जब कि वह इसको पढ़ता है । इसके पढ़ने से 
व्यापक अनन्त सत्ता में सान्‍्त का अकेलापन नष्ट हो जाता है। जिस तरह सागर 
और तरंग दोनों एक ही अभिन्न जल के स्वरूप हैं वैसे ही जनादंन स्वामी और 
एकनाथ दोनों अभिन्न हृदय हैं । 

संभवत: शक १४७२ में अपनी २१ वर्ष की आयु में एकनाथ ने झुकाष्टक कौ 
टीका रची | इस द्वितीय कृति के बाद उनमें और विकास होता है । शूकानुभूति के 


२. एकनाय कृत 'शुष्काष्टकां ओवियाँ ४३६--४० । 
२. एकनाथ कृत 'शुकाष्ठक' ओवी संख्या ४४२-४४४ । 


३८६ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


साथ अपनी अनुभूति की तुलना और गुर्वादेश का पालन दोनो एक ही साथ वे इस 
द्वितीय कृति से सम्पन्न कर सके । इमसे उन्हे एक अपूर्व सुख एवम्‌ समाधान प्राप्त 
हो गया । इसी को वे स्वात्मसुख कहते है। इस स्वात्म सुख को अभिव्यक्त करने 
के लिए उनकी आत्मा बेचेन हो उठी और इसका फल यह हुआ कि उन्होंने 'स्वात्म- 
सुख' नाम की तृतीय स्वतन्त्र कृति प्रस्तुत की । इस ग्रन्थ में गुरु कृपा की चढ़ती 
कमान अधभिव्यक्त की गई है। अपने पूववजों से मिली हुई काव्य प्रतिभा की ईश्वरीय 
देन को पुनः गुरु कृपा से मुखरित करने का उन्हे सुअवमर प्राप्त हो गया। इसी 
पर वे संतोप प्रकट करते हैं उनके ये हृदयोदगार अत्यन्त मधुर और सुरस वन 
परे हैं) -- 


जाखसर फरुनि वेगव्ठी । गोडीची फीजे निराछी। 
स्वादुरसर्वांगी सकर्दों । तैसा स्वानंदु जाणा ॥२८॥। 


जिस प्रकार शकरा की मिठास को हर्करा से अलग कर लिया जाय तो 
उसका स्वाद जैसे सर्वाज्भो से प्रकट हो जाता है वंसे ही स्वानन्द-सुख के मिठास की 
दया अर्थात्‌ स्वानन्द की अनुभूति की अवस्था है । 


एकनाथ अपने ग्रन्थ का परिचय यो देते है*--- 


स्वात्मसुख येण नावे । हा फेबछ७ ग्रन्थ नव्हे । 
येणे रहस्प अनुभवावे । निजात्मसुख ॥४१२॥। 
हो कां पति-सुखा लागी गोरटी । सासरच्या दासीची मानो गोठी । 
जैसे ध्रमेय सुनी दिठी । पहावा ग्रंथ ॥४१४।॥ 
एकनाथ का स्वात्म सुख -- 


इस ग्रन्थ का नाम 'स्वात्मसुख है। यह केवल इस संज्ञा को ही सार्थ करने 
वाला नही अपितु यह ग्रन्थ वस्तुतः ऐसा है जिसे पढ़कर सहृदय पाठक को भी 
स्वात्मसुख का अनुभव होने लगता है। इसका यही रहस्य है। अधिकार सम्पन्न 
ऐवम्‌ आत्म सुख में लीन रहने वाला निपुरा इसे पढ़कर आत्मसुख मे लीन हो जाने 
का पुनः प्रत्यय कर सकता है। वह युग ऐसा था जब लड़कियों के विवाह अल्पव्यस 
में ही सम्पन्न हो जाते थे । ऐसी ही विवयशीला सुलक्षणी नववधू का हृष्टांत देकर 
एकनाथ अपनो बात समभाते हैं। जिस प्रकार अल्पवयसा सुलक्षणी सुशीला नववघ 
अपने पति सुख के हेतु ससुराल में आकर इवशुरगृह की दासी के आदेशों का पालन 
१. एकनाथकृत 'स्वात्मसुख'--भोवी संष्या २८। 

२६ न रे १9 ४ 5 १२-४१४॥ 


तुलनात्मक अध्ययन बे 


करती है, वंसे ही आत्मसुख लाभार्थ या प्रभु चरणों का सुख पाने के लिए साधक 
को इसी दृष्टि से किसी शास्त्र या ग्रन्थ का परिशीलन करना चाहिए । इस ग्रन्थ 
के निरूपरा जिस इली का है उसे भी देख लेना समीचीन होगा । यथा --.. 
से प्रंथीचे निरूपश । वरि-वरि पाहता कठिएा । परी अभ्यंत्तरी 
गाडी जाएा | अमन्नता ऐसी ॥॥४७२॥॥ 
इस ग्रन्थ में किया गया निरूपण ऊपरी तौर पर देखने पर कठिन जान 
पड़ता है। पर उसकी अन्तर्गत और वाह्य स्वरूप की माधुरी अमृत के समान है । 
इस माघुय॑ के प्रत्ति सहज स्वाभाविक रुचि एकनाथ के अन्तःकरण में पहले से ही 
थी । परन्तु उसको प्रेरणा देने वाले श्री जनादंन स्वामी ही णे, जिनकी क्वपा से 
आनन्द की जीवन दायिनी वर्षा उन पर होती ही रही । इसी प्रेम वर्षा से एकनाथ 
के अन्त:करण की दृत्तियाँ निरन्तर भावविभोर होती हो रही । इसकी यथा योग्य 
अभिव्यंजना वे इस प्रकार करते है *--- 
है भानुदास कुब्ठवल्ली । निजात्म संडपा बेली गेली । 
एका जनादंन पुष्प फव्ठी । संत सुखी ये हेतु (५०६॥ 
एका जनार्दन परिपूर्ण । जन जनादेत अभिन्न । 
हे ज्यासि आकछ्ठे खुरम | स्वात्मसुख जाण त्तोचि लाभे ॥४५२३६॥। 
संत भानुदास के कुल में उत्पन्न काव्य प्रतिभा रूपी लवा लहलहाकर एकनाथ 
त्तक' आ पहुँची तथा उसकी आत्यना के वितान पर चढकर मंडराने लगी। स्व॒मी 
जनादंन की कृपा से इसमे फल-फूल आदि लगे । वे सच संत जनों के सुख के काम 
आ सके । एक प्रकार से अपने ही स्वात्मसुख की आत्मकथा सुनने के लिए विवेक 
चैराग्य और श्रद्धावान श्रोता मिल जाने पर उनकी अवस्था अद्वितीय बन जाती है । 
इस अवस्था के सामने समाधि अवस्था का सुख भी अपने आपको उस पर न्यौछावर 
करने लगता है । गुरु और शिष्य परिपूर्ण रूप से अभिन्न है। इस तथ्य का जो 
अनुभव कर सके वही स्व्रात्मसुख को लूट सकता है । 
एकनाथ का चतुर शिष्य-- 
एकनाथ के २४ वर्ष की अवस्था में शक १४७२-७४ में अपनी इस अनुभव- 
सिद्ध तृतीय कृति को प्रस्तुत किया होगा । हम देखते है कि अब तक एकनाथ मे 
काफी निखार आ गया था। एक प्रौढ़ साहित्यकार का व्यक्तित्व उनमें धीरे-घीरे 
पनप रहा था। जो अब इतना प्रगति-शील हो गया था कि ज्ञान प्राप्ति और 


१. श्री एकनाथ कृत 'स्वात्मसुख'---ओबी ४७२ । 
२. शक हर 9) प्०६-४०६ [| 


ब्घ८ हिन्दी और मराठो के वेष्णाव साहित्य का 


स्वात्मसुख परिपक्व दद्णा में ले सकने में अपने आपको समर्थ और सम्पन्न पाने लगा 
था। एक वार श्रीमद आद्य शंकराचाये ने अपने परम शिष्य हस्तामलकाचार्य से 
प्रदान किया--- 

करत्वस्‌ शिशों कस्य कुतोसि गंता । किन्नीयते त्वांकुत आगतोसि । 

एतन्मयोबतम वद चार्भकत्वम्‌ । मप्रीतये प्रीति विवधंनोसि ।॥ 

हे मेरे प्रिय शिष्य । तुम किस के पुत्र हो ? कहाँ जाने वाले हो ? तुम्हें 
कौन ले जाता है ? कहाँ से आये हो ? मेरे द्वारा तुम्हें अब तक जो कुछ वतलाया 
गया है उसे इस प्रकार समभाकर कहो जिससे तुम मेरी प्रीति के पात्र बन जाओगे । 
'श्रीमदाद्य शंकराचार्य ने अपने परम शिष्य के हृदयस्थ ज्ञान को 'करतलगत आमलक 
फलवत्‌” जाँचना चाहा था, तव उसने 'हस्तामलकः लिखकर अपने 'शाव्दे परेच 
निष्णात£ होने का परिचय दिया था । इसी 'हस्तामनक' जंसे पाण्डित्यपूर्ण ग्रन्थ 
पर मराठी में टीका लिखने का आदेश जनारदेन स्वामी ने एकनाथ को दिया | इसमें 
अपने गुरु का क्या अभिप्राय हो सकता है इसे एकनाथ एक चत्तुर एवम्‌ निष्णात 
शिष्य होने से पूर्ण रूप से समझ गए थे इसका वर्णन द्रष्टव्य है? -- 


शुद्ध वृद्ध नित्य मुक्त । चिन्यात्रक सदगदित । निजानन्दे आनन्द भरित । 
तो मी येथ निज बोध ॥८०॥ 

जनारदनचि स्वयें जन । हे ज्ञानाचे निज ज्ञान । एकाजनाद न शरण । 
सन्त सस्पूर्ण तुष्दले ॥६३॥४ 


हस्तामलक ने आद्य शंकराचार्य को जो कुछ सुनाया उसे ही सद्गुरु जनार्दन 
स्वामी के पास प्रिय शिष्य श्री एकनाथ अपनी मराठी टीका मैं उसी प्रकार अत्यत 
हृचय और गंभीर शेली में अभिव्यक्त करते हैं। जिस गृढ़तम ब्रह्मज्षान को तुमने 
अपरोक्षानुभूति के साथ स्वसंवेथ कर लिया, इसी को तुम शास्त्रीय पद्धति से समूचे 
स्वरूप सहित विदशद प्रकार से वर्णन करो क्योंकि इसमें श्रीमदाचार्य का पूर्ण मनोगत 
है तथा इसका महत्व भी उच्चकोटि का है। श्री एकनाथ आगे चलकर कहते हैं कि 
अपने सदगुरु की इस इच्छा को वे अपनी टीका में अभिव्यक्त कर सके, इसका 
एकमान्न कारण श्री सद्गुरु हैं, क्योंकि इस कार्य में उनको प्रेरक एवं सहायक 
श्री जनादंन स्वामी के सिवा और कोई नहीं हुआ । इसीलिये थे उनकी पूर्ण रूप से 
दरण गये हैं। इस ग्रन्थ में पारमाथिक ज्ञान का जो भी निरूपण हुआ है उसका 
सारा श्रेय वे उनको ही दे देते हैं। हम यों कह सकते हैं कि हस्तामलकाचार्थ ने 


१. श्री एकनाथ कृत हस्तामलक (मराठी टोका) ओवी संख्या ८०-८३ (६३) । 
२. भी एकनाथ कृत हस्तामलक (मराठी टीका) ओबी सं० ७०, ७२ /७३, ६३ । 


तुलनात्मक अध्ययन बे 


अपनी स्वानुभूति को 'शाब्देपरेच निष्णातः” व्यक्त कर अपनी शास्त्र क्षेत्ति का 
शंकराचार्य को एक परीक्षार्थी के नाते जैसे परिचय करवाया, उसी तरह अपने 
गास्त्रीय ज्ञान का परिचय उसी भावना से सिक्त होकर एक परीक्षार्थी के नाते अपने 
गुरु को श्री एकनाथ ने करवाया | “हस्तामलक' के प्रयास और शास्त्रीय ज्ञान को 
देखकर जो आनन्द शंकराचार्य को हो गया था उसी कोटि का आनन्द जनादंन 
स्वामी को एकनाथ के कार्य से मिला । उन्हें यह ज्ञात था कि इस कारय॑ में उनके 
35४ वरावर उनके साथ रहे है जिनकी प्रेरणा और वल से इसमें जो अपरोक्षानुभूति 
का निरूपणा है वह यही बतलाया है कि सदगुरु की शरण जाना चाहिए जिससे संत्त 
जन भी संत्तोप प्राप्त कर लेते हैं । 
सदगुरु प्रेरित कार्य - 

अत्यन्त विनम्नता से पुन: एकनाथ यह निवेदन करते हैं१ -.. 

हस्तामलकाची टीका | एकला कर्ता नब्हे एका । 

राह्य जनादेंन निज सखा। ग्रन्थार्थ नेटका अथिला तेरे ॥६६८।। 

पूर्णा जाले निरूपण ॥। पुर्ण म्हणावया म्हस्पते कोरा । 

खुंटला वोल तुटले मौन । आनन्‍्दघन अद्ययात्मा ॥ 

इस टोका के लिखने में मुझे पुरी सहायता जनादंन स्वामी से मिली। 
जततएवं यह अन्थ पूर्णा हो सका । इसका कर्तृ त्व मेरा निजी जरा भी नहीं हैं यही 
उकनाथ कहते हैं। इसका निरूपण करते मे सदगुरु की कृपा ही सहायक हुई है । 
यहाँ वाणी के शब्द भी समाप्त हो गए-मौन भी द्वट गया और आनन्द-घन अद्दयात्मा 
का अर्थात्‌ परमात्मा का ज्ञान प्राप्त हो गया । 

अपनी चौथी कृति २५-२६ वर्ष की अवस्था में शक १४७५४ में प्रस्तुत की 
है, ऐसा सभव जान पड़ता है । 
एकनाथ की विकसनशील पारमाथिक साधना-- 

इस तरह अपने प्रियततम शिष्य की परीक्षा ले लेने पर उनके गुरु ने उनको 
ओर उच्च स्वर का अनुग्रह देकर साधना करवाई और स्वयम्‌॒उनको साथ लेकर 
यात्रा के लिए निकले । ग्रोदावरी नदी के तठ पर नासिक व्यंवकेश्वर में चन्द्रभट 
नामक बद्राह्मरा से “चतुःश्लोकी-भागवत पर पुराण विवेचन सुनाकर श्री जनादंन 
स्वामी जी ने एकनाथ महाराज को आज्ञा दी कि तुम अब इस चतुःइलोकी भागवत 
पर यहीं पर टीका लिखो । एकनाथ इस प्रसंग का वर्णान इस प्रकार करते है--- 
3 मिदशलल 3 शिलए पवन जल आज तन कदर औटक०4 


१. एकनाथ- हस्तामलक ओबवियाँ ६६८-६७० १ 


३६० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


'जनादेन म्हणती एकनाथा सांगतो वचन ऐक आता | 

श्री दत्त वरद तुनिया साथा । लाघता अवचिता निज भाग्ये ॥ 
चतुःइलोकी जे भागवत । चंद्र भटे आरिले से सांगत । 
त्याजवरी टीका करादी प्राकृत प्रांजछ बहुत ये स्थानी ॥ 


जनाद॑न स्वामी ने एकनाथ से कहा कि तुम पर श्री दत भगवान का वरद 
हस्त है अतः यह अवसर तम्हे प्राप्त हो गया है। इमलिए इसी स्थान पर इस 
चतु:शलोकी भागवत पर मराठी मे टीका रचो। अब तक एकवाथ के द्वारा चार 
कृतियाँ प्रस्तुत की गई थी जिनमें उन्होने अपने ज्ञान और अनुभव के विभिन्‍न 
प्रयोग किए थे। अतः उनका यह ग्रन्थ उनकी विकसनशील प्रतिभा के स्वरूप को 
हमे वतलाता है । उनके गुरु का अपने शिष्य पर पूर्ण विश्वास था जिसे एकनाथ 
की वाणी में ही सुनना उपयुक्त होगा । 


तेणे स्वानंदे गर्जोन । भरी मुखे स्वये जनाद॑न । 

बोलिला अति सुखाव्‌न । हे वर्णा गुह्यज्ञान देशभाषा ॥। 
तया साभ्ही मध्यम अवस्था । नेरो संस्कृत पद पदार्था । 
बाप आशज्ञेचि सामथ्यंता । चचते यथार्थ प्रवोध ाला ॥४ 


आदि कल्प के प्रारम्भ मे समुद्र के जल में स्थित ब्रह्मा जडमूढ हो गया, 
और सृष्टि रचना करने की विधि भूलकर अज्ञान से आवृत्त हो गया। उस समय 
विष्णु के साभिकमल मे कमलासन पर बंठे ब्रह्मा को अपनी अस्मिता श्री विस्मृत हो 
गयी तव श्री नारायण ने उसे अपनी आत्मा का शुद्ध ज्ञान देने के हेत अपनी 
चिद्घन-मूर्ति का दर्शन दिया। नारायण की दिव्य मूर्ति देखते ही ब्रह्मा भे दिव्य 
स्फूर्ति का उदय हुआ ओर अज्ञान तिरोहित हो गया । यही इतिहास शुक मुनि राजा 
परीक्षित को सुनाते हैं, जो 'चतू्‌ .इलोकी भागवत' कहलाता है । यहाँ पर ऐसा 
लगता है कि श्री जनादंव स्वामी एकनाथ महाराज के मन:पटल पर सगुण भक्ति का 
स्वत्प विशेष रूप से अकित करवाना चाहते है। इसीलिए '“चतु.श्लोकी भागवत” 
की टीका लिखने का आदेश उनको स्वामीजी ने दिया । एकनाथ कहते हैं कि इस 
समय मेरी मध्यम अवस्था है। (सम्भवतः उनकी आयु लगभग तीस से अधिक की 
इस समय रही होगी ।) मेरी बुद्धि सस्कृत के पद पदार्थ समझने लायक प्रगल्भ नही 
थी। पर अपने पिता सहश ग्रुरु की आज्ञा में कितना वल होता है इसका अनुभव 


१. एकनायकृत चतुइलोकी सागवत टोका । 
३२. एकनाथकृत चतुश्तोकी भागवत टीका । 


तुलनात्मक अध्ययन ३६१ 


करते हुए उसी सामथ्यं की सहायता से मैंने टीका लिखी। जिसके विवेचन का 
कार्य ठोक और यथाथे रूपेणा उनके वचनानुसार ही हुआ । 


गुरुकपा और समर्थ शिष्य का अधिकार तथा समग्रणोपासना का महत्व -- 


जनादेंन स्वामीजी के परीक्षण और निरीक्षण एवम्‌ प्रत्यक्ष मार्गेदर्शबानुसार 
एकनाथ का साहित्यिक और दार्शनिक व्यक्तित्व विकसनशील बनता गया । अपने 
गुरु की कृपा से उनकी साहित्य साघना और शास्त्रीय ज्ञान वर्षिष्णु हुआ। अहंत्त 
और निर्गुण परब्रह्म की अनुभूति एवम्‌ साक्षात्कार अपनी कर्मठ उपासना से और 
ज्ञान सम्पन्नता से वे लेते रहे । परन्तु यह ब्रह्मानुभूति उनके समग्र जीवन के लिए 
पर्याप्त और उपयुक्त न थी । अपने ग्रुरु में हढ़ विश्वास रखने वाले एकनाथ की 
हरवार सहायता जनादंन स्वामी ने को है। इसे अब तक उनके निरूपित भ्रन्थों के 
वचनों से साधार रूप मे हमने देख लिया है। हम इस निर्णय पर पहुँचते हैं कि 
अभी इसमें और परिपकक्‍वता आने की ग्रुजाइश है । क्योंकि तभी तो अन्ततोगत्वा 
परमकारुशिक एकनाथ का प्रखर और पूर्ण भोजस्वी समर्थ व्यक्तित्व जीवन की 
गहराइयों में प्रत्यक्ष पैठकर, उसमें से मोती निकालकर अपना लौकिक भौर पार- 
माथिक दोनों तरह का सुख सुस्पष्ट रीति से प्राप्त कर सकता है। इसकी पूर्ण 
कल्पना उनके गुरु को थी | नित्य कर्म करते हुए साघक के लिए उसके बल पर 
भवदानुग्रह बहुत फलदायी होता है । ऐसा अनुभव साधक तभी ले सकता है जब 
वह स्वावलम्बी वनकर ईश सहायता और ग्रुरुकपा से असीम और अद्ृट विश्वास का 
आधार प्राप्त कर लेता है। तव वह जिस कार्य को हाथ मे ले लेता है उसे उत्साह 
पूर्ण और आज्ञा से पुरा कर लेता है। इसका प्रमुख कारण सग्रुण उपासना का 
महत्व है । इसी वात का महत्व एकनाथ के हृदय में ठोस रूप में अड्धित हो जाय 
इस लक्ष्य को सामने रखकर जनादंन स्वामी ने उन्हें “चतु:इलोकी भागवत्त” की 
मराठी में टीका रचने का आदेश दिया था। अपनी गुरु की इच्छा और अपेक्षा को 
एकनाथ परिपूरां कर सके थे इसका पता हम उनके द्वारा अभिव्यक्ति सद्क्त और 
विश्वास पूर्ण विवेचनों से पा लेते है । यहाँ पर उनकी वाणी उन्मुक्त और निर्भेय 
बन गई है। यथा *--- 


वासिष्ठाचे वचनासाठी । सूर्य मंडब्टो तपे छाटी । 
शिका तरती सागरपोर्टी ! श्रीरामह८्टि प्रतापे ॥१०२३॥। 


........ ........... सनक मनन -ममनक»»-न-मीयननन न नमक ओमन-ताणी 


१९. एकनाथ--चतुःश्लोकी भागवत मराठी टीका, ओवी संख्या १०२३-१०३६ । 





३२६२ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


एका आशण जनार्दन । नावें भिन्‍न स्वरूप अभिन्‍न । 
या लागी ग्रथाचे निरूपण । पुर्णत्वे सम्पूर्ण काले ॥१०३६॥ 


गुर्वाज्ञा बड़ी सामथ्यंवान होती है और उसका प्रभाव भी बड़ा सिद्ध होता 
हैं इसका एकनाथ स्वयं अनुभव करते हैं। विश्वामित्र और वशिष्ठ में श्रेष्ठ कौन इस 
पर चर्चा छिड़ी तव भगवान विष्णु के पास मुनि वसिष्ठ के बचन की सत्यता का 
प्रमाण देने के लिए सूर्य को जाना पड़ा। उस समय सूर्य के स्थान पर वशिष्ठ को 
लंगोटी ही सूर्य की तरह तपती रही । ग्रुरु का प्रताप कितना सामथ्यंशाली होता 
हैं इसका यह एक उत्तम उदाहरण है। में भी उसी तरह मुर्वाज्ञा का पालन कर 
इस ग्रन्थ पर टीका लिखने में सक्षम हो गया । ग्रुर आज्ञा के सामर्थ्य का ही यह 
परिणाम था कि राम ह॒ृष्टि के प्रताप से झिलाएँ समुद्र में तरने लगीं। जिस तरह 
मह॑पि विश्वामित्र के वाक्य से कौलिक को स्व में स्त्रतन्त्न स्थान मिला । उसी 
प्रकार से मैं (जनादन स्वामी का एकनाथ) भी गुरु छृपा के प्रताप से पूर्ण रूपेश 
ज्ञान का अर्थ करने में सफल हुआ । इस गुरु आज्ञा का सामर्थ्य कितता आशइ्चये 
पूर्ण और कौनुहल जन्य है इसे जरा देखिए तो सही । जब-जब मेरे मन में आया 
कि मैं इस ग्रन्थ को पूर्ण न कर सकूगा तब उम्र ग्रन्थ का अर्थ मेरे अन्तःकररा में 
अपने आप स्फुरित होने लगा तथा बल पूर्वक उसमें वर्शित ज्ञान के अक्षय भंडार 
सामने आ गये । इस ग्रन्थ निर्माण कांये में लगे रहने पर रोज का नित्य ने मित्तिक 
कर्म करते समय उसमें मग्न रहने पर भी ग्रन्थ के गूढार्थ स्व्रयंपूर्ण रूप से सुझाई देने 
लगे। गुरु-आज्ञा के सामर्थ्य से और प्रभाव से ग्रन्थ का अर्थ मेरी दृष्टि के सामने 
मूतिमान होकर खेलता सा नजर आता गया। उस आज्ञा ने मेरे पीछे लगकर 
साधारण बातों में भी ज्ञान प्रकट कर दिखाया । नित्य नेमित्तिक संध्या स्तानादि 
कर्मो को पीछे रखकर ग्रन्थाथं उमके आगे आकर पूर्ण प्रकार से प्रकट हुआ । 
जागृतावस्था में, स्वप्न में, सुपुप्तावस्था में सबंत्र ग्रन्थार्थ के अतिरिक्त और कुछ भी 
शेप न बचा । पारमाथिक गुह्य ज्ञान ठोस और सघन सगुझ साकार रूप में मृतिमान 
होने लगा । मेरी ऐसी अवस्था हो गई कि जब ग्रन्थ लिखने बंठा तो शब्दों के आगे 
ज्ञान और ओवियों के आगे अथे दोड़ता हुआ प्रत्यक्ष सामने आने लगा। मैं जिस- 
जिस वात का चिन्तन करने लगा वही अर्थ बनकर प्रकट हो गया। सदगुरु की 
आज्ञा इतनी गाढ़ी और बलिष्ट होती है कि वह शिष्य को एक क्षण भर भी चैन से 
नहीं बैठने देती । मैंने यही अनुभव किया कि मुर्वाज्ञा ग्रन्थारम्भ से ग्रन्थ के अन्त 
तक मेरी प्रेरक और स्फूर्तिदात्री रही । चतु:श्लोकी भागवत में मथित ज्ञान अपनी 


१. एकनाथकृत--चतुःश्लोको भागवत मराठी टोका संख्या १०२३-१०३६। 





घुलनात्मक अध्ययन ३६३ 


टीका में मैं ला सका यह समर्थ गुर्वाज्ञा के समय प्रताप का परिणाम था । एकनाथ 
अपने समस्त भावों सहित गुरु पद पंकजों में नतमस्तक हो जाते है। पारमार्थिक 
ज्ञान से परिपूर ग्रन्थ चतुःश्लोकी भागवत सारे महाभागवत का रहस्य अपने में 
समेट चुका है । परन्तु वह सारा सद्गुरु के सामथ्यं से ही संप्रास हो सका । अतएब 
अकेला एकनाथ उसका कर्ता नहीं है, प्रत्युत इस टीका के अभिव्यंजन में उसके 
सांगोपांगों सहित सदुगुरु जनादंन स्वामी ही प्रकट हुए हैं। एकनाथ और जनार्दन 
स्वामी ये दोनों नाम अलग है परन्तु इनका स्वरूप अभिन्‍न है । इसीलिए ग्रन्थ के 
निरूपण के साथ ही जीवन का पूर्शांत्व मैं जान सका । 


एकनाथ एक पात्रतम शिष्य--- 

इस कृति को प्रस्तुत करने के बाद समग्रुण भक्ति का महत्व एकनाथ भली- 
भाँति समक गये थे। ऐसा निष्कर्ष निश्चित रूप से निकाला जा सकता है । 
एकनाथ की शिक्षा दीक्षा और संवर्धन उनकी निगरानी में हुआ था।- अतएच 
उन्होंने इस बात का पूर्ण रूप से ध्यान रखा कि अपने प्रियतम शिष्य के,विकसन- 
शील प्रगत्ति में शास्त्रीय ज्ञान और साधन की कोई कमी न रह जाय ॥ इसी 
सतर्कता के कारण एकनाथ उनके पात्रतम शिष्य वन गए। साहित्यकार और 
भक्त कवि के नाते स्व॒तन्त्र रचना, टीका ग्रन्थ इत्यादि के प्रयोगों से ब्रह्मानुभूति के 
संवेदन का इतने विस्तृत और विद्ञाल प्रमाण में शायद ही किसी को सुअवसर 
मिला हो । अद्वेत वेदान्त की तक॑ कर्कंश ज्ञान की तथा यौगिक कठिन साधना को 
पचाकर श्री एकनाथ अपने हृदय पक्ष से सगुण ब्रह्म के साक्षात्कारी भावाभिव्यंजन 
के कार्य में भी पठु बन गए। अब उनमें यह आत्म विश्वास हृढ़ हो गया कि वे अब 
लोकामभिसुख रचनाएँ सर्जन कर सकते है। यह आत्मविश्वास उनके विरचित एक 
अभंग के उदाहरण से देखा जा सकता है । । 
सग्ुणोपासना में आस्था -- 

सगुण चरित्रें परम पवित्रे सादर चर्र्पावीं । 
८ >< >< 
एका जनार्दनो भक्ती मुक्ती होय तत्काव्ठीं ॥| 
परम पवित्र, सग्रुण चरित्रों का अत्यन्त आदर स हित वर्णन करना चाहिए 
जन लोग सगरा चरित्र वालों के प्रति आस्था रखते हैं अतः सबग्रथम आदरपखुक्त 

अन्तःकरणा से प्रभु का नाम गाना चाहिए । कीर्तेन रंग में आकर भगवात्‌ के 
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सामने सुख से तल्लीन होकर उसमें भूम उठना चाहिए। भक्ति और ज्ञान को 
छोड़कर अन्य बातें न की जाय । प्रेमपूर्वक वेराग्य और विवेक की युक्तियों सहित 
अन्य बातों का निराकरण किया जाय, इससे अन्तःकरण में श्री हरि की स॥ुण-मूर्ति 
का ध्यान घेंस जायगा और वही चिरंतन रूप से स्थित हो जायगा। सन्‍्तों के घर 
की कीतंन मर्यादा इसी प्रकार की होती है। अद्वय भाव से अखंड नामस्मरण 
करते हुए भजनानन्द में निमग्न होकर तालियाँ पीटनी चाहिए। एकनाथ कहते है 
कि भक्ति से ही मुक्ति तत्काल हो जाती है । 
सगृुणोपासता का परिणाम-- 


सगूण उपासना के प्रति ठोस आस्था और उसका महत्व एकनाथ महाराज के 
अुक्त:करण पर अच्धित हो जाने से उनके जीवन मे और भक्ति में स्थिरत्व आगया । 
परश्द्ठीीमत: उनमे ज्ञान की परिपक्‍क्वता आती गयी और प्रौढ़ता और पाण्ए्त्य से 


वे परिपूर्ण बन गये । गरर्वाश्ा से भारतवर्ष के प्रसिद्ध तीर्थ स्थानों की अर्थात्‌ उत्तर 


में मानस आदि और दक्षिण में रामेश्वर आदि स्थानों की यात्राएँ कीं। स्थान- 


स्थान पर उन्होने तद्युगीन जन जीवन की परिस्थिति को देखा तथा अनेक श्रसिद्ध 
सन्‍्तों के साथ सत्सग भी किया। इस यात्राकाल में उनका योग-दक्षेम श्रीकृष्ण 
परमात्मा की कृपा से सुचारु रूप से चला। इससे सगुण भक्ति की भावना उनमें 
हेढ़ से हढतर औौर हृढत्तर से हृढ़तम होती गयी । कहना न होगा कि सारे उत्तर- 
भारत में प्रचलित युग की सगुरा-भक्ति को विशेष रूप से उन्होंने आत्मसात किया 
होगा और अपने जास्त्रीय ज्ञान तथा हृदय से उद्भूत सगुण भक्ति के आधार पर 
उसे और पक्‍का कर लिया होगा । इस आदान-प्रदाव से अपने इष्टदेव के चरित्र का 
गुरागान किया जाय यह भावना उनमें हृढ़ होती गयी । पेठरणा में आकर अपने गुरु 
की आज्ञा से एक आदरशं ग्रहस्थाश्रमी सन्‍्त एवं भक्त वनकर लौकिक और पारमाथिक 
जीवन सफलता पे निभाते रहे । अपने जीवन के इतने लंबे अरसे में शास्त्रीय 
ज्ञान, हृदय प्रवृत्तिनुसारिणी समरुग्ग-भक्ति, चार ग्रन्थों की सर्जना, अपने सद्गुरु के 
प्रति हृढ़विश्वास और तत्जन्य लोक मगलकारिणी धृत्तियों से वे एक पूर्ण रूप से 
साधु, पण्डित और विद्वान संत ओर भक्त का आचरण करने वाले गृहस्थ बन गये । 
शास्त्रीय ज्ञान की सुसम्पन्तता, पंडितों के साथ मेत्री, देशाटन से सप्राप्त अनुभवों 
और अन्वीक्षण की विस्तृत और व्यापक लोकाभिमुखी दृष्टि ने उनमें एक अद्वितीय 
एवं उर्जस्वल प्रतिभा का उन्मेप जगा तथा उनकी धाक सत्र प्रकर्प रूप में जमती 
गई । 


चतु:इलोकी भागवत्त की रचना करने के बाद एकनाथ ने अभंगों की 
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रचना भी आरम्भ कर दी थी। अपनी भाव भीनी इस नव-तवोन्मेपमयी अनुभूति 
की इस विघा को उन्होंने अपने ग्रुरु को बतलाना चाहा क्योंकि यह उनका विश्वास 
था कि ज्ञान का प्रभाव और काव्य की प्रेरणा गुरुकी महिमा एवम्‌ कृपा का ही 
फल है। इस महिमा को वे इस प्रकार मुखर करते हैं--- 
सद्गुरु महात्म्य-- 
तरी जो कायांवाचा मनें। अति कृपाल्तू दीना काररों ।। 
तोडो शिष्याची बंधने । उठवी ठाखणे अहंकाराचे |" 
हे स्वप्नो हीन स्‍्मरे मनें । शिष्याची सेवा स्वये करणो । 
पुज्यत्वे पाहरो। निज शिष्या ॥ 
काया वाचा मनसा सदगुरु दीनों के लिए अत्यन्त कृपावान हो जाते हैं । 
अपने शिष्यों के अज्ञान के वधनों को दूरकर वे उन्हें परम ज्ञानी वना देते :है । 
उनके अन्तःकररणा से अहड्भार का निवास हटा देते हैं। फलतः वे अहल्लार रहित 
निमंल स्वभाव के शिष्य बन जाते हैं। सदगुरु शब्द ज्ञान में पारंगत, न्नह्यानन्द में 
संदा निमग्न, शिष्य प्रवोधन में किसी भी प्रकार की शंकाओं का निर्मूलत कर सकने 
में सक्षम तथा शिष्यों का पूर्णा समाधान करने वाले होते हैं। उनका इस प्रकार का 
'सहज स्वभाव बन जाता है। अतः उनके शिष्यों में से जिसका जैसा भाव होगा 
उसी के अनुरूप उसे अनुभव भ्रास होने लगते हैं। ऐसे महापुरुषों को अपने गुरु होने 
का कतई अहंकार नहीं है और न वे अपने शिष्यों से किसी प्रकार की कभी कोई 
सेवा भी लेते हैं ॥ अपने शिष्य की श्रत्तिष्ला रखते हुए उसे उच्चस्तर पर ले जाने की 
तत्परता जिसमें सदा विद्यमान रहती है ऐसे सदगुरु की महिमा अपार है । 
इस तरह गुरु-महिमा गाकर अपने स्फुट काव्य के रूप में लिखे गये एवम्‌ 
रे गए अभंगों को उन्होंने अपने ग्रुरुको दिखाया। इन अभज्ों के बारे में 
श्री जनादंन स्वामी ने जो अभिप्राय अभिव्यक्त किया है वह हृष्टव्य है--- 
परी नवल त्याचे लाघव । अभंगीं घातले माभे नाव । 
शेखी भावाचा निज भाव | उरावया ठाव चुरवीच ॥(छैद।॥। * 
उनका निवेदन है कि मुझे अपने पन के कारण जो ज्ञान अपने गुरु से 
उपलब्ध हुआ उसके परिणाम स्वरूप में भक्त वन गया। पर भक्ति रस के उन्मेष 
में जो कुछ भी प्रकट हो गया उसमें मेरा कुछ भी व था जरा इस कौतुक को 


१. एकनाथो भागवत कध्याय ३--२६७॥३०० ॥ 
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देख्ए कि इन अभज्धों में मेरी छाप भ र्थात्‌ मेरा नाम उन्होंने लिखवाया। वास्तव 
में ये भाव मेरे न थे, पर उनकी निःस्पृहता ने अभिमान रहित होकर उन अभज्जों 
को उन्होंने मेरा ही बतलाया और कहा १... 


यया बचना सम्तोषला । म्हरो भला रे भला । निज भाविक 
तुचि संचला । प्रकट फेला गुद्यार्थ ॥ 


५ /५ 2५ 


तुरेनि मुजे जे जे निधे। ते सन्‍त हृदयी साच चि लागे। 
छुमुक्षु सारंगाची पालिगे। रुजी निजांगे करितोल॥॥ 


यहाँ पर गुरु और शिष्य दोनों के पारस्परिक सम्बन्धों का क्‍या स्वरूप था 
यह भी समभा जा सकेता है । एकनाथ का सारा साहित्यिक और सम्पूर्ण व्यक्तित्व 
उनके गुरु के द्वारा ही वैयार किया गया था। अतः अपने अन्तःकरण को ऋजुता 
और क्ृतज्ञता जब एकनाथ व्यक्त करने लगते हैं, तब वे अत्यन्त विनम्न हो जाते है । 
तथापि उनके हादिक आदर भाव को समभते हुए श्री जनादेन स्वामी अपने शिष्यो- 
त्तम के लिए वात्सल्य भावना प्रकट करते है। इसीलिए उन्हे एकनाथ के प्रांजल 
वचनों से परम सतोप प्राप्त हुआ । उन्होंने कहा कि भाई ' तुम्हारी काव्यधारा 
में तुम्हारे ही निजी भाव अभिव्यक्त हुए है । गृढ़ एवम रहस्यात्मक पारमाथिक 
ज्ञान को तुमने अपने स्वानुभव से सिद्ध कर काव्य में प्रकट कर दिया है । इसे मैं 
क्या यह मान कि इसमें मेरी स्तुति है अथवा यह मानू कि इसमे मात्र निरूपण ही 
है। यह ग्रत्थ-पीठिका है अथवा ब्रह्मज्ञान ? माहित्य के मर्मज्ञ और ज्ञानी भी 
इसे आसानी से नहीं समझ सकेंगे किन्तु तुमने उसे अपने विवेक से ओर अन्तःकरणा 
की भाव मयता से समझ लिया है, और उसके रहस्य को प्रकाशित कर अभिव्यक्त 
कर दिया है । अपनी वाणी के इन स्वरो मे जो ग्रज उठा है उससे सतोष को भी 
पण्तोष उत्पन्त हो गया है । सत हृदयों को तुम्हारे मुख से निकले हुए वचन सत्य 
प्रतीत होते है। मोक्ष की जिज्ञासा रख ने वाले पारमाथिक सहृदय रसिक जन इस 
सरस काव्य के इदे-गिर्द सदा मेंडराते रहेगे। इस तरह गुरु के अभिप्राय को सुनकर 
श्री एकनाथ को परम सतोप प्राप्त हुआ। वारुतवर में 'चतुःशलोकी भागवत्त' के बाद 
कालानुक्तम से अभद्धो पर विचार करना चाहिए था परन्तु हमने स्फुट काव्य का 
परामझ बाद में लेने का निश्चय किया है। अतः अब हम “एकनाथी भागवत' का 
एक महान ग्रन्थ के नाते विवेचन करेंगे । 


१, एकनाथी भागवत अध्याय ६&६-१०२ ॥ 
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'एकनाथी भागवत्त” एक महान्‌ दाशंनिक ग्रन्थ है । 

गुरु आज्ञा से श्री क्षेत्र पेठणा में उत्स्पू्त होकर अपनी निजी प्रज्ञा और गाढ़ी 
विद्वत्ता के प्रगाढ आत्मविश्वास से एकादश स्कध पर टीका लिखना उन्होंने आरम्भ 
किया । अपनी आयु के ३५ से ४० वर्ष तक उन्होंने भागवत का प्रगाढ़ अध्ययन, 
स्फुट रचनाएं निर्माण कर ली थी, तभी कर लिया था। इस ग्रन्थ का प्रारम्भ 
पंठणा में कर वाराखसी मे उसे समास किया था। इसके बारे मे उनके महाग्रन्थ 
की अन्तर्साक्ष्य इस प्रकार है--- 


तेसे माकेनि नावें । ग्रन्थ होती स्वभावें । आज्ञा प्रताप गौरवें । 

गुरु वभवें सार्थकू ।" 

स्हराबोनि एकादशाची ठोका । एकादशीस करी एका । 

एकपरााचिया सुखा । फब्ठेल देखा एकत्वें !॥ 

शव है ८ 

चाराखसी महामुक्ति क्षेत्र विक्रम शक संवत्सर । 

शके सोहब्ठाशे तिसोत्तरा । दीका एकाकार जनादंन कृपा ॥॥ 

महामंगव्ठ कातिक सासी । शुक्ल पोरिमे सी । 

सोमवार शिवयोगेसी । टीका एकादशी सम्रास जाहली ॥ 

स्वदेशीचा शक संबत्सर ॥ दंडकारण्य शोरामक्षेप् ॥ 

प्रतिष्ठान गोदावरी तीर ॥ तेथील उच्चार तो ऐका ॥ 

शालोीवाहन शक चेंसव ॥ संख्या चौदाहे पंचाप्यणव । 

श्रीमुख संवत्सराचे नांब ॥ टीका अपूर्व ते जाहली ॥४ 

दंडकारण्य के श्रीराम क्षेत्र की प्रतिष्ठान नगरी में भगोदावरी तीर पर माघ- 

शुद्ध एकादशीके दिन पूर्वा नक्षत्र रहते हुए प्रातःकाल पूर्व बेला में शक ९४९१-६२ 
तथा संवत्‌ १६२६-२७ में 'एकनाथी-भागवत' का लेखन आरम्भ हुआ तथा मोक्षदा- 
पुरी बाराखसो में शक १४९६५ तथा संवत्‌ १६३० में महामंग्रलदायक कार्तिक झुक्ल- 
पक्ष पूर्णटामासी तथा सोमवार के दिन इस महाग्रन्थ का लेखस पूर्ण हुआ । जनार्देन 
स्वामी जैसे सदग्रुरुकी समर्थे आज्ञा के वैभव को अपनी पराकाष्ठटा पर पहुँचाकर 
दिखाने का महान्‌ कार्य एकनाथ के छारा सुसम्पन्न हुआ । इस एकादश स्कंध की 
टीका लिखने बाला “एका' अर्थात्‌ एकनाथ एकात्म भाव से इसे पूरं कर सका । 





१, एकनाथी भागवत्त प्रथम अध्याय--१ ०5-११४ और 
| अध्याय ३१ ओबियाँ ५५०-५५३। 
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इ्ध्प हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


इसमे एकनाथ ने हढ़ निश्चय पूर्वक अपने ग्रुरुदेव से सप्राप्त ज्ञान के साक्षात्कारी 
स्वह्प को सहज झौर प्रेफषणीय दनाकर अपनी टीका मे प्रस्तुत कर दिया है १ इसके 
द्वारा पाठक और श्रोता जीवात्मा और परमात्मा के एकात्मक तादात्म्य एवम 
सुखानुभूति को प्राप्त कर लेंगे । 


श्रीमद्‌ भागवत का आध्यात्मिक मह्त्व-- 


भारतीय वेष्णव माहित्य में श्रीमदृभागवत्त महाग्रन्थ का अत्यन्त आदरणीय 
स्थान है। विष्णु पुराण, हरिवश और भागवत इनमे से भागवत पुराण विशेष 
लोकप्रिय है। इसका कारण यह है कि इसके रचयिता में विद्वत्ना और कवित्त का 
मधुर और अपूर्व सयोग हुआ है। भागवत मे भक्ति, ज्ञान, वेराग्य, सत्सग, 
सच्चरित्र, गुर्सेवा, आदि पारमार्थिक अज्ञो का विवेचन, सृष्टि का आरम्भ, प्रलय 
और जन सामान्य मानवी व्यवहारों आदि का सम्पूर्णा मिरूपणा करना यह प्रमुख 
उद्देश्य होने से कई बार पुनरप्वृत्ति भी हुई है। दिप्णु के अवत्तारों की महिमा 
इसमे वेखानी गई है । इस मूल ग्रन्थ का रचयिता वेदान्त विपय का प्रगाढ़ ज्ञाता 
और सरस प्रतिभा सम्पन्न कवि होने से भागवत का प्रचार अन्य दंष्ण॒व ग्रन्थों से 
अधिक हुआ, यह कम आइचये की वात नहीं है। फिर भी श्रीकृष्ण चरित्र प्रमुख 
रूप से निवेदन करना यह बात श्रीमद्‌ भागवत कार के सामने रही है। भगवान्‌ 
वेद व्यास ने महाभारत की रचना को। परन्तु अस्वस्थता बनी रही। अठारह 
पुराण लिखे ओर परोक्ष ईश्वर ब्रह्म का वर्णंत किया, फिर भी जब मन की अश्ञान्ति 
नही गयी तब उन्होने श्रीमद्‌ भागवत लिखा। इसमे यह बताया गया है, कि 
नररूप धारी लीला लाचवी भगवान्‌ साकार सगुण वनकर इस समसार में मानव की 
तरह व्यवहार, आचरण, आदि करते है । चारद-व्यास सवाद मे उनके अन्तः:करर 
की वेचेनी का पता चल जाने पर व्यास भागवत रचते हैं। और अपने पुत्र शुक 
भुनि को सुनाते है। ऋषि श्ञाप से मरणासन्न राजा परीक्षित शुक से उमे चुनते 
है । इस ग्रन्थ के कथन की यह परम्परा है। भगवद्‌ भक्ति परक यह ग्रन्थ होने से 
इसमें भगवान्‌ और उनकी भक्ति का विस्तारपृर्वेक विवेचन है । 
अनेक विष्णु के अवतारों मे से यादव कुलोत्पन्न श्रीकृष्ण का अवतार सर्व- 
श्रेष्ठ होने से उनकी भक्ति श्रेयस्कर है, यही इसके प्रतिपाद्य विषय का मुख्य सूत्र है। 
इसके कुल द्वादश स्क॑ंध है। कौरव पाडवों के सघर्ष की बाते इतिवृत्त के रूप में 
प्रथम स्कघ में निरूपित हैं। कृष्ण सम्बन्धी अंश इसमे भी हैं पर परीक्षित से 
विशेष सम्बन्धित यह रहा है । दूसरे स्कंघ में सृष्टि की उत्पत्ति आदि का विवेचन 
करते-करते नवम्‌ स्कंधों तक भागवत कार ने अनेक आस्यानों में अवतारों आदि पर 
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प्रकाश डाला है । दशम स्कंघ के दो खण्ड हैं। पूरा श्रीकृष्ण चरित्र इस स्कंध के 
इन दो खण्डों में विवेखित है । पूर्व खण्ड में श्रीकृष्ण जन्म से उनकी शैशवावस्था 
पौगंडावस्था का विवेचन और वर्णन है। उत्तर खण्ड में भगवान श्रीकृष्ण के 
तारुण्य और रासलीला-गोपीव्यवहार आदि विषय वर्शित हैं। श्रीकृष्ण के पुरुपार्थ 
विपयक चरित्र का भाग उत्तर खण्ड में है। वेष्णव भक्त कवियों के द्वारा दशम 
स्कंघ पर ही या उनके प्रस॒ज्ों पर ही अनेक रचनाएं विभिन्न भारतीय भाषाओं में 
अधिक रची गयी हैँ । एकादश स्कध को उद्धव गीता भी कहते हैं । वारहवें स्कंध 
में इन पुराणों का उपसहार है। श्री एकनाथ का “रक्मिणी-स्वयंवर” दशम स्कृष 
की एक कथा पर आधारित है। श्रीकृप्ण अपनी लीला सवरण कर निज धाम को 
जा रहे हैं। इस घटना से उद्धव दुखी हैं और बाद में उनको स्वयम्‌ अकेले ही 
रहना पड़ेगा इस वियोग की तड़फाने वाली भावना ने अभिभूत कर दिया। इस 
कल्पित मानसिक व्याकुलता से व्यथित होकर उन्होंने श्रीकृष्ण से अनेक प्रश्न पूछे 


हैं। उनके उत्तर में श्रीकृष्ण्ण ने उद्धव को उपदेश दिया हैं। इसी उपदेश से सारा 


एकादश स्कध निर्मित है । 


इस उद्धवगीता के कुल ३१ अध्याय हैं । श्री एकनाथ भागवत इसी महाग्रन्ध 
की टीका है। इसका प्रथम अध्याय “विश्रशाप' नाम का है। द्वितीय अध्याय भनिमी 
जायंत संवाद एवम्‌ नारद वसुदेव संवाद है। तृतीय ओर चतुर्थ अध्याय में माया 
कम ब्रह्म निरूपएणा और भगवन्त अवतार कथाएं हैं। पंचम अध्याय में वसुदेव- 
नारद संवाद में भगवत्‌ सेवा के मार्य वतलाये हैं। छठे में देवहुति और उद्धव 
विज्ञापन है । सातवें में अवधूृतेतिहास उद्धव श्रीकृष्ण संवाद में वरित है। श्राठवों 
में पिगलोपाख्यान है तो नव्॒ और दशमस्‌ अध्याय उठव श्रीकृष्ण संवाद से व्यात्त 
है। एकादश अध्याय में पूजा विधान योग है, तो द्वादश अध्याय में सत्सज्भ 
महात्म्य कथित है । तेरहदें में 'हंसगीत' निरूपण, चौदह॒वें में भक्ति रहस्यावधाररा 
योग है । पंंद्रहवें अध्याय का नाम सिद्धि निरूपराण योग, सोलहवें का विभूति योग 
है | सत्रहवें अध्याय में ब्ह्मचये-ग्रहस्थ कर्म धर्म निरूपणा है । अठारहवें में बानप्रस्थ 
सन्‍्यास धर्म निरूपणा है । उन्नोसवें में वानप्रस्थ-सन्यास धर्म लक्षण निरूपण है । 
चीसवें में वेद त्रयी विभाग योग विवेचन है तो इक्कीसवें में वेदब्य विभाग योग 
निरूपण है । चौबीसवे अध्याय में प्रकृति पुरुष सांख्ययोग कथित है। पच्चीसर्वा 
अध्याय श्रीकृष्ण उछव संवाद में ग्रुणा निगुणा निरूपण है । छब्बीसवाँ अव्याय ऐल 
गीतोपाख्यान है। सत्ताईसवें अध्याय में क्रिया योग, ध्यानयोग विवेचन है। 
अट्ठाईस और उनतीसवें अध्याय में क़मशः परमार्थ-निणंय, _ परमार्थ-प्राप्ति 


की] 


४०० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


सुगमोपायक घन और उद्धव बदरिकाश्रम प्रवेश है । तीसवें में स्वकुल निर्दालन है 
इकत्तोसवाँ अध्याय मौसलोपाख्यान से सम्बन्धित है। श्री एकनाथजी ने अपनी टीका 
में मूल रूप से जो अध्याय जैसे विवेचित है, उनको वैसा ही रखा है, पर टीका में 
व्विचन स्पष्ट करते हुए अपनी प्रगाढ़ विद्दता और स्वतन्त्र प्रभा का परिचय दिया 
है। मूल भागवत में अध्याय ३६ हैं, तथा श्लोक संख्या १३६७ है। नाथ भागवत 
में अध्याय ३१ है तथा ओोवियाँ १८८०० है । 


श्रीमद्‌ भगवद्‌ गीता और उद्धव गीता का आध्यात्मिक अन्तर-- . 


'श्रीमद्‌ भगवदुगीता' और उद्धव गीता' में उसके स्वरूप तथा उसके प्रति- 
पाद्य शैली में विभिन्नता है। जीवन में एक व्यामोह-संघर्प एवम ढंद्व निर्माण हो 
जाने से अजु न ने भगवान्‌ कृष्ण से कुछ प्रश्न पूछे उसका उत्तर देते हुए जो साहित्य 
निर्माण हुआ वह भगवदूगीता है । इसमें रस परिपोप भी देखने के लिए मिलता 
है। केवल साहित्यिक दृष्टिकोण से देखने पर उद्धव-गीता में वह रस परिपोष नहीं 
मिलेगा, जो भगवद्गीता में हैं। भागवत के एकादश स्कंध को यह उद्धव 
गीता ऐसी है, जिसमें उद्धव के पूर्ण कल्पित दुःख और उसका भगवान्‌ श्रीकृष्ण के 
द्वारा किया गया आध्यात्मिक स्तर का निराकरण है। करुण रस के क्षितिज पर 
शान्तरस की वनश्री भक्ति रस के जल सिंचन से जैसे हरी-भरी दिखाई देती है, 
ऐसा उद्धव गीता का स्वरूप है । साहित्यिक दृष्टिकोण से उद्धव गीता की यह 
पृष्ठभूमि रस परिपोपक होने पर भी उसमें तत्वज्ञान का जो गाढ़ा परिपाक है उससे 
सामान्य सहृदय रसिकों की उनकी साहित्यिक रुचि की दृष्टि से यदि वह नीरस जान 
पड़े तो यह कोई आश्चर्य की बात नहीं है। नाथ भागवत को समभने के लिए 
साहित्यिक दृष्टि के साथ परमार्थ प्रव॒ण प्रवृत्ति जिसमें जितनी अधिक होगी उतनी 
ही मिठास मूल भागवत के एकादश स्कंघ में, तथा नाथ भागवत की टीका में चखने 
के लिए उसे मिल सकती है । 


ऊपर बतलाये गये स्वरूप में भगगद्‌ भक्ति को प्राधान्य देकर एकादश स्कंध 
में वर्णाश्रम धर्म का प्रतिपादन किया गया है। यों तो परमार्थ विषयक सभी बातें 
एकादश स्कंध में प्रसंगवशात्‌ प्रतिपादित हैं। परन्तु पाठक के लिए एकादश स्कंध 
का स्वरूप एक भमेला सा सिद्ध होता है। इस भमेले में पाठक व उलमे इसी हेतु 
को सामने रखकर मानो भागवतकार ने प्रथम दशम स्कंघ में वरित तत्वज्ञान के 
वक्ता एवम्‌ तत्वज्ञ का सम्पूर्ण चरित्र समूचे ढड् से बखाना है। भागवत॒कार 
की यह स्कंध-संगति देखकर मुझे तो अवश्य ही ऐसा जान पड़ता है, कि 
भागवतकार की रचना में अवश्य ही कुछ विशेष दृष्टि रही हो। विचार करने पर 
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यह निश्चित हो जाता है कि ततस्वज्ञान सममने के लिए तत्वज्ञ के चरित्र का 
समीचीन ज्ञान होना आवश्यक है। इमी पसिद्धान्त-सूत्र को सामने रखकर ही 
भागवक्‍तकार ने इस प्रकार से स्क्रंव संगति लगाई है। वेदान्त सूत्रकार, महाभारत- 
कार, तथा भागवतकार व्यास एक ही हैं, ऐसी जनश्नद्धा है। परन्तु विद्वानों का 
मत इस प्रकार का नहीं हे । ईसबी सच्‌ १००० के वाद और १२०० ईसवी पूर्व 
भागवत ग्रन्थ की रचना हुई है, ऐसा विद्वानों का तक है। अतः सूच्रकार, 
'भारतकार”! और “भागवतकार” व्यास ये एक ही व्यक्ति होना असंभव है। दें 
व्यास कोई भी क्‍यों न रहे हो, लेकिन भागवतकार व्याप्न की प्रज्ञा और प्रतिभा 
भारतकार व्यास से कुछ कम नहीं दिखाई पड़ती । इसी कारण जन साधारण को 
भारतकार और भागवतकार एक ही हैं यह भ्रम होना स्वाभाविक है। प्रज्ञा भौर 
प्रतिभा की दृष्टि से दोनों एक ही जान पड़ते हैं। भागवत्कार और महाभारतकार 
ये दोनों दा्शनिक दृष्टि से सांख्यमतवादी होकर वर्ण्णाश्रम धर्म व्यवस्था के प्रतिपादक 
हैं। दोनों में जो अन्तर सुस्पष्टतट: दिखाई देता है वह है, महाभारतकार का कर्मवादी 
होना और भागवतकार का भक्तिवादी एवं अनन्य शरणागंति का प्रतिपादक होना । 
श्रीमद्‌ भगवद्गीता और एकादश स्कंधी उद्धव गीता का यही अन्तर है । इन दो 
गीताओं की पाश्वंभूमि भी अपने ढद्ग| की और अनोखी है । अपनी-अपनी पाइव॑ं- 
भूमि पर प्रन्थकार ने जो तत्वमूरतियाँ सुचारु रूपेस खड़ी की हैं वे दोनों बड़ी ही 
सुहावनी और यथार्थ प्रतीत होती हैं इसी कारण जिस प्रकार से युग परिवर्तेन 
होता जाता है उसी प्रकार के भाष्य या टीकाएँ इन गीताओं पर होती रही हैं । 
इन टीकाओं में से अपने तद्युगीन परिस्थिति का बखान करने वाली पंद्रहवीं 
शताब्दी की एकनाथ महाराज के द्वारा लिखित एकनाथी भागवत यह टीका 
प्रसिद्ध है । ८ 
ईश्वर प्राप्ति में भाषा वाधक नहीं है । 
श्री एकनाथ को इस वात का गयव॑ं है कि उन्होंने यह टीका मराठो में लिखी 
है। अपने देशज लोग देशज भाषा में ही समझ सकते हैं । हरि कथा के वर्णन 
में एवम भगवद्गुणानुवाद में भापा का कोई बन्धन बाधा रूप में उठ खड़ा नहीं हो 
पाता । हरिकथा निरूपण संस्कृत में हो चाहे प्राकृत में, भगवान्‌ तो भावों का 
भूखा होता है । इसलिये वे कहते हैं-- 


जे पाविजे संस्कृत अर्थ। तेंचि लाभे प्राऊृते । 
तरी नमनावया येये । विषय चितें ते कायी ॥॥ 


् २५ /< 


४०२ हिन्दी और मराहो के वंष्णव साहित्य का 


आता संस्कृता किया प्राकृता । भाषा भाली जे हरिकथा । 
ते पाचनचि तत्वत्तां। सत्य सर्वथा सानावी ॥१२४॥" 
संस्कृत में अभिव्यक्त किया गया जैसे बर्थ की प्रतीति कराता है वंसे ही 
प्राकृत भाषा में वही भाव अभिव्यक्त क्रिया जाय तो वह भी अर्थ की प्रतीति कराता 
है। इनमें से एक भाषा में कहा गया श्रेष्ठ जौर दूसरा कनिष्ठ ऐसा हम नहीं कह 
सकते | प्रापंचिक पदार्थों के नाम संस्कृत में और प्राकृत में और अलग-अलग हो 
सकते है, पर रामकृष्णादिकों के नाम नहीं वदलते । संस्कृत का निर्माण देवों ने 
किया इसलिए क्‍या प्राकृत को चोरों ने निर्माण किया है ? जो इस प्रकार के वृधा- 
निमान में, भ्रम में पड़े हुए हैं उनको वृथा ही बोलकर कहने से क्‍या फायदा ? 
हरिकयथा संस्कृत में वा प्राकृत में निरूपित हो वह सर्वंधा पावन ही मानी जावेगी । 
सच्चा भागवत कौन है ? 
भागवत वही है जो भगवन्त है इस नाते भगवान्‌ श्रीकृष्ण श्रेष्ठ और परम 
भागवत है इसके साथ ही वे त्रह्माज्ञ हैं। इसीलिये एकनाथ का यह कथन 
उपयुक्त है-- 
ब्रह्माहुनि ब्राह्मण थोर | है मीच फाय करू । 
परी अद्यापि श्रीधरद चरणालंकार भिरवोतु ॥+ 
ब्रह्म से ब्रह्मत्ष श्रेष्ठ होता है, क्योकि वह ब्रह्म का ज्ञाता एवम तत्वज्ञान का 
प्रगेता भी होता है । सर्वश्रेष्ठ ब्रह्मत्न भगवान्‌ श्रोकृप्णा भागवत का वण्य॑ विपय 
बनकर प्रसिद्ध हुये हैँ । भागवत अपने सभी कर्मो को भगवान्‌ के प्रति निस्सीम 
भाव से अर्पण कर देते है। इसको एकनाथ बड़े सुन्दर ढेझ्ध| से वर्णन करते है। 
यथा-- 
हेतुक अहेतुक । बंदिक, लौकिक स्वाभाविक। 
भगवती अर्पे सकछ्ठिक । यथा नाव देख भागवत घम्म ॥| 
उदकी तरंग अति चपक््‌ । जिकडे जाय तिकडे जछ । 
तेसे भक्ताचे फर्म सफल | अर्प तत्काल भगवन्तो ॥३ 
' मनसा-वाचा-कर्मणा से किये गये कर्म ,वेदिक शास्त्र पद्धतिसे किये गये विहित 
कर्म, लौकिक, स्वाभाविक प्रकार से किये गये सभो कर्म भगवान्‌ को समपित 
करने वाले व्यक्ति भागवत धर्म को अपनाने वाले है ऐसा माना जाता है। जिस 
१. एकनाथो भागवत अध्याय १ ओवियाँ १२२-१२७ । 
१. एकनाथी भागदत अध्याय १-ओबियाँ १६५। 
३. एकनाथो भागवत्त अध्याय २>ओदियाँ ३३४५-३३७। 


तुलनात्मक अध्ययन हे 


तरह पानी पर अनेक चपल तरंगें दिखाई पड़ती हैं और वे जिधर जाती हैं उधर 
सर्वेत्र जल ही जल बिद्यमान रहता है, वेसे ही भक्तों के सारे कर्म भगवान्‌ को 
समपित किये जाते हैं। भगवान्‌ जल स्वरूप हैं और भागवतों के सारे कर्म तरज्ध 
स्वरूप हैं । 
भगवद भक्तों का मार्मिक स्वरूप-- 
भगवद्‌ भक्तों का स्वरूप एकनाथ ने मामिक्ता से अभिव्यक्त किया है। 
यथा -- 
भक्तां सर्वे भुत्तों भगवदावों । तेये बविधघ्नांसि नाही ठावो। 
तथा अपायचि हो उपावों । भावार्था देवो सदा साह्य ॥ 
भक्ती वीए मुक्तिचा सोसु । करितां प्रयत्न पडे बोस । 
असो हे वेराज प्रुरुष। करी प्रवेश अव्यवर्ती ॥" 
भक्त सारे भूतमात्रों को एक ही भगवद्भाव से देखते रहते हैं। इसलिये 
उनके किसी भी कार्य में किसी भी तरह के विध्न को भी प्रवेश नहीं मिल सकता । 
ये सदा अपने भाव पुष्प भगवान्‌ को अपंण करते हैं। अतः भगवान्‌ उनके सदा 
सहायक होते हैं। उनके लिए दूसरों के द्वारा किया गया अपाय भी उपाय बन जाता' 
है। जो लोग बिना भक्ति किये मुक्ति पाने का अथक परिश्रम करते हैं, उन्तके सारे 
प्रयत्न नष्ट हो जाते है । वेराग्य प्रवण राजपुरुष अव्यक्त में प्रविष्ट हो जाते हैं। 
इसका एकमात्र कारण भगवदुभक्ति ही है । 
इन सारे भक्तों को कर्म बंधन कदापि नहीं व्याप सकते । एकनाथ के शब्दों 
में इसे समभना ठीक होगा । जंसे--- 
सांडूुनी देहीव्या अभिमाना ! त्यजुनि देवतांतर भजना। 
जे अनन्य शरण हरिचरणां | ते कर्म वंधना नातछती ।। 
या परी जे अनन्य इरसण । तेदि हरी सी पढियंते पुर्णो । 
हरि प्रिया कर्म बंधन । स्वप्नों ही जार स्पर्ञों न सके 
ये भगवद्‌ भक्त अन्य देवताओं के भजनों को छोड़कर, अपने देहामिमान को 
त्यजकर अनन्य शरण भाव से हरिचरण में लीन हो जाते हैं। इसलिये उनकी 
अनन्य-शरणाता से उनके इष्ददेव प्रसन्न हो जाते हैं तथा उन्हें कर्म के बंधन नहीं 
व्यापते । वे हरि के प्रिय हैं अतः हरि को जानने का पूर्ण अधिकार उनका ही है । 


आओ अमल 20 2 एज कट रस ल के पपीते 
१. एकनाथी भागवत अध्याय ३-ओबवियां १८८-१ ८८६ । 
चर 4४ ५-आओवियाँ रे ५ -रे७छर ॥ 


४०४ हिन्दी और सराठी के वेष्णव साहित्य का 


वे पात्रतम हैं अतः यह उनका जन्मसिद्ध अधिकार ही है कि वे भगवान के स्वरूप के 
पूर्ण ज्ञाता बन जयि। जैंत: उनको स्वप्न में भी कर्म के बंधन कंदापि नहीं व्याप 
सकते । ऐसे ये हरिभक्त सग्रुण का भजन बड़े चाव से और रुचिपूर्वक करते है ! 
एकनाथ का सगुण विपयक मतप्रतिपादन भी बड़ा जोरदार है। यथा--- 

निगु स्याहुनि समुण न्यून । म्हणे तो फेव मूर्ख जारा । 

सगुण नियुण दोनो समान॥ नहृत पूर्ण असेना ॥ 

निगम सीचा बोध कंठिण। बुद्धि वाचे अगम्य जाए । 

शास्त्रांसि न फछे ऊणा खूण। वेदों सौन धरियेले ॥। 

जो सगुण को तियुंण से न्‍्यून कहते है, उन्हें केवल मूर्ख ही समभिये । 
क्योकि वास्तव में सगुण और निगु ण दोनों समान है। एक हृशते से बड़े समर्पक 
ढद्भः से अपना प्रतिपादन वे पेश करते है। जैसे घी के पिघलने पर उसका स्वाद न 
पिघले हुए घी से अधिक मीठा होता है, ऐसी वात नहीं है । उसी तरह सगुण 
और निगु ण की बात है। निगु ण॒ मन बुद्धि और वाचा के परे है, इसलिए वेद भी 
उसके बारे में मौन स्वीकारते है। शास्त्र तो यथाये में अद्धून भी नहीं कर पाते । 
नि ण की ही तरह सदुछ भी अत्यन्त स्वानन्द का लाभ देने वाला है। नित्य- 
सिद्ध -सच्चिदानन्द मय प्रकृति से सम्पन्न परमानन्द ही सगुण बन जाता है। यही 
गोविन्द है। निर्युण निविकार की सगरुरा मूति तेजस्वी घन श्यामल वर्ण की 
बनकर, मोर मुकुंद धारण कर कानों में कुण्डल तथा कंठ में कौस्तुभ बनमाला 
पहिनकर जब मामने भा जाती है तब उसकी शोभा देखते ही बनती है। भाल- 
प्रदेश पर रेखांकित चंदन दोनों नेच्रों के आरक्त वर्णों के कमल दलों को भी लज्जित 
कर देता है। इस समर घ्यान-मू्ति का पूरा आनन्द उठाने के लिए ग्यारहवें 
अध्याय की १४६५ से १५०० ये ओविययाँ विशेष द्रष्टव्य हैं। साहित्य को हृष्टि से 
क्षमवान्‌ इ्यामसुन्दर का नख-शिख वर्गान अत्यंत सलोना तथा उच्च कोटि का है । 
कृष्ण द्वारा स्वयम्र्‌ अपना सम्रुण-ध्यान वर्णन-- 
उद्धव को कृष्ण अपनी ही मूर्ति को प्रतिपादन कर बतलाते हैं, कि इस 

सगुण मूृति का ध्यान करने से चित्त का संधान बड़े सुन्दर और सुचारु रूप से हो 
सकता है। एकनाथकृत इसका विवेचन देखिए-- 

जैसे फेदी थे कमछ। तंसे हृदयीं अष्टदक्क । 

अधोमुख उध्वेनाछ ॥ अति कोमछ लसलसित ।* 
१. एकनाथी भागवत अध्याय ११-ओवियाँ १४५६-४८॥। 
३. १ 72 १४--ओवियाँ ४६५-४६६ 


तुलनात्मक अध्ययन ४०४ 


त्या ही माजी वन्हि मंडब्ठ । वन्हिकल्ठ 4अति जाज्वल्य । 
ते अग्नि संडछों चुमंगल । ध्यावी सोज्वत्ठ मृति साभी ।। 


जिम तरह केले के फूल का आकार होता है, वंसे ही हृदय में अष्टटल कमल 
है। जिसका ऊब्वंनाल अधोमुख है जो अत्यन्त कोमल और सुशोभायमान है । 
प्राशायाम के बल से उध्वेमुच्ी हृदयकमल के अष्टदटल पंखुड़ियों को विकसित करे | 
इसका प्रवल ध्यान चिन्तन करने पर उधष्वे मुख अवोनाल का हृदयकमल, जो कि 
अत्यन्त उन्निद्र और अष्टदलयुक्त है, वे अषप्टदल या पखुड़ियाँ ध्यान में अचंचल 
होकर स्थिर हो जाती हैं। कमल के मध्य भाग में चंद्रमंडल भा जाय, तब उसकी 
सोलह कलाओ सहित उसका वथ्यान करना चाहिए। यह अविकल रूप से किया 
जाय | फिर उसमे सूर्य मडल होगा जो बारह कलाओं से युक्त होगा । उसमें एक 
अग्निमंडल होगा, जो दण कलाओं से युक्त तथा अत्यन्त जाज्वल्य होगा। उसी 
सुमंगल अग्नि मडल में मेरी सोज्वल मूर्ति का ध्यान किया जाय! यह सोज्वल 
मूति है उधो ! जिस प्रकार के ध्यान से युक्त है उसे सावधान चित्त से सुनो ॥ 
क्रीकृष्णा अपनी मृति का ध्यान स्वयम्‌ अपने मुखारचिन्द से कह रहे हैं। जो इस 
प्रकार है -- 
अति दीं ना ठंगरपे परम । सस अवयवब समान ठारप । 
सम सपोष अत्ति सम्पूर्ण । सूति सुलक्षरा चितावी । 


>< /५ ५ 


तेरो घनसावत्ठधा शोभत । जेसे चांदिशे गगनामाकारी । 
शुश्रता बसे श्यामते वरी । तेवी श्यामांगी चंदनाची भुरी ॥ 
तेरों श्रीहरी शोभत ॥ 


जो मूर्ति न तो अति दीर्घ है और न तो अति लघु एवम्‌ बोनी है अर्थात्‌ 
जिसकी आकृति और सारे अवयव सम्पूर्ण दारीर के अनुपात मे सन्तुलित और 
सम्यक रूप में परिनिष्ठचित है । अपने सम्मुख ऐसी मृति की कल्पना करते हुए, 
उसके चिन्तन में काल व्यतीत करना चाहिए । यह मूर्ति ध्यान एवम चिन्तन में 
समभाव से पोषित और सुलक्षणी हो । चिन्तन मे उसका सुरेखित प्रसन्न सुखार- 
विन्द निहारना चाहिए जिससे हृदय में हर्ष नहीं समाता। विशाल कमलदलवत्‌ 
आकर्रान्त विशाल नेत्र हैं, भौहें कज्जलांकित' है जो सुन्दर धनुष्याकृति को तरह 
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वॉकपन लिए हुए है। श्यामल भाल प्रदेश पर पीत चन्दन और कस्तूरी की दोहरी 
रेखायें तथा कुमकुम युक्त अक्षता भी लगी हुई है। चुकीली दीघ्घे नासिका है और 
तैजस्वी दोनों कपोलों के बीच सुकुमार कोमल वदन है जो प्रवालों की आरक्तिमा 
लिए हुए अधर संपुटों से युक्त है। शुक्ल पक्ष की द्वितीया के चन्द्रमा की आकृतिवत 
अत्यन्त सुन्दर चिवुक है। चिक्कशता लिए हुए मुख है तथा जो भक्त चकोरों के 

चन्द्रमा है। हीरों की उज्जल ज्योतिवत्‌ दंतपंक्ती है तथा दाड़िम बीजों की दीपि 
को प्रत्यक्ष कर देने वाले अरुणाभ अघरों के बीच दाँत चमकते हैं। बोलते समय 
ये दांत भलकते हैं। दोनों कर्णों में समान रूप से मकराक्ृति कुडल धारण किये 
हुए है । स्वभाव सहज ईपत्‌ मनोहर हास्पर मुख पर मंडराता है। ग्रीवा शंखा- 
कृतिवत्‌ सुन्दर है। तीनवलयों से युक्त कंठ का उमार है। जिस पर कीस्तुभ-मरि 
विराजमान है। उसके प्रकाश की दीसि की तुलना किससे की जाय। दिंतकर 
अपने तेज से उनके सामने लुप्त हो जाता है। स्वभाव से ही इधर मंडराने वाले 
भुजज्ुकार आजानुवाहु भुजाएँ हैं। विशाल वक्षस्थल पर श्रीवत्स का चिह्न 
अड्धूत है। हृदय के दोनों भागों के बीच त्रिवलीयुक्त गहन उदर हैं जिस पर 
यशोदा के द्वारा ऊखल से बांधे गये चिह्न अद्धित हैं। उनकी ओर देखने वालों को 
ऐसा लगता है कि जैसे विद्युत की तरह कोंधने वाली उतकी अपनी कांति है । 

पीताम्धर परिधान किया हुआ उनका साँजला घनश्यामल रूप सुशोभित है। जिस 
प्रकार आकाश में चांदनी या श्यामता पर श्वेत वर्ण की भलक दिखाई पड़े उसी 

तरह सांवले कृष्ण के अज्ों पर चन्दन की उबठन मली हुईं तथा सुशोभित है । 

ऐसे श्रीहरि का और भी विस्तृत वर्खन सुनिये -- 


कौस्तुभासि संलग्न गढा । आपाद रुछे वनमाछा। 

कटों बाणली रत्न मेखत्ठा । किकिणो जाक माह्ा संयुक्त ॥ 
मूर्ति सम्पूर्ण हरीची । जे मृतिची घरिल्या सोये। 

तहान भूक विसरोनि जाये । जे ध्यानो आतुडल्या पाहे । 
सुखाचा होय सुदिन । सर्वोग सुन्दर श्याम वबर्णों। 
ज्येष्ठ वरिष्ठ गंभीर गहन। सुमुख आरिए सुप्रसन्न । 
मृतंचि ध्यान करावें ॥४६७॥। 


कौस्तुभ मणि से युक्त कंठ में आपाद भूमने वाली बनमाला विराजित है। 
कमर में मेखला है जिसमें किकिंणीं युक्त गोल मशियाँ लगी हैं। अनेक कंकण 
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जे 
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श्ुजाओं पर बंधे हैं। शंख-चक्र गदा पद्म आदि आयुधों से युक्त नाना प्रकार की 
वनी मुद्रिकाए है जो उज्धलियों में कुतूहल युक्त पहनी हैं । वर्तलाकार गहरी नाभि 
है जहाँ से विधाता उत्पन्न हुआ। यह हरी का नाभि कमल है जो समूचे विश्व 
कमल का मूल है। पन्नों के सचेतन स्वयंभूस्तंभ अच्छी तरह गढ़े जाकर खडे हों 
ऐसे उनके दो चरणों की अभिनव शोभा है ! हरी के चरणों में ध्वज, वज्त्र, अकुश 
रेखाएं हैं तथा पद्म-चक़ादि सामुद्रिक चिहन भी विद्यमान है। इन्द्रनीलमरगी के 
तराशे गये सुन्दर त्रिकोण की तरह सुन्दर सांवले वर्ण की पिंडलियाँ हैं ।॥ सुकोमल 
आरक्त आभा वाले तलुओं की निराली शोभा है ॥ उनके ऊपरी हिस्सों में सांवले 
वर की आभा है और निचले तलुओ में आरक्त वर्णीय आभा हैं, वह ऐसे जान 
पड़ती है मानो सांयकाल का रग नीलिमा यूक्त आकाश में छा गया हो। नभमंडल 
में विराजित चद्र रेखा की तरह सुन्दर जानुद्यय हैं और सुघटित जघाएं हैं। सिंह 
को अपनी कृश कमर का बडा अभिसान था, किन्तु जय जीवन कन्‍्हैयाँ की कमर 
देखकर वह स्वय लज्जित होकर जंगल में भाग गया। उसे अपना मुह' दिखाने में 
भी लज्जा उत्पन्न होती है इसलिए वह्‌ चिरतन रूप से अरण्यवासी बन गया है । 

हरि की कमर को ठोक प्रकार से जाँचने समभकने के लिए मेखला को भी स्तब्ध हो 

जाना पड़ा और उस पर स्वर के पुट चढ़े। जब कृष्ण चलते हैं तो नुपूरों की 
रुनकुव कनकार होती है, तथा उसमें लगी घटियों का क्वस्णन होता रहता है । 

सिर पर घुघराली अलके है, जिनमे फूल लगे हैं, वे केश-बध विशेष शोभायमान' 

है । इस प्रकार सर्वाज् सुन्दर सुलक्षणी मूर्ति श्रीहही की है। इस प्रकार की मूर्ति 

का ध्यान करने से भूख प्यास तक मिट जाती है और घ्यानमग्न दशा में यह मसृत्ति 
हृदय में स्थित हो जाने पर सुख का सुदिन आ गया ऐसा समभना चाहिए । सर्वाज्ध 

सुन्दर इयामवर्णों सुमुखी और सुप्रसन्‍न ज्येष्ठ और श्षेष्ट एबस्‌ गंभीर तथा सघन एवम्‌ 
ठोस सगुरय मूर्ति का ध्यान करना चाहिए । 


सग्मुण ब्रह्म का सहत्व--- 

श्री कृष्णाचन्द्र का श्री एकनाथ कृत नखशिख वर्णन साहित्य की दृष्टि से बड़ी 
ही उच्च कोटि का अदभुत और अपने ढद्भू का अनुपमेय एनम्‌ अतुलनीय है । जिस 
भगवद्‌ भक्त तथा रसिक सहृदय पाठक के अन्तःकररखा में यह घ्यान सृति विराज 
समान हो जायगी उसे निश्चित रूप में आनन्दघन सांवले घनश्याम की क्रीड़ा-मय सूर्ति 
उपलब्ध हो जायगी। इस प्रकार के चोखे और अनोखे रसपरिपोपक अद्भुत 
भावपूर्ण कई स्थल पूरे एकनाथी भागवत में यत्र-तत्र बिखरे पड़े है। सुधी सहृदय 
पाठकों को उसमें अवगाहन कर अवध्य रस लेना चाहिए। गपने विवेचन और 


४०८ हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य का 
प्रवच की मर्यादा के कारण मुझे इस तरह के और अन्य उदाहरण उद्घुत करने से 
हाथ खीचना ही उपयूक्त और उचित होगा । 

संगुणोपासको के लिए इसका विशेष महत्व है । 
जीवन के प्रति दृष्टिकोण व्यक्त करने वाले आरुयान-- 


इसी महाग्रन्य में तेईमवे और छत्बीसवे अध्याय में भिक्षुगीत और ऐलगीत 

इन दो उपारयानो की सृष्टि हुई है। इनमे से प्रथम में मालव देश के एक कृपण 
तथा धन लोलुप ब्राह्मण की दुर्गंति का हृदय-विदारक चित्र प्रस्तुत किया है । इसमे 
अन्त में उसका द्रव्य सचय से अध पतन होता है। फिर पर्चाताप होकर उसे 
निर्वेद की प्राप्ति होती है। यह निर्वेद भगवद्‌ कृपा से ही हुआ है। भगवान्‌ की 
कृपा कव और कंसे किस पर हो जायगी इसका कोई ठिक्राना नही है। एकनाथजी 
इस ब्राह्मण पर जिस प्रकार कृपा हो गयी उसका वर्णान करते है - 
कृंपण और धनलोलुप ब्राह्मण का उद्धार-- 

मी पूर्वी होतो अति अभाग्य । आता कालो अति सभाग्य । 

मज तुष्टला श्रीरंग । विवेक वेराग्य पावलो ॥। 

परी कोरो काछें कोरा देशी । कोर। समय कोणा विशेषीं । 

हरी कृपा करितो कंशी । हे कोशासी कछेना ॥। ' 


मैं पहले अनन्त अभागी था पर अब अत्यन्त सौभाग्यशाली हो गया हूँ। 
क्योकि मुझे श्रीरग की कृपा प्राप्त हो गयी है । वे मुझ पर सतुष्ट हो गये है। मेरा 
सचित धन ही मेरा वडा घोरतम अज्ञान था। उसे हरणकर मभृझ पर बडी ही 
करुणापूर्ण कृपा दृष्टि की । भक्तो के अज्ञान हरण करने वाले ही हरि कहलाते हैं । 
भेरे अन्तकरण मे श्री हरि ने अपनी कृपा से विवेक उत्पन्न किया। वेराग्य विवेक 
बिता अंधा है, तो वेराग्य के बिता विवेक पग्रु है। अत. मेरे हृदय में दो जुडवाँ 
फल एक ही समय में विवेक और वैराग्य के रूप मे निर्माण हो गये। सच है कि 
हरि किस समय और किस रूप में किस पर कृपा करेगे इसे कौन जानता है ? 
इसकी निश्चिती भी कैसे दी जा सकती है ? 


फामवासना का उदात्तीकरण-- 


दूसरा आस्यान छब्बीसवें अध्याय का ऐलगीतोपास्यान' है जिसमे चक्रवर्ती 
राजा पुरुरवा और देवागना उर्वशी की प्रेम कहानी है। मनुष्य की कामवासना 
प्रदीत्तहो जाने पर वह कितना भी उपभोग क्यों व करे, पर उसकी कभी भी 
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शांति नहीं होती यही बात इस उपाख्यान में बतलाई गयी है। इस चक्रवर्ती राजा 
को भी पुनः स्व में उर्वशी का उपभोग करने पर जो अनुत्ताप हुआ वह बड़ा मनो- 
वेज्ञानिक है। पर यह अनुताप भी बिना कृपा के असम्भव है । भगवान्‌ की कृपा 
से परचाताप होने पर उस राजा की स्थिति का स्वयम्‌॒ भगवान्‌ त्तिवेदन करते है । 
यथा--- 

ऐसा पुरूरवा चक्रवर्तो । लाहो उ्वेशी भोग प्राप्ती ॥ 

स्वर्ग भोगी पावला विरक्ती । सभाग्य नृपतती तो एक ॥॥ 

जोव होय ब्रह्म पूर्ण । निःशेष गेला मानाभिमान । 

सी तू परण भासेता ॥। * 

पुरुरवा जैसा चक्रवर्ती राजा, उवंणी जैसी देवांगना की भोग प्रासि कर स्वर्ग 
में भी पुनः उसे उपभोगार्थे प्राप्त कर वेराग्य प्रवरणा बच सका। वह एक परम 
सौभाग्यशाली नृपति है । जो च्रिपय अप्राप्त है उनके प्रति वेराग्य धारण करने वाले 
अनेक योगी विरागी देखे है पर सारे त्रिजगत में स्वर्गागना के उपभोग का सुख श्रास 
हो जाने पर भी उसको त्याग सकने वाला पुरुरवा सचमुच बड़ा विरागी और धन्य 
है। उसके जैसी विरक्ति अन्यों में नहीं मिलेगी । इस प्रकार से उनकी प्रशंसा स्वयं 
भगवान्‌ श्रीपति अपने मुख से करते हैं। अपनी निन्‍्दनीय कायासक्ती को अनुताप 
की अँगीठी में जलाकर भस्म कर दिया और अपना विवेक अभज्भा रखा । कामिनी 
का महामोह छोड़ दिया । इस तरह कामासक्ती के दोष को अनुताप से धो डाला । 
और अपनी निर्मल चित्तवृत्ति को पुनः प्राप्त कर लिया। यह मेरी कृपा से ही 
अनुताप हुआ था । मेरी ही कृपा से जीव शुद्ध अनुताप से ब्रह्म की स्थिति प्रास कर 
लेता है और 'मेरा-तेरा”ः यह भाव तिरोहित हो जाता है। एकताथ के द्वारा 
विवेचित ये दोनों प्रसद्भू मनोविज्ञान और मानव चरित्र का उदात्तीकरण कंसे होता 
है इसे बतलाने वाले है । अतः इनका विशेष अव्ययन ही उपादेय होगा । 
एकनाथी भागवत में और भी कई अन्य अस्ज्ध साहित्यिक दृष्टि से विखरे पड़े 

है । उन सब का यहाँ पर उल्लेख न करते हुए एकनाथ विषयक आध्यात्मिक पक्ष 
का विवेचन अब हम यही समाप्त कर देते है । दार्श निकता की दृष्टि से एकनाथ 
सगुण ब्रह्म को मानते है पर ज्ञानाश्रयी भक्ति से निगु रा ब्रह्म के भी जानकार हैं । 
लोक कल्याण का आदर्श अपने जीवन से सामने रखते हुए वे सग्रुणोपासना को 
विशेष प्रश्नय देते है, और भक्ति को जीवन का एकमात्र लक्ष्य मानते है । जीव को 
भक्ति करके ब्रह्म की कृपा से अपना इहलोक और परलोक सुधार लेना चाहिए । 


२. एकनायथी भागवत अध्याय २ ६इ-ओवियां २८२-२६० १ 
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यही उनके विवेचन का सार है। जीव मूलतः भज्ञानी है भौर माया के द्वारा 
उत्पन्त मोह मे वह फसता रहता है। अतः उसे सद्‌गुरु के बतलाये मार्ग पर चलना 
चाहिए। सज्जनों ओर सन्‍्तो की सद्भूति करनी चाहिए, जिससे कि भगवदभजन 
हरिगुशानुवाद की आदत स्वाभाविक रूप से उसमें उत्पन्त हो जाय । अपने स्वधर्म 
को निबाहते हुए आत्म कल्याण और लोक कल्याण दोनों सिद्ध हो जाते है, ऐसा 
श्री एकताथ का मत है। साध्रन के रूप में भक्ति के अतिरिक्त वे और किसी को 
विशेष महत्व नही देते। सच्चरित्र, सदगुरु सपन्‍नता, विवेकपुर्ण वराग्य, आत्मज्ञान, 
मोक्ष की चिता और ईश्वर में आस्था के लिए नामस्मरण, भगवान का गुणानुवाद 
गायन और हरि कीतंव नित्य करना चाहिए यही उनका उपदेश है। आदर्श 
भागवती भक्ति और आदर्दा वैष्णव का सदाचार उन्हें व्यक्ति और समाज के हित के 


लिए अभिप्रेत है। तुलसीदास के ग्रन्थों में इसी प्रकार भागवती भक्ति ओर सदाचार 
पर बल दिया गया है । 


शरण चेष्णव कि सन्त तुकराण का अष्याएिमक पक्ष 
तुकाराम की आध्यात्मिक अभिव्यंजना का प्रयोजन-- 


वेष्णाव भक्तों के आध्यात्मिक पक्ष का अनुशीलन करते हुए इस बात का 
विशेष ध्यान रखना पड़ता है, कि उनकी विवेचना में एवम्‌ उनके आध्यात्मिक चितन 
में साधकों की भाव दकाएं, अनुभूतियाँ और मनोवृत्तियी का वया स्वरूप था, इसे 
सम्यक रूप से परिशोलन कर देख लेना पड़ता है। ऐसा करते हुए हमें उनके 
भावात्मक सवेगों तथा भावभूमियों के साथ तद्ग[प होकर समरसता और सहृदयता से 
उसे पढ़ना चाहिए, अन्यथा उनका अभिप्राय, आशय एवं इंज्धित हमारी समझ मे 
आना कठिन हो जाता है। ऊपरी तौर पर किया गया अध्ययन उनके केवल स्थल 
ब॒ हिरंग के साथ ही हमारा परिचय करा देता है। आध्यात्मिक पक्ष का अध्ययन 
साधकों के अन्तरंग में पेैठकर ही किया जा सकता है। भक्तों की भारतवर्ष मे कमी 
नहीं परन्तु सारी भयद्भूर विभिषिक ओं और भत्याचारी को सहकर भी एकमात्र 
भगवान्‌ को चाहने वाले तुकाराम की आध्यात्मिक उन्नति एव योग्यता अत्यन्त 
उच्चकोटि की है । 
वेष्णव साधकों ने प्राम: अपने सामने एक विशि" दृष्टि रखकर प्रयत्नपूर्व क 
आध्यात्मिकता की भावना से प्रेरित होकर प्रतिज्ञाप्पंक लिखा है। अपनी प्रतिज्ञा 
के अनुसार उसकी फलनिष्पत्ति वरावर होती है ऐसा वे प्रॉंजलता से स्वीकार 
करते है। आज ऐसे साहित्यकार कितने मिलेगे जो इस प्रकार प्रतिज्ञापूर्व 


४; न्‍क कह 
सके कि मे फलानी पुस्तक फलाने त्रह की फत्र निष्पत्ति के लिए लिख रहा हूँ । 
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अतः उसको पढ़कर पाठक उसी तरह की अनुभूत्ति भी प्राप्त कर लें। इसका कारण 
अनुभूति की उत्तनी तीत्रता और गहराई का अभाव ही माना जावेगा। वेष्णव 
कवियों की मुखरित वाणी में उनके अनुभव जंसे उन्होंने उपलब्ध कर लिये वैसे ही 
अन्य भी कर सकते हैं ऐसा आश्वासन मिलता है। जंसे ज्ञानेश्वर की यह प्रतिज्ञा 
देखिए-.- 
'जरी एकले अवधान दोजे । त्री सर्व चुखासी पात्र होइजे । 
हे प्रतिज्ञोत्तर माके । उघड आईका ॥। --ज्ञानेश्वरी । 
अवधानपूर्वक दत्तचित्त होकर भावार्थ-दीपिका का श्रव॒रा करने से सब 
प्रकार के सुखों की उपलब्धि हो जायगी, यह खुले रूप में वे श्रोताओं से कहते हैं 
और प्रतिज्ञापूवंक इसका अनुभव लीजिए ऐसी चुनौती भी देते हैं। यदि ज्ञानेब्वरी 
श्रवण और पठन कर वैसा अनुभव नहीं मिलता तो उसका दोप किसे दिया जाय ? 
वास्तव में उसका दोष पाठक को ही दिया जावेगा। दासबोध” में समर्थ रामदास 
कहते हैं--- 
ग्रंथ नाम दास बोघ। गुरु शिष्याचा संवाद | 
सेये भक्तिमार्ग विशद॥ बोलिला असे $। 
आता अवरग केलिया चे फछ्छ । क्रिया पालटे तात्काछ । 
तुठे संशयाचे मुब्ठ । एक सरा ॥॥ -+दासबोध । 
दासबोघ के पठन से पाठकों की काय॑ शुद्धि हो जावेगी ऐसी समर्थ की 
प्रतिज्ञा है। दासवोध के पारायणा करने पर भी वसा अनुभव नहीं मिलता और न 
कर्मो की शुद्धि हो जाती है । इन सब॒ लोगों के ग्रन्थ जिस प्रतिज्ञा के साथ लिखे 
गये हैं उसी भावना की प्रामारि.कता और अधिकार के साथ यदि वे पढ़े जाँय तो 
उसकी अनुभूति हो सकती है । परन्तु देखा यह जाता है कि लोग उस तरह पढ़ते 
ही नहीं इससे सस्क्ृत की एक उक्ति चरितार्थ हो जाती है--- 
“वक्त रेवहि ततु जाडब' श्लोता यदि न बुध्यते ।* 
यदि श्लोता जानकार न हो त्ो वक्ता को भी अपने कथन में जाब्य प्रतीत 
होने लगता है। कहने का अभिप्राय यही है कि तुकाराम की उक्तियाँ भी इसी 
सावधानी और अधिकार से पढ़ी जाँय तो वेसी ही अनुभूति प्रात होगी । 
आध्यात्मिक प्रेरणा--- 
प्रायः वाडः मय निर्मिति के कारण दो हुआ करते हैं । (१) लोकेपणा और 
(२) वित्तेषणा । तुकाराम को इनमें से कौनसी बात साहित्य के अभिव्यंजन में 


१. एक संस्कृत सुभाषित वचन । 
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अभिप्नेत थी इसका विचार करने पर समझ में आता है कि इन दोनों एपणाओं में से 
एक भी उनकी साहित्य निरमिति का कारण नहीं कहला सकती । तुकाराम ने अभंग 
लिखे इस कारण पडित वर्ग नाराज था । इसलिए उन पर बहुत अत्याचार किये 
गये जिन्हें उन्हें सहना पड़ा । उनको काव्य निर्मिति का अधिकार नहीं है ऐसा कहा 
गया। अभज्भ लिखकर कोई अर्थ प्राप्ति उनको निश्चित नही हुई थी | प्रथम तो वे 
'स्वान्त सुबाय' ही लिखते थे । जो कुछ भी लिखा उसे इन्द्रायणी में उन्हें डुबो देना 
पडा । ईइवर कृपा से वह सारा अभंग वात मय अभग ही रहा और पुनः उन्हें सारा 
क्रा सारा उपलब्ध हो गया। पर इसके लिए उनको तरह दिन निराहार ब्ती 
बनकर प्रायोपवेशन करना पड़ा | वे अपने वास्तत्रिक अनुभवों को ही अभज़ुं में 
अभिव्यक्त करते रहे । उनकी सारी कविता आत्मनिष्ठ और भावानुभूति से संयुक्त 
है। जिम प्रकार की भगवदानुभूति उन्हें हुई, उसे जनता के सामने वे इसलिए भी 
रखना चाहते थे कि जैसा उनका आत्म-कल्याएण हो गया वेसा और लोगों का भी 
हो । यह सत्प्रेरणा और इसी लोक कल्याण की भावना ने उनको साहित्य के 
माध्यम से उसे अभंगो में कहने के लिये प्रेरित किया है । ऐसा समभना समीचीन 
तथा उपयुक्त होगा । 


आध्यात्मिकता का लक्ष्य आत्म-कल्याण और लोक-कल्याण -- 
' तुकाराम कहते हैं।-- हे 
'सन्ताची उच्चछिप्टे बोलतो उत्तरें । कायम्पा गव्हारे जाणावे हैं ॥ 
विठवलाचें नाम घेता नये शुद्ध । तेये मज बोध काय कछ । 
तुका म्हरे मज बोलवितो देव ॥ अर्थ गुह्मभाव तोचि जारो ॥| 
तुकाराम भगवदानुग्रह प्राप्त करने की इच्छा को अहनिश अपने सामने ध्येय 
रूप में रखकर अपनी साधना में लगे हुए थे और इस तरह उनको भगवान्‌ के 
अस्तित्व का साक्षात्कार हुआ। भगवान्‌ की दयालुता और क्वपा सम्पन्नता के 
सामथ्यं पर भी अडिग आस्था उत्पन्न हुई जो कई स्थानों मे और प्रसज़ों मे 
अभिव्यक्त ही उठी है। तेरह दिनों के बाद जब उनके अभज्ञों की बहियाँ उनको 
पुन; वापस मिली तब वे गदगद हो गये। क्योकि उनका यह अनुभव अत्यन्त 
वास्तविक और प्रत्यक्ष था। इसी भावना से अभिभूत होकर वे कहते है *-... 
सगुण-स क्षात्कार-- 
थोर अन्याय केला । तुका अन्त म्यां पाहिला । 
जगाचिया बोला साठी । चित्त क्षोभविले।॥॥ 
>< 2५ ८ 
१. तुकारामाचे अभद्भध-अभज्ध ६१६, पृ० १६५॥ 
२. तुफारामादे अभद्ध २२४१ | 
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तुका म्हर्ये क्रीद। साच केले आपुले ॥! 
हे भगवान्‌ ! तेरह दिनों तक मैंने निराहार रहकर आततायी बनकर जो 
कार्य किया उसके लिए तुम मुझे दंड दो । क्योंकि तुम सचमुच दयाधन, भक्त-कासम- 
कल्पद्ू म हो । भक्त के अपराध को क्षमा करके उस पर दया करने वाले तुम हो 
ऐसा मुझे प्रत्यक्षानुभव देकर तुमने अपने अस्तित्व को सिद्ध कर दिया है। मुझे 
इसी बात का बहुत आनन्द है। अपनी गाथा में तुकाराम ने अपरोक्षानुभूति का 
परोक्ष ज्ञान अपने अभज्ों में अभिव्यक्त किया है । परन्तु इस प्रसद्भा और सद्भ॑ में 
स्वयम्‌ भगवान्‌ ने आकर उनको अपनी गाथा वापस प्राप्त करा दी, इससे अन्य लोगों 
को भी अपरोक्षानुभूति का चाक्षुप-प्रत्यक्ष अनुभव प्राप्त हुआ । 
मतलब यह है कि तुकाराम के वाणी की सत्यता ज॑से सिद्ध होकर सामने 
» भाई उसी तरह अन्य सन्‍्तों की बानियाँ भी सत्य हैं, उनकी अनुभूतियाँ सत्य हैं, 
तथा उनकी अभिव्यंजनाएं भी सत्य हैं। पाठकों को अर्थात्‌ रसिकवर सहृदयों को 
इस हृषि से उसके अन्तरग में प्रवेश पाकर एवम्‌ समरस होकर भक्तों के सा ह्त्यि को 
पढ़ना चाहिए | इससे जो निष्पत्ति होगी वह उनकी प्रतिज्ञा के अनुसार वर्शित 
अनुभूति का अत्यक्षानुभव और सवेदन ही होगा । 
तुकाराम के फलाने अभग उन्होंने सिद्ध दशा में लिखे हैं अथवा साधक दवा 
में, इसकी नीरस और तथ्यहीन चर्चा को छोड़कर यदि उनके साहित्य-सिधु में पैठे, 


# ५ || 


तो आध्यात्मिक पक्ष के मोती भौर रत्न ही हाथ लगेंगे । 


तुकाराम के सग्मरुण का स्वरूप-- 
तुकाराम कोरमकोर सग्रुणा साधक थे । इसके प्रमाण उन्हीं के बचनों और 

अनुभवों से लेगे। भक्तिमार्म में जिसकी भक्ति की जाती है उसका दर्शन सगुण- 
स्वरूप साक्षात्कार का विशेष महत्व है। सग्रुण के पथ्य को तुकाराम भली-भाँति 
जानते थे इसीलिए अपने अनुभव्पूर्णो वाणी में वे कहते हैं--- 

नको ब्रद्याज्ञान, आत्मस्थिति भाव। 

मी भक्त तु देव, ऐसे करो ॥॥ 

जद 4 4 
नलगे तो मोक्ष मज सायुज्यता ।'* 
नावडे हे वार्ता शुन्याकारी !। 


कम एनचन ना उनकी 
है| एनमनार जच उनक 


भक्त अपनी पूरी जिम्मेदारी भगवान्‌ पर सौंप देता 








१. तुकारास महाराजांचे अभंग १०२२ । 


४१४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


वहियाँ उनको वापस मिल गयी तभी अपने उपास्य पांडुरंग से उन्होंने कह दिया कि 
मेरा सारा योगक्षेम वहन करने का उत्तरदाधित्व हे भगवान्‌ ! अब आपका ही 
होगा। तभी तो उन्होंने कहा कि सुझे कोरा शाव्दिक ब्रह्मज्ञान नहीं चाहिए। 
मुझे तो भावात्मक आत्मस्थिति चाहिये जो प्रत्यक्ष अनुभवजन्य है । मैं भक्त हूँ, और 
तुम भगवान्‌ यह सिद्ध ही हो जाय । शुष्क वातों में मन नहीं रमता। ब्रह्मतान 
की केवल तात्विक चर्चा से व्यर्थ ही थकान उत्पन्न हो जायगी। मेरी तो आपसे 
यह प्रार्थना है कि अपना सुन्दर सगुण स्वरूप दिखाओ। मैं तुम्हारे चरणों का 
निरन्तर वंदन करूगा । मुझे मोक्ष सामुज्यता मुक्ति आदि नहीं चाहिए। शून्यकार 
सम्बन्धी सिद्धांत मुझे अच्छे नहीं लगते । इतना ही नहीं तो संगुण और निगुण 
का वितंडाबाद उन्हें अग्रिय लगता है। वे कहते है-- 

परव्नह्टम स्वरूप--- 


समग्र की साकार निगुंण कों निराकार । 
नकछे हा पारवे दां-श्रुर्ती ॥। 
तो आम्ही भावे केलासे लहान । 
ठेवुनिया नावे पाचारितों ॥' 
परब्रह्म सगुण है अथवा निमु ण, साधार है अयबा निराधार, तथा साकार 
है अथवा निराकार ? ये सारे प्रश्न ऐसे है जिनका वेदों और श्र॒तियों में भी निर्णय 
नहीं लग पाया है । परन्तु हम सन्‍्तों ने अपनी भावना से उसे छोटा बना लिया है 
ओर उसको अपनी रुचि और भाव के अनुसार अनेक नामों से पुकारते है । 
भगवान्‌ के नाम की उन्हें विशेष चाह थी । वे हृदय से उसका वर्णान करते 
है यथा -- 
मोड नावे क्षीर परि साखरेचा धीर ! 
तेसे जाणा ब्ह्मज्ञान बापुडे ते भक्तिदीण ९ 
रची नेदी अन्न । ज्यांत नसतां लवण ॥ 
आंधव्वयाचे श्रम । शिकविल्याचे चिनाम ॥ 
तुका म्हणे तारा । नावे तंबु-याच्या सारा ॥ २ 
रुचि होने पर लवण रहित अन्न अच्छा नही लगता क्योंकि लवरा का होना 
अनिवारय है । दुग्ध मीठा तभी लगता है जब वह शकेरायुक्त होता है । त्रह्मतान भी 
१. तुकाराम महाराजांचे अमंग-अभेग गाया । 
२८ |? १४७६९ | 
३. तुकारामांचे अभंग १७४६ । 





तुलनान्मक अध्ययन ४१५ 


विना भक्ति के शून्य हे । भक्ति के साथ ही उसकी महिमा है। कोरा ब्र॒ह्मआान 
उसी त्तरह है ज॑से तानपूरे के तार | यदि समुण भक्ति है तो वे तार ऋकृत हो 
सकते हैं, और तभी 'तानपूरा' यह नाम भी सार्थक हो जाता है। अन्धे को नाम 
सिखाने में कोरा परिश्रम करना पड़ेगा जो व्यर्थ सिद्ध होगा। यदि उसका रूप 


देसने की आँखे हो तो नाम सीखना भी सार्थक होगा । 
सगरुण भक्ति साधना विपयक तुकाराम का अभिमत--- 

तुकाराम के मतानुसार सगुरणोपासना से सारी दशाएँ उपलब्ध हो जाती हे । 
हृदय की मूतति प्रकट हो जाती हे, क्योकि वह हृदय के झुद्ध भाव की जानकार होती 
है। सारे साधना परक धर्मो मे एकमात्र धर्म हरि का नाम है। सब का बीज 
नामस्मरण है । अन्य सब उसके फल है। सारे श्रमो का निवारणा, सारे धर्मो का 
रहस्य, सकनपुण्य, एकमाच हरिकीर्तंत तथा नामघोप से सप्राप्त हो जाते है । हरि 
के दास निर्लेज्ज बनकर हरिनाम गाते हैं। सारे रस यही पर आकर एक 
हो जाते है, और भवबधन के सारे पाण खुल जाते है । अन्त:करण में भगवान्‌ की 
वस्ती हो जाने से सारे पुण्य के लक्षण और भगवान्‌ की साधना के सारे भज्ध अपने 
आप आ जाते है। आवायमन रुक जाता है। ग्रहस्थ आश्रम का त्याग करना 
नही पडता । कुलधर्म अपने से ही ज्ञात हो जाते है । एक बिठोवा का नाम, 
योगियों का शून्य ब्रह्म, परिपूर्ण मुक्त आत्मा आदि सब कुछ है । तुकाराम कहते 
है, कि हमारे ज॑से भोले जनो के लिये एकमात्र समर ही सब कुछ है। क्योकि 
इसी एक साशब्नना से सारी स्थितियाँ उपलब्ध हो जाती हैं । यथा--- 

अवध्या दशा येखें साधती । मुख्य उपासना सग्रुण भक्ति ॥ 
प्रकदे हदया ची मूति। भावशुद्धी जाणोनिया ॥॥7 

भक्ति से ब्रह्मज्ञानी की, योगियो की सारी दश्ञाएँ संप्रास हो जाती हैं। 
घुकाराम के मत में मुल्य उपासना सग्रुण-भक्ति ही है। इसमे अन्त.करण का भाव 
घुद्ध ओर सरस होता है। भगवान्‌ को यही विज्ञेप श्रिय होने से हृदय की ध्यान 
मूर्ति भी प्रकट हो जाती है । 

तुकाराम को विदृठल के दश्शन वाल रूप मे हुए भौर उन्होने भगवान्‌ के 
आलिगन-सुख का अनुभव किया। वेदाती की भाषा मे रुक्षता एव शुण्कता होती 
है, अत.एवं तुकाराम को उससे कोई सरोकार नहीं है। उनकी अनुभूति ने उन्हे 
यह सिखा दिया था कि इससे प्रत्यक्ष लाभ कुछ भी नही होता । अत" वे निवेदन 
करते है कि उन्हें ऐसा अनुभव नही चाहिए जो झाब्दिक मात्र हो । 


१. तुकारासाचे अभद्धम ६४५ । 


४१६ हिन्दी और मराठी के वेष्खव साहित्य का 


तभी वे आत्मीयता और तमन्‍्मयता से कहते हैं।--- 
बोलाल या आपुल्या पुरते । सज या अनन्ते मोचियेले । 
भाडीला न सोडी हातीचा पालव । वेधी वेधें जीव वेधियेला ॥। 
तुमचे ते शब्द कोरडिया गोष्ठीं । मजसबे मिठी श्रंग संग्रे ॥ 
तुका महुणे तुम्हां होईल हे परो । अनुभव बरी येईल सम ॥ 
यदि केवल अपने ही सम्बन्ध में बात करनी हो, तो मैं ऐसा कहूँगा कि मुझे 
अनन्त ने अपने से सूत्रवद्ध कर रखा है। मेरे हाथों में यह जो सदा फलने फूलने 
वाला कल्पवृक्ष आ गया है, उसे मे अब कभी भी छोड़ने वाला नहीं हूँ । इस 
परमात्मा ने मेरे जी को मिरन्तर आवद्ध कर रखा है। बसे आप लोग भगवाद्‌ का 
सेद्धान्तिक वर्णन करते है, जो मुफे केवल शाव्दिक शुष्क चर्चा के रूप में जान 
पड़ता है। प्रत्यक्ष मेरा अनुभव तो भगवानु के साथ स्पर्श सुख और आलिभन में 
वद्ध अवस्था का है। तुकाराम कहते है यही अनुभव तुम भी ले सकते हो। ऐसा 
अनुभव हो जाने पर तुम भी मेरी तरह कहने लगोगे । 
सगुण साक्षात्कार के कतिपय अन्य अनुभव-- 
तुकाराम महाराज के एक अभज्भ में यह भाव व्यक्त किया गया है कि 
भगवान्‌ के लिए कोई कार्य ऐसा नहीं है, जो असम्भव या दुस्साध्य हो। तुकाराम 
को यह अभग उस समय उत्स्फूर्त हुआ था जब वे लोहगाँव में भगवान विठठल की 
मृ्ति के सामने कीतंन कर रहे थे । कीतेन सुनने के लिए आई हुई एक्रस्‍्त्रीका 
बालक उसकी गोद में मर गया | तुकाराम के ध्यान में यह बात आ गई। तब 
भगवान्‌ से करुण याचना करते हुए वे कहते हैं *-- 
अशक्य तो तुम्हा नाहीं नारापणा । निजिवा चेतना आशणावया । 
८ 2५ >< 
तुका म्हरो माक्के निववाते डोछे । दादुनि चोहकछे सामथ्याचि ॥ 
है भगवाव्‌ ! आपके लिए कोई बात असम्भव नहीं है। आप तो भक्त- 
काम-कल्पद्रू म है। ये सब उपाधियाँ जब तक आप सत्य सिद्ध नहीं कर देंगे तब 
तक उन्हें सत्य कौन मानेगा ? अतः कौतेन में आए हुए जिस बालक का देहान्त हो 
गया था उसे जीवित करने की कृपा कोजिये। जड़ में चेतनत्व ला सकना आपके 
लिए असम्भव नही है। मैं लोगों के सामने तुम्हारा गुणगान करता रहता हुँ वह 
१. तुकारामाचे अभड्ू २४४४। 


२. गे २३१५१ 
३ ३8 #,४.९. 


तुलनात्मक अध्ययन ४१७ 


अयथार्थ सिद्ध हो जायगा । लोग मेरे कथन की प्रतीति ले सके ऐसा कुछ प्रत्यक्ष 
कार्य आप कीजिए । इस तरह आतर्तंता से पुकारने पर वह बालक जीवित हो गया। 
वेसे केवल तुकाराम कहते हैं इसलिए भगवान्‌ दयालु है ऐसा कौन मानेगा ? भक्त 
की लाज रखने के लिए भक्त की कही हुई वात सत्य हो जाय यह उत्तरदायित्व 
भगवान्‌ को लेना ही पड़ता है । यही बात तुकाराम के साथ हुई । 


इसी प्रकार का एक अन्य उदाहरण उस प्रसड्भ का है, जब छत्रपति शिवाजी 
महाराज तुकाराम के कीतंत में उपस्थित थे। उन्तको पकड़ने के लिए मुसलमान 
सरदार सिपाहियों को लेकर आगए । इस तरह प्राण संकट देखकर तुकाराम की 
आवबरू जाने का प्रमज्भ उपस्थित हो गया । इस अवसप्तर पर तुकाराम ने भगवान्‌ से 
यह प्रार्थशा की *-.. 


भीत नाहीं आता आपुल्या मररपां । दुःख होता जनांत न देखबे । 
आमची तो जाती ऐसी परम्परा । कां तुम्ही दातारा नेरां ऐसे ॥। 
भजनी विक्षेप तेंचि पें मरण । न बजाबा क्षण एक वाया ॥ 
तुका महरणे नाही आधाताचा वारा | ते स्थरीं दातारा ठांव मागे ॥। 


मैं अपनी ग्र॒त्यु से नही घबराता। परन्तु लोगों के बीच में किसी को दुःखी 
भी नहीं देख सकता । हमारी जाति भक्ति करने वालों की है और भगवाद्‌ भक्तों के 
कहलाते हैं। अत: आप भी इसे कक्‍्योंकर नही मानेंगे ” भजन में विक्षेप उत्पन्न 
होना ही मरण है । उस समय तो एक क्षण भी व्यर्थ, नही गँवाना चाहिए। जो 
भजन करता है उसे कोई आघात कर छू भी नहीं सकता। क्योंकि भजन करने 
वाला भक्त भजन करने के लिए उसी स्थान पर दाती भगवान्‌ से सुअवसर और 
सुरक्षा माँगता है । तुकाराम ने शिवाजी को इस प्रकार का अभय दिया--- 

न कराबी चिता । भय न धरावे सर्वथा ॥ * 


कोई चिन्ता मत करो। सदा अभय होकर रहना चाहिए। भगवाद्‌ के दास 
भगवान्‌ के द्वारा रक्षित होते है। भगवान्‌ स्वयम्र॒ उनके रक्षण कर्ता बन जाते हैं। 
तुकाराम कहते हैं, कि कोई शब्क्ा या सन्देह अपने वचनों में प्रकट नहीं करना 
चाहिए। भगवद भजन में कोई भय नहीं है जो सन्देह प्रकढ करते हैं उन्हें कोई 
उत्तर सोच लेना चाहिए । 





१, तुकारासाचे अभज्भा ४५६ । 
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४१८ हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य का 


भक्त भगवान्‌ पर निर्भर रहता है । 


तु कृपालू माऊली आस्हां दीनांची साउली | 

न संवरिता आली बाछ बेशे जवब्ठी ॥| 

माझ्ते आई। भातां पु काई तुज घालु सांकडे ॥ 

तुकाराम कहते हैं कि हम दीनों के लिए तुम क्रंपालु एवं जननीवतृ हो 

क्योंकि तुमने वाल वेश में मेरे पास आकर मेरा समाधान किया । मैंने देखा ओर 
तुम्हारे सगुणा सुन्दर एवम्‌ आकर्षक रूप पर मैं लुब्ध हो गया । मुक्त आलिगन देकर 
मेरे मन की वेचेनी आपने दूर की । इस भक्त पर आपने कृपा की इसी से सन्‍्तों मे 
मुझे; उनके बीच स्थान दिया । भगवान्‌ को कृपा करने आना पड़ा। मैंने बहुत 
अन्याय किया है अतः हे विदठल | मुझे क्षमा प्रदान कर दो। यों तो भक्त के 
नाते आगे चलकर भी आपको तो पुकारना ही पड़ेगा । 


तुकाराम के द्वारा आत्म निरीक्षण और आत्मदर्शन-- 


सुकपएण के छुए फें तत्कालीन उणाज के आदर वेडांडियों की बड़ी भरमार: 
थी। उनका सामर्थ्य प्रभावगाली था। अतः तुकाराम वीच-बीच में आत्म- 
निरीक्षण कर आत्मदर्शन करने की आवश्यकता अनुभव करने लगे। अतः एकवार 
वे भगवान्‌ से एक चीज मांगते, तो दूसरी बार दूसरी चीज मांगते और प्रथम मांगी 
हुई चीज नहीं चाहिए ऐसा भी कहते है कभी-कभी वे केवल भगवान्‌ को ही मांगने 
लगते । भगवान्‌ अन्तरात्मा में निवास करते हैं, अतः उनसे कोई बात छिप नहा 
सकती, और न कोई चाहे तब भी छिपा सकता है। अतः साधक को स्पष्ट रूप से 
अपनी वात प्रांजल रूप से भगवान्‌ को वतला देनी चाहिए । तुकाराम साधक थे ॥ 
भगवान्‌ से प्रांजल रूप में भगवान्‌ की चरण सेवा मांगते हँ--- 
भक्त की अभ्यर्थना-- 
तुकाराम की भगवान्‌ से की गई प्रांजल अभ्यर्थता -- 
मागरोे ते एक तुजप्रति आहे । देशी तरो पाहे पांडुरंगा ॥ 
या सन्‍्तासी निरवीं हे समज देई' । आरिक दुजे कांहीं ॥ 
न सागे तुज ॥ तुका स्हुणे आता उदार होई। 
सज टेवीं पायी संताचिया ॥ 
हैं भगवान्‌ तुम्हारे पास मेरी एक ही मांग है ) यदि आप उसे देना चाहते हैं 
१. तुकारामाचे अभड़ ३४४८ | 
१. तुकारामाचे अभद्भा १५४५१ 





उुलनात्मक अध्ययन ४१६ 


तो अवश्य दे । संतों के चरणों मे मैं विनम्र होकर पडा रहूँ यही मेरी इच्छा है । 
इन सन्‍्तों से कहिये कि वे मुझ पर कृपा करे । आरम्भ में केवल निष्काम भक्ति ही 
उन्हे अभिप्रेत नही रही होगी । सग्रुण और निगुण इसमें से क्या माग ले इसका 
निणंय आरम्भ मे नहीं हो पाया । इसलिये निश्चित रूप से क्‍या माँगा जाय इसका 
निर्णय कर सकने को क्षमता आ जाय इसीलिए वे 'सन्‍्तो के चरण कमलों से मुझे 
दूर न करो यही बार-बार भगवान्‌ से मागते है । सारांश यह है कि तुकाराम के 
एक-एक अभग को पढ़कर उसका अर्थ लगाना चाहिए । 
चुकाराम की पारमार्थिक अनुभूति की अभिव्यक्ति का स्वरूप 
चुकाराम के अभद्भ उनकी प्रत्यक्ष अनुभूति पर आधारित होने से एकदम' 
हम उन्हे निराधार और प्रक्षित नही मान सकेगे। पूरी अभगों की गाथा उनके 
भत्यक्ष अनुभूति जन्य अचुभवों के प्राजल आधारों से भरी हुई है । तुकाराम ने इन 
अभगों में तत्वज्ञान का विवेचन किया है। पर याथा को पढ़कर कोई तत्वज्ञानी 
नहीं वन सकता । अभगो में तात्विक वर्सखन आया है। सत्य वर्रान आत्म प्रतीति 
और समुणोपामना से सम्भूत अनुभवों का ही साना जावेगा। तात्परय यह है कि 
चुकाराम एकदम पक्के सग्रुणोपासक है । 
अन्त मे प्रत्यक्ष पाडुरंग उन्हे लिवाने आये हैं। तुकाराम इसे समझ न 
सके । सदेह वेकुण्ठ जाना है, यह जब उन्हे ज्ञात हुआ तो गरुड़ ने अभय देकर 
कहा नाभी नाभी---अर्थात्‌ मत डरो, मत डरो । इसलिए उन्‍होंने अन्य सनन्‍्तों 
को आलिंगन देकर इसी शरीर से कम से कम वाराणसी तक वे गरुड़ के साथ गए । 
इसी का वर्णान इस अभग में मिलता है--- 
फैल आले हरि । झंख चक्र शोमे करीं। गरुड येतों फडत्कारे । 
तुका भालासे संतुष्ट । धरा आले बेकुण्ठ पीठ ॥7 
साक्षात्‌ भगवान्‌ विष्णु आ गए है | हाथों में शंख चक्र धारण किया हुआ 
है। गरुड़ अपने पंखों को फड़-फड़ाकर तचुकाराम से कहता है कि मत डरो, 
मत डरो ।” सामने देखो कौन आये हैं? मुकुट और कुण्डलों की शोभा के आगे 
सूर्य का तेज लुप्त हो गया । मेघ के साँवले वर्रा वाले हरि है और तुकाराम अपनी 
आँखों से भगवान्‌ को निहारते हैं। उनका चतुभुज रूप है, तथा गले में वेजयंती- 
माला धारण की हुई है। दसो दिशाएँ प्रकाशित हो गई है। चुकाराम सनन्‍्तुष्ट हो 
गए क्‍योंकि वैकुन्ठ पीठ ही उनके घर चलकर जाया था। तभी तो बे आगे 
कहते हैं *--- 


१. तकारामाचे अभंग १५६६ । 
र्‌« 7४ १५६७ ै 


४२० हिन्दी और मराठी के चेप्णाव साहित्य का 


भगवान्‌ का साक्षात दर्शन-- 


इंख चक्र गदा पद्म । पेल आला पुरुषोत्तम | नाभी नाभी । 
भक्त राया । वेगी पावलों सखया ॥ दुरूनि येतां दिसे हृष्टी । 
घाके दोष पछती सृष्ठी ॥ तुका देखोनि एकला। 
वकुण्ठीहुनि हरि आला ।। 
तुकाराम ने देखा कि शंख चक्र गदापग्मधारी पुरुषोत्तम उस ओर भा गए 
हैं। वे तुकाराम से कहते हैं कि मत डरो। है भक्तराज तुम्हारे लिए मैं शीघ्र भा 
गया हूँ। भगवान्‌ को दूर से ही भाते हुए देखा, जिसकी धाक से सारे दोष 
स्वयम्‌ दूर भाग जाते है। तुकाराम को अकेला देखकर वेकुण्ठ से हरि स्वयम्‌ आा 
गये है । 
इन अनुभूतियों की अभिव्यंजना को हम 'छूठ केसे कह सकते है ? गरुड़ ने 
तुकाराम को अभय दान दिया यह उनकी स्वात्मानुभूति की दशशा का वर्शान है। 
अब तक किए गए विवेचन से तुकाराम किस कोटि के भक्त ये, इसे सुचाह रूप से 
चित्रित करने का प्रयत्न यहाँ पर किया गया है । वे भक्त कैसे बने, उन्होंने भगवान्‌ 
का अपने उपास्य विठोवा का जो इतना प्रेम संपादन कर लिया था, वह उनकी 
अलौकिक तपस्या का फल है। यह तपस्या उन्होंने केसे की इसे देखता 
आवश्यक है । 


तुकाराम को तपस्या एवं साधना-- 


जीवन एक सरल और सहज बात नहीं है। जीवन में व्यक्ति का बाह्य 
परिस्थिति से तथा अपनी निजी प्रवृत्तियों से संघ होता रहता है। इन संधर्पो में 
विजयी होकर अपनी ध्येय सिद्धि प्राप्त करना वहुत कठिन बात है। यह संघषं 
कोई अनौखी चीज नही है। हरएक को इसका अनुभव किसी न किसी रूप में 
होता रहता है। उसका लक्ष्य छोटा हो चाहे बड़ा उसमें विजय पाना उसके अपने 
वस की वात्त है । परन्तु एक तीसरे प्रकार का संघ होता है, जो इनसान के 
सामथ्यं के बाहर की बात है - इसे यद्ुच्छा, भ्रारब्ध या देव कहा जाता है। ये 
तीनों संघर्प श्री संत शिरोमणि तुकाराम महाराज के जीवन में बड़ी तीब्रता से हुए 
थे ऐसा दिखाई पड़ता है। ये तीनों संघर्ष तीन्रतर से तीब्रतम होते हुए भी वे 
विजयी हुए थे । इससे तुकाराम का जीवन-चरित्र आदर्शयुक्त और लुभावना सा 
लगता है। तुकाराम ने अपना यह जीवन वड़ी जागरुकता के साथ व्यतीत किया। 
अब हम उनके ही अभंग वचनों से निस्तृत उनकी जीवन गद्भा में डुवकियाँ लगाकर 


अवगाहन करेगे, और उस पुनीत स्नान से अपने आपको पवित्र बना लेंगे। देखिए 
वे अपने बारे में कहते हैं-- 


तुलनात्मक अध्ययन डंर्रे 


वरा कुणावी केलों । नाहीं तरि दंभेचि असतों मेलो । 
2५ ५ 2५ 
तुका महरोे थोरपरणऐं । नरक होती अभिमाने ॥* 


बहुत अच्छा किया जो है भगवान्‌ आपने मुझे कुनवी जाति में उत्पन्न किया । 
अन्यथा मैं दभ में फूलकर यू ही मर गया होता। तुकाराम प्रेम से नाचकर 
भगवान्‌ के चरणों मे गिर पडते है । यदि कुछ विद्या पास मे होती, तो मै अन्य 
किसी के चरणाी मे गिर पडता और सन्‍तो की सेवा न कर पाता । इससे व्यर्थ ही 
मेरा जीवन लुट गया होता । अहकार और अभिमान से वेकार ही झ्षेखी वधारने 
का कार्य करता रहता जिसका परिणाम यह होता कि मुझे नरक में ही जाना 
पडता । एक अन्य जगह वे इस तरह कहते हैं-- 
दुद्रवंशी जन्मलो । म्हणोनि दंभे सोकलिलो ॥ 
>८ >< >< 
सर्व भावे दौन । तुका म्हुरो यातिहीत ॥* 


शुद्दवश में जन्म लिकर दभ से दूर रहा । है पंढरिनाथ ! अब तो आपके 
सिवा मेरे माँलवाप और कौन हैं? ज्ञानप्राप्ति के लिए अक्षर रटने का मुझे 
अधिकार नही हे। मै सब तरह से दीन हीन हूँ। तुकाराम कहते है कि मै 
यातीहीन हू । 


साधकावस्था--- 

मनुष्य का मन कतिपय विशिष्ट प्रसद्भो, परिस्थितियों मे रहकर ऐसा वन 
जाता' है कि वह अपने भीतर भावात्मक परिवर्तत की दशा महसूस करने लगता है 
ओर परिवरतंन करने के लिए भस्तुत भी हो जाता है। जीवन के े निश्चित एवम 
ठोस माने हुए तत्व व्यर्थ सिद्ध होने लगते हें। इससे निराशा एवम्‌ अगतिकता 
उत्पन्न हो जाती है। मनुष्य का मन वाह्म रुप से शीतल और स्थिर जात होता 
है । देनविन व्यवहार तो वह निश्चिन्तता से किया करता है, किन्तु उसके अन्तर्मेन 
में एक सघर्प-- एक हलचल होती रहती है । जब वह अपनी सीमा से परे जाकर 
तीब्रतम हो जाती है। तथव उसका प्रचण्ड आन्दोलन आरम्भ हो जाता है और 





१. तुकारासाचे अभंग ३२० ॥ 
२. लुकारासाचे अप्लंण २७६६ । 


४२२ हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य का 


विस्फोट होकर प्रलय जंसी दशाउत्पन्न हो जाती है। स्वंनाश साकार होकर सामने 
आ जाता है ! ऐसे ही अवसर पर कल्याण के अनेक सूक्ष्म बीज बाहर आ। जाते है, 
ओर नये मूल्य तथा उनका धरातल एवम्‌ क्षितिज सामने हग्गोचर होने लगता है । 
यदि बुद्धि और निइ्चय का बल्ल हो तो उससे लाभ भी उठाया जा सकता है। 
राजपुत्र गौतम बुद्ध, गोस्वामी तुलसीदास के जीवन ऐसे ही उदाहरण प्रस्तुत करते 
है। इसी को प्रवृत्ति का परिवर्तत या जाग्ति कहा जाता है। आध्यात्मिक उन्नति 
का यह प्रथम सोपान है । 
हर एक व्यक्ति की भावना प्रक्षोभ एवम्‌ उमका स्वहूप भिन्‍्त-भिन्‍्न प्रकार 
का होता है। उदाहरणार्य वाल्मिकी के मन का प्रक्षोम पापों के परिणामों के भय 
से उद्भूत हुआ था । गौतम बुद्ध सांसारिक दुःखों के प्रति विरक्त हुए ये | तो 
तुलसीदास ऐहिक प्रलोभनों से उदामीन हो गये थे । ऐमी मानसिक जाग्रति एवम्‌ 
उत्क्ान्ति से परमेश्वर की ओर चित्तवृत्ति लग सकती है, अथवा घोर अधःपतन हो 
सकता है। तुकाराम के मन में बचपन से ही जागृति उत्पन्त हुई थी। उसका 
कारण उन पर विपत्तियों के अम्वार एक के बाद एक टूट पड़े थे। परिणामतः 
उनकी मानसिक उद्विग्नता और उसकी भीषणता वढ गई। इसका कारण उनकी 
भीपणा परिस्थिति ही है। यथा-- 
आंतां काय खावे कोशीकडे जावे । गाबांत राहाबे कोण्पाबढें । 
तुका म्हरो याचा संग नव्हे भला । शोधीत विद्ठला जाऊ आता ॥7 
अब मैं क्या खाऊं, कहाँ जाऊ तथा ग्राम में किसके बल पर मै रह । 
पाटिल (चौधरी) और ग्राम के लोग मुझ से नाराज हैं। अतः अब मुझे कौन 
पूछेगा ? सव यही कहते है कि इसे तो किसी से सरोकार ही नहीं है अतः इसका 
फँसला तो हमने न्यायालय मे दे दिया है । अच्छे-अच्छे लोगों से मेरे बारे में उलठा- 
सीघा कहकर मुझे धोखा दिया गया है। मुझे दुर्वल जानकर मेरे साथ ऐसा 
व्यवहार किया गया । तुकाराम कहते है अब मुझे इनका सग छोड़कर विठठल के 
आश्रय में जाना चाहिए । 
भक्त को भगवान्‌ की सहायता - 
ऐसी करुण दक्षा मे आत्यतिक निराशा, आत्यतिक परिणाम भी प्रस्तुत कर 
देती है। प्रायः इससे आत्म हनन की ओर प्रवृत्ति जगती है। तुकाराम प्रथम 
श्रेणी के व्यक्ति थे, अतएवं उनके कुल मे चली आती हुई भक्ति की संस्कारगत 
परम्परा ने उन्हे इस आपत्ति से बचाया तथा हृदयस्थ भगवान्‌ ने भी सहायता 


प्रदान की । इसी सहायता को वे यों प्रदर्शित कर देते हैं-- 
१. तुकारामाचे अभड़ः ६७६। 


विचारिले आधी आपुल्या मानसों । वाचो येथें कंसी कोण्यादारे' ॥। 
>< >< >< 
तुका म्हरो दुःखें आला आयुर्भाव । जाला बहु जीव कासाचीस ॥* 


प्रथम अपने मन से पूछा कि हे मेरे मत ! तू बता कि मैं किस पंथ का 
अनुसरण करूं, किस के द्वार पर जाकर पुकारू ? तभी हृदयस्थ भगवान्‌ ने प्रत्यक्ष 
सहायता देकर ऐसी बुद्धि प्रदान की जिससे यह ज्ञात हुआ कि इस विपन्न परिस्थिति 
के बावजूद भी नाश नही होगा । मैं तो उद्देग-समुद्र में डूठवा हुआ था, और किस 
प्रकार भगवान्‌ प्राप्त होंगे इस चिन्ता मे व्यप्र था । तुकाराम कहते है कि इस दुःख 
के कारण मेरी आत्मा व्याकुल हो उठी है क्‍योंकि अब तक की सारी आयु इसी 
दुःख से भरी हुई व्यतीत हुई है। पर अब मैं आश्वस्त होकर निश्चिन्त और 
शान्त हूँ । 
तुकाराम की वेराग्य प्राप्ति और जीवन दृष्टिकोण-- 
इस प्रकार की जागृति हो जाने पर भगवद-चिन्तन के अतिरिक्त, और कोई 
मार्ग किसी को भी नही सुझाई देता । शायद उनका पारमाथिक जीवन यहीं से 
आरम्भ होता है । वे कहते है कि एक मात्र विठोबा ही मेरे अवलब है। वे इसी 
भावना को इस प्रकार प्रकट करते हैं--- 
याती झ्ुद्र बंध केला चेचसाव | आवि तो हा देब कुब्ठपुज्य ॥। 
नये वोलों परिपाध्ठिलि वचन । केलियाचा। प्रश्न तुम्हीं सन्‍्तीं ॥४ 
देवाचे देऊछ्ठ होते ते भंगले ॥ चित्तासी जे आले करावेसे ॥॥ 
आरंभी कीर्तव करी एकादशी । नव्हते अभ्यासी चित्त आधी ॥। 
कांहीं पाठ फेली सनन्‍्ताची उत्तरें / विश्वासे आदरे घरुनिया ॥॥ 


>< >> 6 
यावरी या जाली कवित्वाची स्फूर्ति । पाय घरिले चित्ती विठोबाचे ॥। 
>< ५ >< 


भक्ता नारायण नुपेक्षी सर्वदा । कृपावंत ऐसा कठ्ठों आलें ॥ 
« तुका म्हणे माकमे सर्व भांडबल । बोलविले बोल पांडुरगे ॥ 


शुद्र जाति मे जन्म लेकर मैंने व्यवसाय किया । मेरे कुल मे आदि देव के 
रूप में विठठल पूज्य थे । मुझे बोलने का अधिकार नही था। इस बचन का मैंने 


2 3 कक अप 
१. तुकारासाचे अभज्भा ३१८२ ॥ 
२. तुकारासाचे अभज्ञ १३२३ । 


४२४ हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य का 


पालन किय[। पर स्तों के बीच में मुझसे तुम लोगों ने प्रइनन किया है । उसका मैं 
उत्तर देता हूं । दारिद्र के कारण और अकाल से त्रस्त्र होकर जब मेरा सब कुछ 
स्वाहा हो गया तब मुर्भे अपने व्यवसाय में हानि होने लगी । एक मन्दिर था, जो 
पूर्वजों के द्वारा वनवाया गया था पर वह भग्न हो गया था। उसे सुधारा जाय 
ऐसा मन में आया। प्रारम्भ में कीतंन करना आरम्भ किया तब चित्त में इसका 
कोई अभ्यास न था। सन्तों के सहवास में रहते अचानक मुझ में काव्य निमित की 
स्फूर्ति और प्रेरणा जगी । तभी चित्त ने विठठल चरणों में झ्राश्नय ले लिया। यह 
चात तो जगविदित है कि नारायण भक्तों की कभी उपेक्षा नहीं करते | वे सदा 
कृपावन्त होकर कृपा ही करते रहते हैं ॥ यह वात भेली-भाँति समझ में आ गयी । 
यही मेरी पूजी है। इस पर भी मेरे द्वारा पाडुरंग ने अभंग निर्मिति करवायी । 
आध्यात्मिक अभिव्यंजना की प्रेरणा-- 


नामदेव और पांडुरंग ने तुकाराम के स्वप्न. में आकर कविता करने के लिए 
आदेश दिया था । इसका प्रमाण इस अभंग में देखा जा सकता है -- 


नामदेवे केले स्वप्नामाजी जायें। सर्वे पांडुरंगे येऊअनिया ॥। 
सांगितलें काम करावे कवित्व । वाउगे निमित्य बोलों नेको ॥' 


तुकाराम कहते हैं कि मुझे पांडरग सहित आकर नामदेव ने स्वप्न में 
जगाकर यह आदेश दिया कि तुम अभंग-रचना करो । यह केवल निमित्त मात्र 
प्रमाण नही है इस तरह कहकर विठ्ठल ने मुके थपथपाकर सावधान किया। मुझे 
यह कहा कि शतकोटी अभझ्भ पूरे करने की प्रतिज्ञा नामदेव की थी। वे तो उसे 
पूरा न कर सके पर तुकाराम ! अब तुम उनके अधूरे कार्य को पूरा करो । 'इस 
पर कोई विश्वास रखे या न रखे इसमे मामिकता इतनी तो अवश्य समझी जा 
सकती है कि भक्त तुकाराम का अन्तःकरण भक्ति भावना से ओतप्रोत्त हो गया था, 
और वे अपने आराध्य विठठल की कृपा से काव्य में अपनी अनुभूति परक भावनाओं 
फो अभिव्यक्त करना चाहते थे। अतएवं वे अब निश्चिन्त होकर मनसावाचा 
कर्म णा गोविन्द-भजन और चिन्तन में काल व्यतीत करने लगे । 
तुकाराम की आध्यात्मिक अवस्थाएं -- 
साधक और सिद्धों की पारमाथिक दृष्टि से चार अवृस्थाएँ होती है । 
१. वृद्धावस्था, २. मुमुओुन्अवस्था, रे. साधकावस्था और ४. सिद्धावस्था । वृद्धावस्था 
वह है जिसमें साधक को आत्मज्ञान नहीं होता और न परोपकार करना चाहिए यह 
ज्ञात रहता है, तथा जिसमें अपनी सदसद्ठिवेकिनी वुद्धि के द्वारा स्वधर्म की पहिचान 


१. तुकारामाचे अभड्भरः १२२० । 


तुलनात्मक अध्ययन ४२५ 


नही हो जाती । मुमुश्षु वह है जो सांसारिक दुख से दुखी होता है तथा विविध 
तापों से संत है और शास्त्रों के निरूपणा को श्रवण कर जो अन्तःक रण पूर्वक 
परश्चाताप कर सकता है। परमात्मा प्राप्ति की इच्छा और साधन की चिंता भी 
मुमुश्ु किया करता है । साधक उसे कहते हैं जो अवगुणों का त्याग करते हुए 
संतसमागम तथा उनकी कृपा प्राप्ति भी कर लेता है । सदगुरु के द्वारा बतलाये गये 
साधनों से शास्त्र-प्रतीति एवम आत्म-प्रतीति से आत्मा तथा परमात्मा का ऐक्य 
अस्थापित कर लेता है। तात्पर्य यह है कि साधक ईश्वर के अततििरिक्त अन्य सब 
वातों को छोड़ देता है। सिद्ध उसे कहते हैं जो स्वय सदवस्तु वन जाता है । संदेह 
और अ्रमों से मृक्त एवम्‌ निर्मल मन उसे उपलब्ध हो जाता है। जिसका ज्ञान 
संदेह रहित है परमात्मा का अनुभव जिसे संप्राप्त है, तथा जो हृढ निश्चयी है, ऐसी 
अवस्था वाला व्यक्ति ही सिद्ध कहलाता है । ये चारों अवस्थाएँ परस्पर सम्बद्ध हैं 
और एक दूसरे पर आधारित एवमु अन्योन्याशित है। सिद्धावस्था विकासात्मक है । 
पतुकाराम ने जब ससार से विरक्ति लेकर अन्तर्मुख होकर आत्म निरीक्षण कर 
लिया तब अपने भगवान्‌ से यह प्रदन किया १-.. 


काय तुज कंसे जाणावेगा देवा । आशणाबे अनुभवा कंशा परी ॥ 
सगुण निगु ण थोर कीं लहान । व कछे अनुमान मज त्‌॒मा ॥। 
कोण तो निर्घार करु हा विचार । भवर्िधु पार तरा बया ॥। 
तुका म्हरे कंसे पाय आतुडती। न पडे श्रीपती वर्मठावे ॥ 


हे भगवान्‌ मैं आपको कैसे जानू ? आपकी भक्ति किस रीति से करनी 
होगी जिससे उसका अनुभव मुझे मिल सकेगा । आपको किस भात्र से प्राप्त करूँ 
इसका रहस्य आप ही वत्ता दीजिए । मेरी स्थिति ऐसी है कि मैं यह नहीं जानता 
कि सग्रुण और निग रा में से कौन वड़ा और छोटा हैं । मैं इसका कोई अनुमान 
नही कर सकता । इस भवसागर को पार करने के लिए मैं क्या नि३रच्य करू ? 
तुकाराम कहते हैं मेरे चरण इस पथ पर आगे बढ़ने में हिचकिचा रहे है, अतः मु 
आप तक पहुँचने का रहस्य बतला दीजिए । े 

तुकाराम के सामने दो समस्‍यायें थीं। श्रथम पारमाथिक मार्ग का अज्ञान 
और दूसरी मानसिक डुबेलता । इन सारी बातों के कारण भक्ति करना कठिन 
था । इस उचेड़-बुन में उन्हें परमेश्वर की सहायता प्राप्त हो गई । दुनियां के लोग 
उन्हें सताने लगे । किसी को कोई कष्ट न देने पर भी लोग उनको सताते थे । यही 
उनका दुख था । दुनियाँ के वहुरूपियेपन से वे उकता गये । अतएव उसको उन्होंने 
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त्याग दिया । दुर्देव का तमाचा पड़ने पर मन दुख से व्याकुल हो जाता है। अपने 
आसपास की चीजें सुख के बदले दुख उत्पन्न करती हैं। इनसान अपने आपको 
पापी समझने लगता है। इस तरह आत्मग्लानिपूर्ण उद्गार निकलने लगते हैं । 
वास्तव में ऐसे साधक बुरे या पापी नही रहते । क्योंकि यह आत्मधिक्कार निराशा 
से उत्पन्न होता है। इस तरह भात्मग्लानि और आत्म संशोवन, तुकाराम की 
मुमुन्तु अवस्था की प्रारम्भिक सीढ़ी है । ग्लानि और पश्चाताप दग्धता युक्त होने पर 
भी कर्मो के फल भोगने ही पड़ते हैं। इसी चिन्ता से तुकाराम का अन्तःकररण 
उद्विग्न था। अपने साधनहीनता की भी उन्हें पर्यातत चिन्ता थी । तुकाराम का मन 
ऐसी आत्मस्लानि से मृदुतम वन गया और अहंकार तिरोहिंत हो गया । ऐसी दशा 
में परमेश्वर प्राप्ति के मार्ग पर जाने वाला साधक प्रायः ममता के मोह में पड़कर 
पुनः अहंकार में फेस सकता है। परन्तु तुकाराम के संस्कार हृढ़ थे। इसलिए 
उनका वेराग्य इमशान वैराग्यवत्त सिद्ध नहीं हुआ। नामस्मरण और नाम- 
संकौतंन थे दो प्रमुख साधन तुकाराम के पास होने से ईश्वर कृपा के सम्पादन में वे 
अग्रसर होते गये । वे इन साधनों की महिमा जानते थे तथा इसकी प्राप्ति के लिए 
सत्संग चाहते थे । भगवान्‌ से उन्होंने यह प्रार्थना की*--- 

नाम संकीतंन और सत्सद्भ- 


हरी तुझे नाम गाईन अखंड । था विर्य पाखंड नेणे कांहीं ॥ 
प्रतरों विश्वास अखंड नामाचा | काया मने बाचा देई हेंचि। 
तुका म्हणे आता देई सन्‍्त संग ॥ तुझे नामों रंग भरो सता ॥ 


हे हरि ! तुम्हारा गुरणगान मैं अखंड रूप में करूगा। इसके अतिरिक्त 
किसी पाखड को मैं नही अपना सकता । मैं केवल भगवद्‌-भजन ही जानता हूँ । 
है भगवानु ! मेरे मानस मे नाम संकीतंन का अखंड विश्वास पैदा हो जाय और 
काया-वाचा-मनसा से मैं यही कर सकू ऐसा आशीर्वाद मुझे आप प्रदान कीजिए । संत 
संग ही मुझे आप प्रदान करें जिससे आपके नाम स्मरण में मैं रंग जाऊ'। 

अपने अभंगों का उपयोग वे नामस्मरण मे ही करना चाहते हैं क्योंकि वे 
यह अच्छी तरह जानते हैं कि नामस्मरण करने से भगवान्‌ के प्रति प्रेम उत्पन्न हो 
जाता है। यथा-- 
भक्त की अभिलापा-- 


नाम आठविता सदृदित कंठो। प्रेम वाढे पोटीं ऐसे करी ॥ 
रोमांच जीवन आजंदाश्रु नेत्रों । अष्टांग ही गात्नीं प्रेम तर्ें ॥९ 
१. तुकारामाचे अभग ४०१४ ॥ के 
रच गे प१८ा२८७३ ॥ 


तुलनात * 
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तुकासुरोे। पंडदरोनाथा । सजला आरिपक नको व्यथा ॥॥" 

नाम स्मरसख करते ही कठ सदगदित हो जाता है । इसी तरह प्रेम बढता 
जाय ऐसा मुझे बना दें। सारा जीवन तुम्हारे प्रति प्रीति से भर जाय जिससे 
रोमांचित होकर शरीर पुलकित हो जाय तथा नेनों में आानन्दाश्र्‌ आ जाँय । अष्टांगों 
में तुम्हारा प्रेम ही प्रकट हो जाय। सारा शरीर भी यदि संकीतंन करते हुए नष्ट 
ही गया तो कोई चिन्ता की वात नही है । दिनरात नाम ओऔर गुर-गान करता 
रहेगा और सवंदा संतों के चरणो मे पड़ा रहँगा। तुकाराम अपनी स्थिति इस 
प्रकार बना लेना चाहते हैं, जेसे कोई गोपी कृष्णा प्रेम में मग्न होकर स्वच्छन्द रूप 
से चलती है । वे कहते हैं कि हे हरि ! तुम्हारा रूप घ्यान में इसी तरह आता 
रहे । तुम्हारे चरणों में मैं इसी तरह आसरा लेता रह । दुर्बल को जिस तरह 
आमंत्रण की आशा तथा लोभी को कालान्तर की आदजञ्या रहती है, और दोनों 
उद्धलियों पर दिन मिनते रहते हैं, उसी तरह हें पंढरिनाथ ! मुझे केवल तुम्हारी 
ही आशा है और कोई चिन्ता मैं मोल लेना नही चाहता । 


नामस्मरण का सामथ्ये -- 
इस प्रकार का भाव जब साधक का वन जाता है तब मन कहीं अन्यत्र नहीं 
जाता । नामस्मरण के सामथ्यं में विद्वास हढ़ ही जाता है। अन्य किसी साधन 
को नहीं अपनाना चाहिए ऐसी श्रद्धा बन जाती है | तुकाराम में हम यही देखते हैं । 
जीवन में नित्य संकटों के क्षण। आते रहते हैं। इनसे संघर्ष रत रहना पड़ता है, 
परन्तु साधनारत साधक नामस्मररणा को अपनाये ही रहता है। इसका कारण 
नामस्मरण के प्रति हह आस्था और विश्वास मात्र ही है। यही आस्था उनको 
इस युद्ध में निराशा से मुक्त रखती है । जैसे-- 
राज्री विवस आम्हां सुद्धाचा प्रसंग । ग्ंतर्बाह्म जग भारिय सन ॥॥ 
जीवा ही आगोज पडती आधात । येऊनिया नित्य नित्यकरी ॥॥ 
तुका म्हरो तुझ्या नामाचिया बे । अवधीयांचे केले काछे तोंड ॥९ 
दिनरात हमारे सामने आमभ्यंतर रूप से संग्राम करने का अवसर उपस्थित 
रहता है । बाहर परिस्थितियों से और अन्तःकररण में सद॒प्रवृत्तियों का असद्‌ 
प्रवृत्तियों से निरन्तर संघर्ष चलता रहता है। जीव पर इन सब के आघात पड़ते 
रहते हैं। तुकाराम कहते हैं कि फिर भी केवल नाम स्मरण के बल पर हम 


साधक इन सबको परास्त कर देते हैं ४ 
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वेष्णवों का धर्म-- 
इस तरह भगवान्‌ का नामस्मरण और संकीर्तन करते-करते भक्त, भगवान्‌ 
और भगवन्नाम का त्रिवेशी संगम हो जाता है। आदर के साथ हरिनाम गाने 
वाले, भौर सुनने वाले स्त्री-पुरुष शुद्ध हो जाते हैं । वैष्णावों का धर्म यही है ऐसा 
तुकाराम का निवेदन है--- 
आम्हां बेप्णवांचा कुछ धर्म फुछींचा । विश्वास नामा एका भावें ॥ 
तुका म्हुऐे देवा ऐसीयाची सेवा । द्यावी जी केशवा जन्मो जन्मों ॥| * 
वेप्ण॒वों के कुल का कुल धर्म एकनिषप्ठ भाव से नामस्मरण पर अटूट विश्वास 
है। प्रथम चित्त को वासनारहित कर सत्यवादी हरिश्चन्द्र की प्रशेसा को जाय । 
तुकाराम कहते हैँ कि है भगवान्‌ * हम आपका भक्ति-भावना से नाम-स्मरण कर 
प्रेम पूर्वक, आनन्द में आकर नाचेंगे श्रौर गावेंगे तथा भुक्ति और मुक्ति दोनों की 
आपसे याचना नहीं करेंगे । इस प्रकार के वेष्णव-भक्त की सेवा, हे भगवान्‌ ! जन्म- 
जन्मांतरों तक आप अवश्य लेते रहें। संत-समागम ही वेष्णवों का जीवन लक्ष्य 
होता है। क्योंकि सन्‍्तों की संगति से भगवद्‌ भक्ति हृढ़ हो जाती है। यथा-- 
संसारांच्या नावें चालुनियां शून्य | वाढता हा पुण्य केला घ॒र्म ॥ 
ठुका म्हरे सुख समाधि हरिकथा । नेरें भवव्यथा गाईल तो ॥ 7 
अपने लौकिक जीवन के नाम पर शून्य लिखकर केवल नाम स्मरण और 
भजन से मैंने यह पुण्य प्राप्त कर लिया है । हरि के भजन से यह संसार स्वच्छ और 
उज्ज्वल हो गया है। कलिकाल के द्वारा किये गये सारे प्रयत्न निष्फल हो गये । 
अन्य सारे साधनों का शरीर और वुद्धि से त्याग कर दिया है। हरिकथा ग्रुणगान 
में और स्मरण करने में समाधि सुख प्राप्त हो गया। तुकाराम कहते हैं जंसे मैंने 
इसे उपलब्ध कर लिया वैसे ही कोई भी इसे उपलब्ध कर ले सकता है । 
आचरण शुद्धता , और वेराग्य-- 
तुकाराम चिंत्त शुद्धि के लिये वेराग्य का प्रतिपादन करते हैं। प्रथम 
आचरण शुद्ध होना चाहिए जिससे मन भी शुद्ध हो जाता है। अनासक्ति भी 
भगवान्‌ के गुणानुवाद से घंप्राप्त हो सकती है। उन्होंने गीता के अध्याय २, इलोक 
६२ के अनुसार यह बतलाया है । यथा+- 
चिती विषय त्याला उपजे हे वासना । भोग हा पुरेना विषरय्याचा ॥ 
तो यथा फासालागी उत्पन्न करीतो। फाम तो निर्मितो ऋोघरूपा 
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तुका म्हरो घीजा पासुनि श्ंंकुर । होतो हा विस्तार याच परी ॥7 


तुकाराम ने कहा है कि जो व्यक्ति अपने मन में विपय-वासना की चिता 
करता है उसको ही वासना उत्पन्न हो जाती है और उसे विषयों का भोग कभी 
पूरा नह्टीं पड़ सकता ॥ चीज से अंकुर जौर अझक्कुर से पूरा चिस्तार जैसे होता है, 
उसी तरह एक बासना से सारे दोष उत्पन्न हो जाते हैं। अत्तएवं विद्रेक और 
वेराग्य का आश्रय लेना चाहिए । 
ईइबर-प्रेम के लिए ऐहिक प्रेम छोड़ना पड़ता है। निन्‍दा और स्तुति की 
परवाह भी नही की जाती । सकल्‍प विकल्प में पड़ने से अशान्ति उत्पन्न होगी । 
सुख बादलों की तरह नष्ट हो जावेगा । अतः परमात्मा की शरर में जाना ही 
एकमात्र उपाय है । इसके लिए विनम्र होना पड़ता है। इसी विनम्नता से तुकाराम 
कहते हैं-- 
चंदीन मी भू्ते । आतां अवधी जि समसस्‍्ते | 
तुसची करोन भावना । पदो पदी नारायणा ॥ 
गाव्ठुनियां भेद | प्रमाण तो ऐसा वेद ॥॥ 
तुका महतो मग नव्हे दुजयाचा संग ॥ 
पारमाथिक सिद्धावस्था--- 
नारायण सब में व्यास है। अत: मैं सारे प्रारि[मात्रों का बदन करूगा | 
मैं इसी भावना से सब की देखुगा कि है नारायण ! आप सब में कदम-कदम पर 
कंसे दिखाई देते हैं । वेद ऐसा प्रमाण देता है जिससे सिद्ध हो जाता है कि कही 
भी कोई भेद की भावना नहीं है। इसलिए सदा भगवानु का ही साथ सर्वत्र रहता 
है । 'लोक लज्जा आदि बातों से प्रायः मानव डरता है। उसके विरुद्ध परन्तु सत्य 
लगने चाली बात लोगों के सामने कहने का सामर्थ्य उस मे नहीं रहता । अन्तः- 
करण में एक संकोच एवस्‌ हिंचकिचाहट रहती है ! अतः सत्य का पथिक एकान्त-. 
बासी वनकर जनता का सम्पर्क टालता है । तुकारामने ऐसा ही किया। वे एकान्त 
के लिए बन का आश्रय लेने लगे । उनके ऐसे आचररा की लोग निन्‍्दा करने लगे । 
तुकाराम ने इसकी चिन्ता नहीं की । परमार्थे मे साधक की सहायता, करने कोई 
नहीं आता । तुकाराम इस बात को अच्छी तरह जानते थे । वे सदा अपना आात्म- 
निरीक्षण करते और वह भी बड़ी सूक्ष्मता से। तुकाराम अपने दोषों को बडी 


१, तुकारामाची अभ गात्मक गीता-ए० बेड अभग १०७ तया 
गीता अध्याय २।६२। 


२. तुकारामाले अभंग ७४६ । 


ड३०. हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


निष्ठुरता पूर्वक हूंढते है। इस तरह एकान्तवासी वनकर उनको जगल में ही मंगल 
दिखाई दिया। यथा-- 


आध्यात्मिक जीवन का आनन्द--- 


वृक्षक्‍ल्ली आम्हाँ सोपरी बनचरें। पक्षी ही सुस्वर आछव्ती ॥।" 

तुका मरे होपष सतासी संवाद । आपुलाधि वाद आपसांसी ॥ 

तुकाराम कहते है कि वृक्ष और लताएँ हमारे सम्बन्धी हैं, तथा वनचर 
हमारे रिउतेदार हैं। यहाँ पर पक्षी सुस्वर स्वर में गाते है, इससे नामस्मरण एवम्‌ 
भगवद्‌ चितन के लिये एकान्त सेवन मे भी रुचि उत्पन्न हो जाती है। कोई दोप 
देने वाला या प्रशंसा करने वाला यहाँ नही रहता। यहाँ पर आकाश का वितान 
है और पृथ्वी का आसन सदा विद्यमान है। मन जहाँ रमता है वही क्रीड़ा करने 
लग जाता है। यहाँ पर त्वच्छन्द रूप से ब्रहने वाली वायु, कमडलु, कंथा इत्यादि 
का काम देती है। हरिकथा का विस्तारपुवंक भोजन यहाँ पर किया जा सकता है । 
अपने ही मन से संवाद किया जा सकता है तथा अपने से ही वाद-विवाद किया जा 
सकता है। 

पारमाथिक जीवन मे सबसे अधिक वाघक चिन्ता होती है। इस चिंता से 
मुक्ति भी भगवान्‌ पाडुरग ही दिला सकते है । ऐसा भक्त तुकाराम का हृढ विश्वास 
था। अतएव इस ईश्वरी अनुकम्पा के लिये भगवान्‌ से प्रार्थना करते है -- 


प्रपंच बोसरो ६ चित्त तुझे पायी मुरो ॥ ऐसे करिगा पांडुरंगा । 
शुद्ध रगवावे रंगा । पुरे पुरे आर्ता। नको दुनियाची सत्ता | 
लटिकें ते फेडा । तुका महणे जाय पीडा ॥२ 


हे पाडुरग । मेरी लौकिक आसक्ति दूर हो जाय और चित्त तुम्हारे चरण 

कमलों में श्रद्धा रखने लगे । मुझे; अपने रग मे रग लो, जिससे मेरा चित्त तुममे 
लीन हो जाय ओर मेरी सारी व्यर्थ की लौकिक चिन्ताएं नष्ट हो जाँय। अपने 
आराध्य से प्रेम पूर्वक वे यही माँगते हैं कि वे प्रेम के भाव में इतने मरन हो जाँय, 
कि उनकी भाव समाधि ही लग जाय । इस शुद्ध प्रेम रंग मे रंगकर विठठल की 
संगुण भक्ति उन्हे उपलब्ध हो गई । तभी वे निर्भव होकर कहते हैं--- 
सगृण भक्ति की सिद्धावस्था-- 

आम्ही तरी आस फालो टाकोनी उदास । आतां कोण भय घरी । 

पुर्दे स्मरखाचे हरो ॥॥ भलते ठायीं पडो। देह तुरगी हा चढो ॥ 


१. तुकारामाचे अभज्भः २४ं८१। 
५१. गा श्डंघो । 
३. हा २६७१ । 
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गेले साना मान। सुखदुःखाचे खंडण। तुमचे तुम्होँपाशी । 
आम्ही अहो जज्ची तंशी ॥।" 


है भगवान्‌ ! हम तो अपनी सारो आशा त्यागकर उदास बन गये हैं । 
हरि स्मरण करते हुए अब हमें किसका भय है ? अब यह शरीर किसी भी अवस्था 
में क्यों न रहे, इसे कोई दिलचस्पी उसके लिए नहीं है। चाहे जमीन पर बैठता 
पड़े अधवा घोड़े पर वंठना पड़े, हमें तो सभी स्थल एक से हैं। मान अपमान, सुख 
भौर दुख के परे रहने की हमारी प्रवृत्ति बन गई है । अतः हमें किसी से क्‍या लेना 
देना है। हम जसे हैं. वसे ही रहेंगे । 
संत तुंकाराम वैराग्यमय प्रवृत्ति से अब अपनी चरम सीमा पर पहुँच गए थे । 
उनमें आत्म विश्वास पूर्ण और निरहंकारी वृत्ति जग पड़ी थी । तभी बड़ी तन्मयता 
पूर्णो होकर वे कहते है--- 
ह पिकलिया सेंद कइपरणा गेले । तेसे आम्हां केले पांडुरंगे ॥ 
काम क्रोध लोभ निमाले ठायीची । सर्वे आनन्दाचो सुष्दी भाली ॥ 
आठव नाठव गेला भावाभाव । आला स्वयमेव पांडुरंग ॥ , 
तुका म्हरो भाग्य या सावे। स्हरिजे संसारी जछिजे याचिलागी ॥ ९ 


फल के पक जाने पर उसकी कठुता नष्ट हो जाती है। पांडुरंग ने हमें वैसा 
ही बना दिया है । काम, क्रोध लोभ इत्यादि भाव अपने स्थान पर ही नष्ट हो गए 
और सर्वत्र आनन्द ही आनन्द भासमान होने लगा । निरीह॒ता परिपूर्ण रूप से प्राप्त 
मी गई। और साधक ने अपने में ही पांडुरंग को विद्यमाव देखा। इसी सद्भाग्य 
के लिए लौकिक भावनाओं को होम करना पड़ता है । ] 

भगवान्‌ के प्रति आस्था, भक्ति अथवा स्लेह भावना रखने, का प्राय: यह अर्थ 
लिया जाता है कि भगवान्र के प्रति. इस तरह की भावना का -.होना । केवल विश्वास 
ही भावना नहीं है अपितु विश्वास की परिणति प्रेम, कृतज्ञता, पृज्यभाव एवस्‌ 
शरणागति भादि भावषों सहित .प्रत्यक्ष कृति में जब हो जाती हैं, तब उसे विश्वास 
का भाव कहा जाता है। आचरण और मनोभावना एक सी बन जाय यही वात 
उसमें निहित है । यह भाव अचानक उत्पन्न नहीं होता क्योंकि इसके लिए भी 
साधना करनी पड़ती है। अपनी साधना पर साधक का अठल विश्वास होना 
आवश्यक होता है । नाम संकीत्तेन:साधना,पर तुकारास के, विच्वार इस प्रकार हैं-- 


ननगाननननगा-चनण 77 7 अप /एभा 


प्‌, तुकारासाचे अभज्भटा ४७। 
२. तुकारामाचे अभ्ृंग ४१०३१ 








४३२ हिन्दों और मराठी के बेष्णव साहित्य को 


नाम सकोतंन-- 


नाम सड्भीतंन साधन पे सोपे । जछतील पापे जन्मांतरीची ॥ 
तुका म्हरो सोपे आहे सर्वा हुनी । शाहाणा तो धणी घेतो तेये ।। 
मर कर्क हर 
तुठे भवरोग । संचित क्रियमाण भोग ॥ ऐस विठोबाचे नाम । 
तुका महणे माया । होय दासी लागे पाया ॥" 
नाम संकीरतेन कितना सरल साधन है। नाम के लेने पर जन्म-जन्मांतरों के 
पाप न्ष्ट हो जाते हैं। नारायण घर में ही आ जाते है। जंगल में जाने की 
आवश्यकता नहीं ॥ सहज ही जिसको हम कह सकते है ऐसा “रामकृष्ण हरि 
विठठल केशव” इस मंत्र को सवंदा जपना चाहिए। इसको छोड़कर अन्य किसी 
साधने को मैं नही अपनाऊगा । ऐसा विढृव्ल की शपथ लेकर कहता हू । यह सब 
साधनों से सरल साधन है ऐसा समभकर चतुर व्यक्ति इसी को अपनाता है। 
विठोवा का नाम जप करने से अनेक जन्मों का खंडन हो जाता है। भवरोग से 
छूटकारा प्राप्त होकर संचित, क्रियमाण आदि के भोग भी नही भोगने पड़ते । माया 
भी दासी बनकर चरणों में भुक जाती है। नाम-स्मरण करने वाले के पास कोई 
पाप और त्रिविध ताप नही फटक पाते । यह साधन ऐसा है कि इसे अपनाते हुए 
किसी अन्य विधि विधान को जरूरत नही होती । 
अनन्य शरणागति -- 
अनन्य शरणागति के बिना भगवान्‌ नही मिलते । सारे सम्बन्ध अनन्य 
भाव से ही भगवान्‌ से जोड़े जाते हैं। इसी अनन्य भाव से तुकाराम कृष्ण को 
अपना सर्व॑स्व मानते हैं। देखिए--- 
कृष्ण माझी माता । कृष्ण माक्का पिता । 
कृष्ण बंघु चुलता । कृष्ण माक्ता सखा ॥ 
>< >< 56 
तुका महणे माका श्रीकृष्ण विसावा । वादे न करावा परता जीवा ॥३' 
तुकाराम कहते है कि मेरे लिए कृष्ण ही मेरे सर्वस्व है । वे मेरी माँ, पिता, 
वंधु, गुरु और भवसागर से पार ले जाने वाले जहाज हैं। मेरा मन भी कृष्ण ही है 
तथा वे ही मेरे स्वजन और एकमात्र आश्रयस्थल हैं। अतः वे कृष्ण से प्रार्थना 
करते हुँ कि मुझे आप एक क्षण भर भी न त्यागिये । 
१. तुकारामाचे अभड़ः २४५८७२८। 
२. तुकारामाचे अभड्ः ५१६ | 
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वे ही कृष्ण तुकाराम के पांडुरंग हैं जिसे वे बार-वार पुकारते हैं। यथा--- 
जो भक्ताचा विसावा । उभा पाचारितो घांवा ॥(" 
तुका म्हस्पे कृपा दानी । फेडी आवडीची घरणगी ।॥॥ 
है भगवान्‌ ! झाप अनाथों के नाथ हैं इसीलिये मैं आपको कव से खड़े-खड़े 
पुकार रहा हूँ। प्रेम की कोई वस्तु या पदार्थ लेकर हमारे मुख में प्यार से आप ही 
डाल दिया करते हैं। भक्त की आशा बलवती होती है (' फल्त: कृपादानी विठ॒ठल 
को तुकाराम ने अपने अन्त करण में हृढ़ एवस्‌ स्थित कर दिया धा। उनके मत से 
इस भक्ति को निरचयपुर्वक अपनाकर ही उनको अत्यधिक आनन्द की उपलब्धि हो 
जायमगी । इसीलिए वे कहते हैं-- 
सांडोनिया दो अक्षरा । काय करु हा पसारा ॥ 
काना पात्रा वां याविण । तुका म्हरंे बिदुली ॥ 
2५ हर ५ 
सज हंसतोल लोक परो गाईन निश्शंक | 
तुमधे नामी सी मिर्लज्ज ॥ काय जना सवेकाज ॥ 
तुका महणोे मामी विनंति । तुम्ही परिसा कमव्ठापती ॥ 
हर 2५ 2५ 
काये करुनि धंवा । चित्त ग्रोविदा तुझे पायी ॥ * 
'_तुका महरों तुज कछेल ते आता । कराजों अनन्ता माय बापा ॥४ 
तुम्हारे श्रेष्ठ भक्त यही विचार करते हैं कि जप तपादि साधनों में मन नहीं 
रमता । अतः नामस्मरणा किया जाय । मेरे जंसे दीन भक्त करुणा से अपनी बात 
आपको प्रदर्शित कर बतलाते हैं। है विदठल। मुझे आपके नाम के दो अक्षरों के 
अतिरिक्त अन्य बातों की क्या आवश्यकता है ? में तो अपनी तुतली वाणी से ही 
निरंतर हे हरि ! आपका नाम गाता रहता हुँ। समग्र वेदों का सारवचन और 
मंत्र की तरह जिसे समझा जाता है ऐसे नाम स्मरण से मैं भी ब्रह्मापंणा किया 
जाऊँगा। मैं यह भली भाँति जानता हैं कि मेरी इस कृति को देखकर लोग हंसेंगे 
पर मैं निश्चिन्चता से आपका नाम स्मरण करता रहुँगा। है कमलापति * मेरा 
धारीर और उसके अवयव अपने-अपने कार्य करते रहेंगे। पर मेरा मुख सदा 





4, तुकारामाचे अभग १०७५ । 
२. तुकारामाने अभग १५२३।२६४५६ ६ 
३. तकारासाचे अभंग ३४३८ १ 


४३४ हिन्दी भर मराठी के वेष्णव साहित्य का 


गोविन्द-गोविन्द जपता रहेगा। हे भगवान्‌ ! मेरा और मेरे कुठुम्ब का उत्तर- 
दायित्व आप पर ही रहेगा। अपने अभगों में में आपका गुणगान करता रहता हूँ 
इसलिए मुझे अपने पेट की कोई चिन्ता नहीं है। मेरी सारी चिन्तायें अब दूर ही 
गयी है और आप यह सब जानते है । 


भगवान्‌ का प्रेम एक महान वरदान-- 


अपने उपास्य के चितन से भक्त को आनन्द की उपलब्धि हो जाती है । इस 
आनन्दानुभूति के साथ भक्त को अपने आराध्य का चिन्तन करने की क्षमता भी 
प्राप्त हो जाती है । तुकाराम को यह सारी प्रेमोत्कटता अपने समग्र रूप में प्राप्त हो 
गई थी । तुकाराम इस प्रेम को भगवान्‌ की एक महानत्र देन मानते है। यह 
अनमोल देन शाधवत रूप से बनी रहे, ऐसी प्रार्थना वे पांडरग से करते हैं। प्रेमी 
भक्त का अपने प्रिय आराध्य के इस प्रेम का एक दूसरा पहलू भगवान्‌ का विरह है | 
अपने प्रियतम परमात्मा के बिना विरह जन्य तडपन उत्पन्न होती है। जिस तरह 
से शरीर को प्राण की चाह रहती है उसी तरह भक्त को अपने आराध्य की रहती 
है। प्रेम की बाढ़ आ जाने पर स्वेद, रोमाच, अश्लु, कम्पन, गला भर आना आदि 
आठ प्रकार के सात्विक भाव उत्पन्न हो जाते है। बाढ मे इनका स्वरूप गतिमान 
होता है। हृदय-सरिता का जल वाढ के कारगा नेत्रों से आँसुओं के रूप में बह 
निकर ता है। प्रेम के एवम्‌ भक्ति के क्षेत्र मे ऐसी स्थिति मे प्रेमी की प्रिय के प्रति 
वृद्धि ही होती है । .यह अवरणणनीय आनन्द की अनुभूति को प्रस्तुत कर देती है । 
तुकाराम अपनी ऐसी भावावस्था मे आकर कहते है-- 
सद्गठित कठ दाटो ॥ पेणे फुटो हृदय । 
तुका म्हरो येथे पाहिजे चौरस । तुम्हावीण रस गोड नब्हे ॥* 

मेरा कंठ सदगदित होकर भर आवे तथा हृदय द्रवीभूत हो जाय । हे 

बविठ्ठल ! श्रापके चितन का एक लाभ तो निश्चित रूप से मिल जायगा । - नेत्रों से 
सदा जल बहा करे और आनन्द से शरीर पुलकित हो जाय । तुकाराम कहते है कि 

मन मे यही इच्छा मैं करता रहू कि मुझे आपकी कृपा का दान प्राप्त हो जाय । 

गला भर आते ही नेत्रों से अश्र-सिचन होने लगेगा । आनन्द से रोमाच उ8 खड़े 

होगे । है भगवान्‌ : आपके मिलने से पुरानी बातें विस्मृत हो जायेंगी। मै तो 

सुन्दर आलाप से आपके गीत गाता रहूगा। तुकाराम कहते हैं, यहाँ तो. विस्तृत 
रूप मे रसवृष्टि हो तो अच्छा होगा । परन्तु आपके बिना रस 'फीका ही होगा न 
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छतुलनात्सक अध्ययन ४३५ 


विठ्ठल की व्यापकता -- 

भावों के भूखे तुकाराम अपनी भावभीनी भक्तिपूर्ण अवस्था से अपने अन्त:- 
करण में और बाहर धीरे-धीरे व्यापक रूप में विदृठल का अस्तित्व अनुभव करते 
हैं। भगवान्‌ सदा उनकी बातें सुनते और उन पर कृपा करते हैं। तुकाराम को 
नरदेह क्या मिली मानो अन्घे के हाथ बटेर लग गईं। तुकाराम को भगवान्‌ मिल 
गये तव वे अपना आत्म निवेदन अपने आराध्य के सम्मुख इस प्रकार प्रस्तुत कर 
देते है-- 

पावलो हा देह फाकतालीय न्याप्रे । चघडे उपांये घडोडो आले ॥। 


>< >र >< 
काय विरक्ति फब्ठे आम्हां । जाणो एका चामा विठोबाच्या ॥ 


कासया एकांत सेवु तयावना । आनंद तो जना माजो असे ॥। 
/< 2 >< 
सार्गो चालता पाऊला पाऊलों । चितावी माऊली पोडुरंग ॥ 


तुका म्हरो हेचि करावे जीवन । वाचे नारायण तान भुक ॥॥* 

यह मानव शरीर काकतालीय न्याय से मुझे उपलब्ध हो गया, इसीलिए कुछ 
ऐसी उपयुक्त वात हो गई जो चाहे जितने उपाय किये जाने पर भी परिपूर्ण न हो 
सकती थी । ब्लर्थात्‌ मुझे सहज ही इस देह से भगवान्‌ की प्राप्ति हो गई । वंसे 
विरक्ती को मैं जानता भी नही था, मुके तो केवल बिठोबा का एकनाम ही ज्ञात्त 
था। अव तो मैं वेष्णावों के मेले मे सुखपूर्वक नाच उठता हूं, तथा आनन्द से 
करताल वजाता हू । शांति, क्षमा, दया आदि मैं कुछ भी नहीं जानता था। मुझे 
तो केवल गोविन्द का कीततत ही करना थभाता है। मैं अपने शरीर के प्रत्ति अब 
उदास क्‍यों रह जब कि मैं भक्ति रूपी अमृत के सागर में पूरा डूब गया हु । सुभे 
अब जंगल मे एकान्त वन सेवन -करने की कोई आवश्यकत्ता श्रतीत नही होती, 
क्योकि मुझे जब तो सारा आनन्द लोगो मे ही दिखाई पड़ रहा है। मार्ग चलते- 
चलते पद-पद पर मुझे अपनी माता के समान पाड़ुरंग का चितन करना चाहिए 
ऐसा लगता है। सारे सुख, सारे सम्बन्ध अपनी पीठ पर लादकर प्रेमपृूर्रक गीतों में 
प्रेम रस भरता रहता हो । अपने पीताम्बर से आप भक्तों पर छुपा की छाया 
फँंलाते रहते हैं। अतएव तुकाराम का यही कहना है कि ऐसे भक्त का ही जीवन 
क्रम में अपना लॉ जिससे वाचा से' नारायण जपते-जपते भूख प्यास भादि सिट 
जावेगी । नाम लेने वालों की कोई जाति नही है और हे भगवान्‌ शरण में आये 
हुए को तुम अज्भीकार कर लेते हो अतएव मेरे साथ बसा ही कर सुक्छे अपनाओ । 


१. तुकारामाचे अंग ४ं०्डेशाप७१, १६४६ । 


४३६ हिन्दी और मराठी के चष्णव साहित्य का 


तुकाराम इस तरह अपने नित्य के अनुभवों में से ही विश्वंभर की कृपा को 
एवम दया की प्रत्यक्ष प्रतीति कर लिया करते थे । तुकाराम की मनोभूमिका देखने 
लायक है-- 


कारे भाठवी सी कृपाछू देवासी । पोसितो जगासी एकलाचि ॥ 
तुका म्हुरे ज्याचे नाव विश्वंभर । त्याचे निरन्तर ध्यान करो ॥। हर 


कृपालु भगवान्‌ को क्‍यों विस्मृत करते हो ! वे तो अकेले ही सारे लोगों 
का पोषण करते हैं। छोटे शिशु के लिये माता के स्तनों में दुग्ध की उत्पत्ति करके 
श्रीपति दोनों हाथों से उसका पालन-पोपण करते हैं । भ्रीष्मकाल में भी वृक्ष कोपलों 
से युक्त हो जाते हैं उनको जल रूपी जीवन कोन श्रदान करता है ? जब वे सारे 
अनन्त में व्याप्त हैं तो क्‍या वे तुम्हारी चिन्ता नहीं करेंगे ? तुकाराम कहते हैं उनका 
नाम इसलिए विश्वम्भर है जतएवं उनका ध्यान निरन्तन करना चाहिए । 

भगवान्‌ का यह विश्वात्मक अनुभव तुकाराम के भीतर भक्ति की आद्रता 
से निसृत हुआ था। इसे क्षी वे अपना सौभाग्य मानते हूँ। सच है, बिना भाग्य के 
मुलाकात भी कैसे हो सकती है ! 

महान्‌ भारतीय दाशेनिक गुरुदेव रानंडे अपने 'तुकाराम वचनामृत' की 
भूमिका में कहते हैं-“कि, 'ताधक दर के मार्ग में अनेक भयद्धूर विष्न भाते हैं । 
हरएक साधक इसका अनुभव करता है। अनेक प्रकार के विकल्प, अनेक प्रकार के 
विकट प्रसंग एवम्‌ अनेक प्रकार की शंकाएँ, साधक के मन में उद्भुत हुआ करती 
हैं, और मृगजल की तरह साध्य अभी दूर ही है ऐसा प्रतीत होगर क्षण-क्षण 
निराशा उत्पन्त होती रहती है। यह निराशा की दशा आत्मरूपी सूर्योदय पूर्व की 
एक भिन्‍न प्रकार के अन्धकार से परिपूर्णरजनी ही है । ऐसी परिस्थिति में ञी जो 
साधक जागृत रहकर सूर्योदिय की राह देखता है उसे ही अपना अन्तिम साध्य भ्राप्त 
हो जाता है । किन्तु इस परिस्थिति में मन की तड़पन भयदड्ूूर होती है और 
बेचैनी भी । रे 

तकाराम में यह वेचेनी थी अं 
सकल और सिद्ध भक्त बचा दिया कम 2 कर थे 

डे डे कार रूप में उन्हं 

उपलब्ध हो गए थे । उनके सान्निध्य सुखार्थ मुक्ति का भी त्याग तकाराम ने कर 
दिया था । सचमृच वैष्णव संगुण साधकों में तुकाराम सिरमौर है। 8 
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तु लनात्मक अध्ययन ४३७ 
सम रामदास का आध्यात्मिक पक्ष 


आध्यात्मिक अनुभूति की पूर्व-पीठिका-- 

राष्ट्रमुह समर्थ रामदास का आवध्यात्मिक चिन्तन अपने ढज़ू का और स्वतन्त्र 
था। प्रायः भक्तिपरक वेष्णव साहित्य का अध्ययन करते हुए, हम वेष्णव भक्तों 
को आध्यात्मिक साधना प्रणाली और उनकी प्रेरणा के स्रोत खोजते रहते है । 
उनके आध्यात्मिक व्यक्तित्व का गठन कैसे बना इसका भी हम विचार करते हैं । 
उनके चिन्तन परक आध्यात्मिक साहित्य को पढकर उसका रसास्वादन कर उनकी 
अनुभूतियों का एवसू अभिव्यक्तियो का मात्र निरूपण कर लेते हैं । चस्तृत: यथार्थ 
रूप से हमारे लिए उसका रसास्वादन कर लेना साध्य ही नही होता । मनोरंजन के 
लिए साहित्य के क्षेत्र को ये नही अपनाते | प्रत्युत कठिल से कठिन साधना करत्ते 
हुए अपने जीवन के अनेक संघर्पो का मुकावला करते हुए उसमें वे विजयी बनते हैं, 
ओर अनुभूति को बतनाते हैं। श्रथम हमें इसका अध्ययन कर आव्यात्मिक क्षेत्र की 
उनकी विजय का रहस्य जान लेना चाहिए। इसके अनन्तर उनकी अनुभूति 
पारमाथिक अनुभवों का अभिव्यजन कैसे करने मे तत्पर एवम्‌ सिद्ध हो गई इसका 
अनुशीलन करना चाहिए। यह कार्य जितना सरल जान पड़ता है उतना ही कठिन 
भी है । हम यह कदापि नहीं कहना चाहते कि इन वेष्णव साधकों मे प्रतिभा 
बिलकुल ही नहीं थी । 
आध्यात्मिक अनुभूति लेने वालों में समर्थ रामदास की विशेषता-- 


ज्ञानेदवर ने अपने व्यक्तिगत जीवन के परिस्थिति के साथ के प्घप, समाज 
के साथ किये गये सघपे के बारे में, था आध्यात्मिक जीवन में उच्चता प्राप्त करने के 
लिए यहच्छा, भाग्य, या देव के साथ किये गये सघपे के बारे मे कही पर भी 
उन्होने कुछ भी नहीं कहा | वरव्‌ ज्ञानेब्बरी में और अन्यक्ष इसके विपय से थे 
मौन है। तुकाराम और नामदेव ने अपने व्यक्तिगत संघर्प, सामाजिक संघर्ष और 
पारमार्थिक क्षेत्र मे आत्मिक उन्नति से अपना उद्धार कर लेने के लिए आत्म-निवेदन, 
सत्सग, नाम-माहात्मय, और परमात्मा के प्रति हृढ विश्वास आदि के माध्यम से 
अपने व्यक्तित्व अर्थात्‌ अपने चरित्र को प्रस्तुत कर दिया है । कही-कही पर समाज 
मे पाखडों, कुरीतियों और दुर्गणों पर कठोरता से अहार करने वाले उद्गार 
अभिव्यक्त किये है । इसका काररण यह है कि उन्होंने इनको अपने तीनों प्रकार के 
संघर्पों में देखा था, तथा उन पर विपय प्राप्त कर ली थी, तभी वे आगे बढ़ सके 
थये। कही-कही पर भगवान्‌ से यह स्थिति सुधर जाय ऐसी करुणा-पूर्ण माँग भी वे 


८३८ हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य का 


परमेश्वर से विनम्रतापृवंक करते है। जैसे ज्ञानेश्वरी का 'अरसाद दान है। इन 
सबसे अलग और प्रखर तेजरवी व्यक्तित्व श्री संत रामदास का है। रामदास के 
जीवन में व्यक्ति और समाज का संघर्ष, व्यक्ति के सत्‌ और असत्‌ का संघप, तथा 
आध्यात्मिक जीवन में उन्नति और योग्यता प्राप्त करने के लिए दब या प्रारब्ध से 
किया हुआ संघर्ष बिलकुल अलग ढझज्ुछु का है। रामदास ने अपने प्रारम्भिक जीवन 
में जिस संघर्ष का सामना किया उसमें उन्होंने विजय प्राप्त करने के हेतु 'मनोवोध' 
लिखा । आरम्भ से ही प्रयत्त का आश्रय लिया है और इस आश्रय को सुचारु रूप 
से सगठित करने के हेतु उन्होंने अपना एक तन्‍्त्र निर्माण किया जो महत्व का है । 
इसमें सम्पूर्ण विजय उनको स्वनिमित तनत्र से ही प्राप्त हुई। यह अतीव साधना 
का परिणाम था जो बड़े मनोयोग के साथ की गई थी। इसमे पूर्ण रूप से पटुता 
एवम्‌ निपुणता प्राप्त कर लोक संग्रह और जगत्‌ का उद्धार करने के लिए एक अलग 
प्रकार का स्वत्तनत्र और सर्वकश साधना प्रणाली निर्माण की । इसी से वे रामदास' 
वन सके । 


समर्थ रामदास की अपनी स्वत्तन्त्र साधना-प्रणाली-- 
समर्थ सम्प्रदाय के संस्थापक एवम्‌ सदगुरु रामदास स्वामी थे। वे अपने 


आपको महान्‌ बना सके, तथा अनेक शिष्यों को समर्थ और महत" ववाकर अनेक 
केन्द्रों में उनके द्वारा 'रामोपासना' का प्रचार ओर प्रसार करते हुए लोक जागृति 
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१. महंत” यह बब्द रामदास स्वामी के हारा एक विशेष अर्थ में प्रयुक्त किया गया 
है। सोक्ष प्राप्ति और ईश्वर प्राप्ति का मार्ग बतला सकने वाला सठ "प्रमुख 
'भहंत' कहलाता था । ये महंत कुछ नियोजित कार्य किया करते थे जो स्वामी 
रामदास को अभिष्रेत थे। वे ये हैं-- 

(१) प्रयत्नपुर्वक वुद्धि पुरस्सर सकटों में सर्वत्र सबको अभय प्रदान कर उससे 
अलिप्त रहना । 


(२) अपनो समर्थ ओर सिद्ध-साधना प्रणाली से अनेक विध लोगों को सुज्ञ 
बनाना । 


(३) अन्याय का प्रतिकार करना और अपने नन्‍्यायी आचरण से कठिन प्रसंगों 


में धये, बुद्धि और चतुरता पुर्वक साचधानी से सबको आधार एवम्‌ 
आश्रय देना । 


(४) अनेक सुयोग्य लोगों का समुदाय तेयार कर आत्मकल्याण एवस्‌ लोक- 
कल्याण प्राप्त करता । 
(रामदास वचनामृत--डा० रा. द. रानडे प्रकरण ७५, पृ० १३२) 
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कर सके । इसी से अपने सम्प्रदाय की साधना-प्रणालो के द्वारा स्वघपर्म-पालन और 
स्व-संरक्षण संभव हो सका | समर्थ रामदास अपने व्यक्तिगत संघर्ष में अत्यन्त 
साक्षेपी तथा भध्ययनशील थे | 


जो अध्ययन किया हो उसका मनन और चिन्तन करना चाहिए ऐसा उनका 
आदेश था । भगवद-प्रेम, तपस्या से साध्य और उद्भूत होता है । अपनी पात्रता 
और अधिकार सुसम्पन्न जो नहीं कर लेता वह समर्थ, चारित्यवान निर्भयी कैसे बन 
सकता है ? जो अपने आपको आश्वस्त नहीं कर सका वह दूसरों को कंसे घर्य 
प्रदान कर सकता है ? आत्मोन्नति और राष्ट्रोन्‍्नति, संस्कृति और आचरण पर 
निर्मर है। इसलिए परमात्मा के अधिष्ठान पर आश्वित एवम्‌ आधारित तपस्या, 
सहिष्णुता, विनयशीलता और स्वघर्माचरसा के प्रति जागरुकता और परिश्रम करने 
की तत्यवरता जब तक साधक में नहीं है तब तक उसे विजय एवम्‌ सफलता मिलना 
प्रायः असंभव ही है। ऐसी समर्थ रामदास को मनोधारणा थी । उनके मत से जो 
अध्ययन नहीं करता, उसका सर्वनाश निश्चित है । उनकी, 'यत्न तो देव जाणावा', 
तथा 'सामर्थ्य भाहे चक्॒वछीचें । जो-जो करील तयाचे । परन्तु तेथे भगवन्ताचे 
अधिष्ठान पाहिजे ॥', और “घडी-घडी बिघडो हा निश्चयो अन्तरीचा । म्हरावुनि 
करुणा हे बोलतो दीन वाचा ॥/ जंसी उक्तियाँ उनके द्वारा निर्मित स्वतन्त्र साधना 
प्रशाली का महत्व और गरिमा सिद्ध करती हैं। इन थउक्तियों में वे कहते हैं कि 
यत्न को ही भगवान्‌ समझना चाहिए । आन्दोलन में सामथ्यं उसके करने वालों की 
दृष्टि से अबदय रहता है, परन्तु भगवान का अधिष्ठान एवम्‌ आशीर्वाद प्रास कर 
किया गया आन्दोलन ही महत्वपूर्य्प होता है । बार-बार अन्तःकररणं में निश्चय कर 
लेने पर भी उसका कृति में पालन नहीं हो पाता है । इस्तलिए मैं भगवान्‌ से उसे 
पूरा कर बोलने की क़रुणा-पूर्ण वाणी में दीनता से प्रार्थना किया करता हूँ ।* 


उनके साहित्य-सागर में डुबकी लगाकर उसमें से बाहर सशरीर निकल 
आना आसान कार्य नहीं हैं। ईश्वर पर अडिग आस्था रखने वाले, स्वावलम्बी 
एवम्‌ प्रयस्नशील बनकर और एक सुनिश्चित तन्‍्त्र ओर साधना-प्र्यमाली से अध्ययन 
कर उसमें अवगाहन कर सकते हैं। अब हम यह देखने का प्रयत्त करेंगे कि. समर्थ 
रामदास के व्यक्तित्व में राष्ट्रगुरछ होने की कौन-कौन सी विशेषताएँ विद्यमान थीं और 


उनका अनुशीलन करेंगे । 
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१. देखिए रामदास कृत 'मनाचे श्लोक', 'दासबोध” और “करुशाष्टक । 
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रामदास के व्यक्तित्व में पायी जाने वाली विशेषताएँ-- 
जिससे वे राष्ट्रगुर वने-- 


वे अपने मन से कहते है-- 


मना सज्जना भक्ति पंयेचि जावे । तरी श्रीहरी पाविजे तो स्वभावे । 
पनों निद्य ते सर्व सोडो निद्यावे। जनी वद्य ते सर्व भाव करावे ॥* 


यहाँ पर रामदास अपने मन को सज्जन कहकर सम्बोधन करते हैं, तथा 
उनको समझभाते है कि है मेरे सलन मन ! तू भक्ति मार्ग से ही चल। क्योंकि इस 
मार्ग से चलने पर श्रीहरि स्वभावत: और सहज ही तुमे मिल जायेगे। दुनियाँ में 
जो भी निन्दनीय और तिरस्करणीय है उसे छोड़ दिया जाय और जो भी वदनीय 
ओर स्पृहणीय है उसे अपनाया जाय । 


इस तरह सबसे प्रथम समर्थ रामदास ने अपने मन पर सुस्पष्ट सस्कार कर 
उसे सजन कहा | स्व-सुसस्कार करते हुए आत्म-शिक्षा ग्रहरा करने का तन्‍त्र एवम्‌ 
साधना-प्रशाली रामदास की अपनी विशेषता है। यह आत्मबोष एक बहुत बड़ा 
सामथ्यं है जिसका रहस्य वे जानते थे। मन के वारे मे एक सस्क्ृत उद्धरण में 
कहा गया है -- 
मन एवं मनुष्याणास्‌ कारणस्‌ बन्ध मोक्षयो: । 
बंधाय विषयासक्त' मुक्त: निर्विषम्‌ स्पृतम्‌ ॥। 
मनुष्य का मन ही मानवमात्र के वन्धन और मोक्ष का कारण है। समर्थ 
रामदास को इसकी शिक्षा दीक्षा तथा यह सामथ्यं अपनी गुरु परम्परा से उपलब्ध 
हो गयी थी । अब इसे ही देखने का हम प्रयत्न करेगे । 


आदि नारायण सदगुरु आपुचा। हिष्य हो तयाचा भहाविष्णु । 
तयाचा हो शिष्य जाणावा तो हंस । तेरे ब्रह्मपास उपदेशिले ।। 
ब्रह्मदेवे केला उपदेश वसिष्ठा । तेये घरिली निष्ठा शुद्ध भाव | 
वशिष्ठ उपदेशी श्री रामपासी । श्री रामें दासा सी उपदेशिले ॥। 
ब्रह्म देवे केला उपदेक्ष वसिष्ठा। तेये धरिली निष्ठा शुद्ध भाव ॥3 
आत्मरूपी जाला रामी रामदास। केला उपदेश दीनोद्धारे ॥ 
८ >< ५ 

१, सनाचे इलोक संख्या २। 

२. एक संस्कृत सुभाषित ब्रह्म विदूपनिषत्‌-श्लोक सं० २। 

रे. समर्थाचीं गाया-पद २७०, पृ० ८४। 
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भाविका भजन गुरु परम्परा । सदा जप करा राममंत्र ॥। 
रास मंत्र जाए त्रयोदश मारा । सर्व बेंद शास्त्रां प्रकटचि ।। 
>< >< >< 
येसे संत्र जारा सुसुक्षु साचध । साधक प्रसिद्ध सिद्ध होय ॥ 
सिद्ध होय राम तारक जपतां । मुक्ति साधुज्यता रामदासी ॥* 


रामदास अपनी सम्प्रदाय परम्परा इन पदों में बतलाते हैं। आदि नारायण- 
महाविष्सु से यह परम्परा आरम्भ होती है। भादि नारायण हमारा मूल सद्गुरु 
हैं जिसके झिणप्य महाविष्णु हुए । इस प्रकार आगे चलकर महाविष्णु के हंस, हंस 
के ब्रह्माजी, ब्रह्मा के वचश्चिष्ठ शिष्य हुए। वशिष्ठ ने इस संप्रदाय का उपदेश प्रश्न. 
रामचद्रजी की दिया। रामचन्द्रजी ने रामदास को शिष्प बनाया । ब्रह्मदेव ने 
चशिष्ठ को जो उपदेश दिया था, उससे उन्होंने अपने आराध्य में दृढ़ निष्ठा और शुद्ध 
भाव रखा । प्रभु रामचन्द्रजी को यही उपदेश वश्चिष्ठ ने दिया जो 'योगवासिष्ठ' नाम 
से प्रसिद्ध है। इसी के सम्बन्ध में एकान्‍्त में चर्चा करते समय लक्ष्मण पहरेदार बने 
थे और दुर्वासाके शाप से पूरे रघुकुल को बचानेके लिये अपनी प्रतिज्ञा-भंग के उपलक्ष 
में उनको सरय्‌ में आत्म-विसप्तर्जन कर देना पड़ा था। प्रभु रामचन्द्रजी ने रामदास 
को स्वयम्‌ उपदेश दिया और उन्हें हतुमानजी के हाथों में सोंपकर वे अन्तर्धान हो 
गये सांसारिक जीवन के प्रति मैं मसःपुर्वक और प्राणपण से उदास हो गया हूँ । 
इसीलिये हमारे कुल में मुख्य उपास्य के रूप सें प्रभु श्री रामचन्द्रजी और हनुमानजी 
ये दोनों पूजे जाते हैं। दोनों मुझ में आत्मझूप बनकर निवास करते हैं। अपने 
इस आत्मरूप का स्वसंवेद्य स्वात्मानुभवा प्राप्त कर लेने के कारण में राम का 
दास बन गया हूँ और “रामदास” कहलाता हू । 

प्रभु श्री रामचन्द्रती से जगत्‌ के उद्धारार्थ जो उपदेश मुझे भास हुआ उसे 
जगत के लिए प्रदान करूँगा जो इस प्रकार है। भावुक बनकर इस गुरु परम्परा से 
संप्रापत प्रशाली से भजन करना चाहिए और सदा त्रयोदशाक्षरी राम मन्त्र का जप 
करना चाहिए । इसके तेरह अक्षर “श्रीराम जयराम जय जय राम ये हैं। इनको 
जपकर ही इनकी महिमा प्रकट होती है। ऐसा सारे वेदों और शास्त्रों में प्रसिद्ध 
है। बसे भी यह राम-संत्र इसलिए प्रसिद्ध है कि यह बंध और जड़ जीवों को तार 
देता है। इससे सकल चराचर के जड़जीव तर जाते हैं। काशोपुरी में जो साधक 
इसको जपते हैं उनका जीवन घन्य है । यह मंत्र ओंकार स्वरूप और तारक मंत्र के 


5 टन न न लक नक्‍ कलम 
१, समर्थाची गाथा-अनन्तदास रामदासी (सम्प्रदाय परम्परा), पद २७०-७१, 
पृ० थ्् | 
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नाम से प्रसिद्ध है। मुमुक्षुओं के लिए तो यह विध्वरूप प्रदान करता है। इस 
मन्त्र के सामर्थ्य से मुमुकु जीव जागरुक और सत्तक॑ हो जाता है। उसे सुस्पष्ट 
साधकावस्था प्राप्त हो जाती है। निष्ठापृवंक इस मन्त्र की साधना करने पर वह 
सिद्ध बन जाता है। इसे रामतारक मन्त्र के जपने से रामदास को सायुज्य मुक्ति 
मिल गयी । अन्य लोग भी उसे प्राप्त कर सकते है । 


राममंत्र-साधना की सिद्धि से मिलने वाला सामथ्य-- 


एक वार इस तारक राममन्त्र की जप-साधना परिपूर्ण कर लेने पर यह 
आवश्यक नही है कि साधक ग्ृहस्थी न बने । क्‍योंकि इस मन्त्र की साधना और 
उसकी सांगता साथक मैं वह बल प्रदान करती है, जो उसे सुन्दर रीति से ग्रृहस्था- 
श्रम को निभाते हुए भी विवेकी वना देती है । अपने 'दास बोध में समर्थ रामदास 
वतलाते हैं *--- 

'प्रपंच करावा नेटका। परमार्थ साधावे विवेका ॥।' 

रामदास ग्रृहस्थाश्रम को 'नेटका' अर्थात्‌ सुस्पष्ट और प्रयत्नपूर्वक भली-भाँति 
करना चाहिए ऐसा वतलाते हैं। इससे ऐहिक और पारमाथिक कल्याण विवेक की 
सहायता से सुसम्पन्न हो जाते है। इस विपय का एक स्थान पर वे साधक को बड़ा 
सुन्दर उपदेश देते हैं यथा-- 


जीव का कतेव्य-- 


संसार करावा सुखे यथा सांग । परी सन्त सड़ः सनो धरा ॥ 
असोनिया नाहीं माया सर्च कांहीं | बिदंचुनि पाहोदास म्हरो ।*९ 
समर्थ रामदास यह उपदेश देते है कि मुमुश्ु साधक को प्रथम अपना 
लोकिक, सासारिक जीवन यथासाग सुखपूर्वक कर्तंव्य दक्ष बनकर अत्यन्त साक्षेप के 
साथ व्यत्तीत करना चाहिए। इसे करते हुए स्वार्थरत न रहकर सन्त-पंग्र करने की 
चिन्ता मन में करते हुए उसे जीवन में बरतना चाहिए। इसका फल यह होता है 
कि आगे चलकर अपने आप उसका मनन एवं चिंतन होने लगता है। धीरे-धीरे 
भगवान्‌ में आस्था जगती है तथा सतों और सजनो का सहवास प्राप्त हो जाता है । 
है। इस तरह प्रत्यक्ष रूप में प्रतीति प्राप्त होकर इहलोक और परलोक दोनों सुधर 
जाते है । सतों का अनुभव और उनके वचन इस पार से उस पारतक अर्थात 
लोकिक ओर पारलौकिक जीवन सुधारने मे उससे सहायता मिल जाती हैं। अपनी 





१. दासबोध-रासदास । 
२. समर्थाद्ो गाया-पद २७६, पृ० ८६ ४ 


ठतुलनात्मक अध्ययन ४४३ 


प्रतीति से मिले हुए अनुसवों को अन्य सन्‍्तों के आत्मानुभरों से वछित निरूपणों से 
मिलाइये । इससे इन निरूपणों में प्रधाह विश्वास उत्पन्न ही जायगा। संसार में 
रहकर यदि निरूपण में प्रीति होगी तो निश्चित उद्धार हो जावेगा । आत्मोद्धार 
में सर्वेत्र दिखाई पड़ने वाली माया केवल भासित होती है । वह सत्य नहीं हैं--यह 
जान भ्रा्त हो जाता है तथा परिणामत: ईश्वर मिल जाता है । रामदास कहते हैं कि 
साधक को इसका चाक्षुप प्रत्यक्ष कर देखना चाहिए। पूर्ण छानवीन करने पर 
मुमुल्षु को अपने उद्धार की चिन्ता उत्पन्त हो जाती है । चिन्ता से मार्ग उपलब्ध हो 
जाता है। मार्ग मिलने से उद्धार हो जाता है यह समर्योपदेश यथायोग्य और उचित 
ही है । जीव को मुमुक्षु बनना चाहिए जिससे यह साधन उसे सुलभ हो जाता है । 


समर्थ रामदास के इस उपदेश को आचरण में लाने के पूर्व साधक को आत्म- 
निरीक्षण करना अनिवार्य है। रामदास की यह चबक्ति प्रसिद्ध ही है कि---आधी 
केलें। मग सांगितले' अर्थात्‌ उनकी कृत्ति प्रथभथ और उक्ति याद में यह क़म रहा 
है। उपदेश देने वाला यदि स्वयम्‌ वसा आचरण नहीं करता तो उसका उपदेश 
निरर्थक सिद्ध हो जाता है। समर्थ रामदास उपदिष्ट वात की आचरण में लाकर 
फिर उसका उपदेश देते हैं। निश्चित है कि उन्होंने अपना आत्म निरीक्षण अवश्य 
किया था । वह आत्म निरीक्षण उन्होंने किस प्रकार किया इसे देख लेना उपयुक्त 
ही होगा । 
समर्थ रामदास का आत्म निरीक्षण-- 
समर्थ रामदास अपना आत्मनिरीक्षण एक रूपक के द्वारा समभाते है।! 
यथा - 
प्रवृत्ति सामुर निवृत्ति माहेर | तेये निरन्तर मन साके ॥। 
साके मी सदा माहेर तुटेना । सासुर सुटेना काय करू ॥ 
दुरि जाय हित मजचि देखता । प्रेत्व करू' जाता होत नाहीं ॥ 
होत नाहीं प्रेत्व सन्‍त स गेवरिंग ॥ रामदास खूरप सांगत से ॥* 


मेरी प्रवृत्तियाँ ससुराल है और उसका मायका निवृत्ति है। रामदास कहते 
हैं कि मेरा मन निरन्तर अपने मायके में तथा ससुराल में रमता है । परन्तु न तो 
मायके का मोह हृटता है न सखुराल की व्यासि छूटती है। निदृत्ति से भगवान्‌ का 
सान्निष्य मिलता है अतः मन का वहाँ रमना सर्वथा सराहतीय कहा जावेगा | मेरे 
मन में अपने नेैहर की स्मृति मेंडराया करती है और छूटती नहीं है। पीहर भी 





२. समर्थाची गाथा--पद रेझ६, पु० ६२ । 


४४४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


नही छूट पाता । इस प्रकार से द्विविधा उत्पन्त हो गयी है। एक ओर प्रवृत्तिपरक 
वातों का आकर्षण है जहाँ सांसारिक प्रलोभन, मोह, प्रतिष्ठा आदि है, तो दूसरी 
और निवृत्तिपरक बातों का भी आकपंरंश है जहाँ भगवद-भक्ति और आनन्द आदि 
बातें मिल सकती है। मेरे सामने यह समस्या है कि मैं किस की ओर जाऊ ? 
लौकिक पक्ष मेरे हाथ धोकर पीछे पड़ गया है तो विवेक दूर-दर भाग रहा है । 
साधक के लिये विवेक का साथ अनिवार्य है। विवेक जब दूर जाता है तब मेरा 
हित मेरी आँखों के सामने ही मुझे छोड़कर जा रहा है। यह बात प्रतीत 
होती है । प्रयत्व करने की इच्छा है पर उसे करते नहीं बनता। केवल इच्छा से 
ही कार्य नही हो सकता । कार्य को कर डालने से ही कार्य ममाप्त हो जाता है। 
अतः मुझे प्रयत्न को कार्यान्वित करना चाहिए। सन्‍्तों का सहवास करने से सत्सग 
हो जायगा । वह यह सिखा देगा कि प्रयत्त कंसे किया जाय। प्रयत्वनपुर्वक किया 
गया कार्य सफलता प्रदान करता है। रामदास को आत्म-निरीक्षण से इस बात का 
पता चला कि सत्सड्भरू के विना प्रवत्न नही ह्ो सकता। सत अपने साथियों को 


वृद्धि पुरस्सर प्रयत्न में रत करा देते हे। इससे व्यक्ति को परमार्थ के मार्ग का 
सत्पथ और विवेक जसा तत्पर साथी भी मिन जाता है। 


आत्म निरीक्षण के बाद की सीढ़ी आत्म-कथन है। बिना अनुभूति के 
आत्म-कथन संभव नहीं होता । अनुभूति जब तीब्रतम हो जाती है, तव वह आत्म- 
कथन का विपय वनकर अभिव्यक्त होती है। व्यक्ति के भीतर छिपी हुईं प्रच्छर 
देविक शक्ति मत में रहती है। इसे आत्म-निरीक्षण से मृमुभु साधक को ढूंढ़ना 
पड़ता है । इस खोज में प्राप्त स्वानुभूत वातों को वह अपने आत्म निवेदन के रूप में 
प्रस्तुत कर देता है। समर्थ रामदास भी यही करते है । 


समथ रामदास का आत्म निवेदन--- 


बोलणप्या सारिखे चाले जो सज्जन | तेय माक्के मत बिग तले ।। 
दास म्हरे जन भावार्थ सम्पनत्त | तेथे माझे सर विगुतले ॥ 
समर्थ रामदास को सत्संग से जो अवस्था प्राप्त हो गई थी, उसका अनुभव 
वे अपने से कहकर बतलाते है । वे कहते है कि मेरा मन उसी स्थल में अटक गया 
जहाँ पर सज्जनों की उक्ति के अतुसार ही उनकी कृति भी देखने के लिए मिल 
जाती है। जहाँ सज्जन व्यक्ति में शुद्ध ब्रह्मज्ञाव विद्यमान होने पर भी वह पूर्ण 
तनिरभिमाती भी है, वहाँ मैं ऐसे व्यक्ति के' प्रति मनसा बाचा कमंणा श्रद्धानत 
१. समर्थाची गाथा--पद २६८, पूृ० ६४॥। 





तुलनात्मक अध्ययन डंडे 


हो जाता हूँ। विवेक वैराग्य पूर्णा तथा अपनी समस्त ऐन्द्रिय वृत्तियों में उदासीन, 
तथा स्वधर्माचरणा में त्तत्पर एवम्‌ स्वधर्म रक्षण में दक्ष व्यक्ति में मेरा मन दिलचस्पी 
लेता है ॥ रामदास कहते हैं कि जहाँ पर नित्य समझ भजन से पूर्ण समाधान एवं 
संतोष प्राप्त हो जाता है और जहाँ लोग भावार्थ संपन्‍न है अर्थात्‌ जहाँ पर भावों 
का दारिद्रय नही है, वरन्‌ भगवान्‌के गुणानुवाद में रुचि हैं, तथा उसका अर्थ समझने 
की भावुकत्ता व पात्रता विद्यमान है वहाँ मेरा मव रमता है और आक्ृष्ट हो 
जाता है । 

इस प्रकार का समर्थ रामदांस का आत्म निवेदन पढकर ऐसा अतीत होता हैं 
कि उनमें साधकावस्था परिपबव होकर सिद्धावस्था में उन्हें पहुँचा देने की त्तत्परता 
में पहुँच गई थी । तात्पर्य यह है कि समर्थ तब सिद्ध बनने की अवस्था में पहुँच 
चुके थे । साधक को अपनी साधना पर गडिग आस्था और संपूर्ण विश्वास होना 
चाहिए । जब साधक में यह दशा झा जाती है भौर वह पूर्ण रूप से कटिबद्ध हो 
जाता है तव वह ग्रुरुृपा से योग्य साधक और साधक से सिद्ध बन जाता है । इस 
गुरु कृपा के प्राप्त होने पर वे सदगुरु को हृदयस्थ भावों की श्रद्धांजली अर्पेणा कर 
देते है । 
श्री समर्थ रामदास का ग्रुरु सतवन१-- 

श्री गुरुकृपा ज्योति । नयनी प्रकाशली अवचिन्ती 4 
रफसी रापदास म्हणे '. अनुभवाद्ी हे जुख 

क्री सदगुरु कृपा ज्योति हैं । अचानक बह ज्योत्ति मेरे नेन्नों में आकर प्रकट 
हो गई, तथा प्रकाणित हो गई । यह प्रकाश उस साधारण ज्योति का नहीं है 
जिसकी वाती कपास से बनाई गई हो, यह दीपक बिना तेल के प्रज्वलित होता हैं 
तथा उसके लिए किसी शमादान की भी कोई आवश्यकता नहीं है। समर्थ रामदास 
कहते है कि आत्मा के अनुभव की यह पहचान है और उसको पहिचानने का यही 
चिहन अथवा संकेत भी है । इस प्रकार उन पर गुरु कृपा हो जाने से वे अपने सदगुरु 
को समन करना भी चाहते हैं । समर्थ रामदास का सदृगुरु नमन देखिए--- 

मनोभावे नमन स्वामी सद्॒गुरसी । जेरे निज सुखासी दाधिलें ॥। 

म्हणोनिया भावें अनन्य दरस्य। काया बाधा सने दास म्हुसे ॥२ 

मनके सहज भावों से प्रेरित सदुगुरु को मेरा प्रणाम है, उन्होंने मुझे अपने 
मिज सुख का अनुभव बतला दिया है तथा सुख को प्रत्यक्ष दिखाकर मुझे सुखरूप 


२, सस्र्यावा गाथा--पद २६३, छु० ६२ ॥ 
२. जे पद २६६, पृ० परे । 


४४६ हिन्दो भौर मराठो के चेष्णव साहित्य का 


कर दिया है । मेरे जीव स्वरूप को हरण कर म्‌झे परमात्म रूप से मिला दिया है। 
सद्गुरु का रिश्तेदार मिल जाने पर एक ही वार में जीव का अहंभाव नष्ट हो जाता 
है। सदगुरु से भेंट हो जाने पर मेरी जो अवस्था बन गई उसका वर्णात करना 
कठिन है। मैं उसे शब्दों में नहीं वांध सकता। अतः बोल भी मौन हो गये | मैं 
अपनी प्रतिभा के बल से शब्दों के द्वारा सदगुरु का वर्णंत कर सकते में अक्षम हूँ । 
जो अनिवंचनीय है, तथा जिस का वेद भी पार नहीं पा सकते, उसे मैं कैसे वर्णान 
करू ? इसलिए काया-वाचा-मनसा मैं अनन्य शरण होकर तुम्हारे पास आया हूँ। 
सहस्र वदन शेप नाग जिसका वर्णान नहीं कर सकते तथा शिवजी भी जिसकी चरण- 
धूलि को इसलिए अपने मस्तक को भुकाकर नवाते हैं क्योंकि वह मुक्ति प्रदायिनी 
है। मैं उनके प्रति अनन्य भाव से नत मस्तक हूँ । 

आराध्य से सम्बन्ध प्रस्थापित करने वाला सदगुरु के अतिरिक्त अन्य और 
कोई नहीं होता । सदगुरु का महत्व यही है कि साधक और साध्य का अन्तर कम 
हो जाय और वे इनके बीच की खाई को पाट दें। रामदास के सामने यही बात 
थी। अतः उन्होंने अपने उपास्य प्रभु श्री रामचन्द्र के स्वरूप को देखा और उससे 
साक्षात्कार किया । आगे चलकर वे अपने दइृष्टव्व के स्वरूप का वर्णांन करते हैं 
जिसे उन्होंने प्रत्यक्ष अपनी आँखों से देखा है-- 


सगुण उपास्य का स्वरूप-- 


उठा प्रातःकाछ जाला । अवधे राम पाहू' चला । हा समयो जरी टछला । 
तेरी अन्तरला क्रीराम ॥ ध्र्‌ ० ॥। 
ते ते आपरां ऐसे केले। रामदास दातारें॥ 
>८ >< >< 
उठोनिया प्रातःकाछीं । मृत्ति चितावी सावह्ठों । 


शोसे योगियाचे सेत्ों । हृदय कमलों साजिरो ।* 
रामदास सर्वकाव्ठ। कठों वेंछ ऐसाधि ॥+ 


समर्थ रामदास कहते हैं कि चलो हम सब मिलकर प्रभु रामचन्द्रजी को 
देखने चलें । प्रात:काल के सुसमय में प्राप्त हुए ऐसे स्वरशिम अवसर को खोना नहीं 
चाहिए। यदि ऐसा सुअवसर टल गया तो पुन: प्रभु रामचन्द्रजी नहीं मिल सकेंगे । 
सव चानर मिलकर प्रभु को घेरे हुए वेठे हैं और प्रभु रामचन्द्रजी सिहासन पर 
१. समर्थाचा गाया-पद ७३, ७४, पु० ३३-३४ । 
२. समर्थाचा गाया-- पद ७३-७४, पृ० ३३-३४ । 
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विराजमान है। यह शोभा देखने के लिए विमानों में देवता गणों की भीड़ एकच हो 
गई है । आकाश में और पृथ्वी पर सब लोग प्रभु रामचन्द्र को देखने पधारे हैं । 
प्रारव्धवयात्‌ माया रूपी जानकी अशुद्ध हो गई थी। अतः उसकी देहबुद्धि को 
जलाकर प्रभु ने उसका दोष सुधारकर प्रेमपर्वेक उसका स्वीकार किया। बड़े 
सदुभाव से राम और भरत परस्पर प्रेमपुृबंक गले मिले । रघुनन्दन-जानकीनाथ की 
आत्मा अधीरता से विध्हूल हो उठी थी । रामदाम के आराध्य ने संसार के पीड़ितों, 
कष्टियों एवं दीन दुखियों पर कृपा करने के लिए कृपा पूर्ण दृष्टि से उनकी ओर 
निहारा तथा उन सब को अपने ही जैसा बलवान और सामथ्यंशाली वना दिया । 
प्रति दिन वड़े तड़के उठकर श्यामल और सुन्दर प्रभु श्री रामचन्द्रजी की मूति का 
चिंतन करना चाहिए। योगियों के मेले मे प्रभु बहुत ही आकर्षक और सुन्दर 
दिखाई देते हैं। इस मृति को हृदयकमल में प्रस्थापित कीजिए । राम का भद्भु- 
प्रत्यंग सुन्दर है। काछनी कसे हुए पोताम्बर धारी भगवाच्‌ को अपने हृदय में 
स्थान देना चाहिये । उनके चरणों में पंजनिर्या हैं जो वजकर मानो उनके ब्रीदांकी 
घोपरा कर रही है। ऐसे रामचन्द्रजी करुणा के आगार, देवताओं के पक्ष लेने 
वाले, भक्तों के अन्त-कररण में रहने वाले, आनन्द राशि के रूप मे अहनिश शोभित्त 
हैं। रात तापमसों के आधार, पुण्पों के आकर, तथा जिसका ध्यान गौरीपति सदा 
किया करते हैं जो सबके आश्रय और विश्रात स्थल एवम्‌ मृतिमान आनन्द स्वरूप 
हैं। रामदास सदा और सर्वत्र इसी मृरति को देखते हुए अपना जीवन सम्बन्धी सारा 
कार्य करते रहते हैं । प्रभु रामचन्द्र की मूर्ति का अत्यंत सुरस और सुन्दर वर्णन 
समर्थ रामदास ने अगले तीन पदों को लेकर बढ़ी ही मामिकत्ता एवम्‌ त्तत्परत्ता के 
साथ किया है। यथा" -- 
राम सर्वांगे सावठा। हेस अलंकारे पिवत्ठा । 
राम योग्यावे मंडरा । राम भक्तांचे भूषण । 
राम आनंद रक्षण । सरक्षण दासाचे।॥ 
साझया जिवीण्पा जिव्हाछा । दीनबंघू दीन दयाद्ठा ॥) 
ये प्रभु रामचन्द्रजी वर्ण से सांवले है तथा स्वर्खालचड्ूारों से विभूषित होने के 
कारण आशभा से युक्त एवं सुशोमित है । नाना रस्‍्तों की एकत्र दिखाई पडने वाली 
शरीर की आभा का क्या वर्रान किया जाय ? पीत किरीट और भालप्रदेश पर 
पीला केदार सुचचित है । पीले वर्ण की घंटाएं निनादित हो उठी हैं । पीले स्वर्ण 
की पेजनियाँ और पहुँची, तथा सुयशपूर्ण पीले विरूदो के तोडर करन मनाते हैं । 


मम कली पा कर पलक कर के लत मर कक 
१. ससर्थात्ती गाया--पद ७५, ७७, ७८, पु० ३३१, रे४८ । 
२. समर्थ गाथा---पद ७४-७८ ॥। 


डंडप हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य का 


विस्तीर्ण पीतमण्डप है जिसमे पीला सिंहासन विद्यमान है। राम, सीता, और 


लक्षण उस पर आसीन होकर उपस्थित है। रामदास इन सब का ग्रुणगात 
करते हूं । 


प्रभु रामचन्द्रजी जहाँ न हों ऐसा कोई स्थल तो बतलाए। प्रभु रामचन्द्रजी 
भूमडल में, योगियों में, नित्य-निरन्तर, बाहर और भीतर तथा सर्वत्र उनका 
अस्तित्व है। राम विवेक के गृह में तथा भक्ति में भी मिल जाते है। जहाँ शुद्ध 
भाव होगा वही पर तुरन्त ही रामचन्द्रजी आ जाते है। अहं भावता का विनाश 
राम के ही कारण होता है । राम भक्तों के भूषण, दासों के सरक्षक एवसू आनन्द 
के अधिष्ठाता हैं । 


हे प्रभु रघुनाथजी ! उठिये प्रात:काल हो गया है। माता कौसल्या आपको 
जगा रही है) संसार भर में सर्वत्र यह मंगल प्रभात की बेला अपना संकेत दे रही 
है और अब सब जग पड़े है। अतएव अब अपना मुखक्रमल सब को दिखाइये । 
स्वर्ण की थाली लेकर क्षमा, शान्ति, दया और जनक तनया जानकी आरती उतारने 
आई है। बात्मा और परमात्मा की युगल जोड़ी की तरह प्रतीत होने वाले भरत 
और शत्रुध्न उन्मनी अवस्था युक्त होकर आ रहे हैं। विवेक्री सदगुर वसिष्ठ एवम्‌ 
सन्त महन्त मुनीश्वरादि हरिंचाम का जयघोष करते हुए श्रा रहे है। सारा वाता- 
वरण हर से उत्फुल्ल होन्‍्गया है। इसलिए सभी निर्भव हो गए है। सात्विक 
प्रवृत्ति वाले सुमंत प्रधान नगर वासियों को लेकर आ रहे है, तो हनुमानजी 
रामचन्द्रजी के चरण कमल देखने के लिए पधारे है ।« रामदास निवेदन करते है 
है मेरे जीवताधार ! दीनवधु, दीन दयाधन, भक्त जन-बत्सल, है दयाल ! मुझे 
दर्शंन दीजिए । प्रभु रामचन्द्रजी ने रामदास की यह प्रार्थना सुन ली तथा प्रातः 
स्मरणीय जगत्‌-वंय, जगर-जीवन ने स्वानन्द रूप होकर उन्हें दर्शन दिये । 


इस प्रकार प्रभु जावकीनाथ का सग्रुरा-साकार रूप जब समर्थ रामदास ने 
देखा तब उन्होंने चाहा कि अपने आराध्य की मानसपूजा की 'जाय । बाह्य पूजा 
में बाह्य उपादानों, उपकरणों तथा पूजा द्र॒व्यों की आवश्यकता होती है। यह 
कभी-कभी केवल पासंड भौर भाडंवर का रूप धारण कर लेती है। अपने आराध्य 
को अपने अंतःकरण से समपित की गयी भाव सुमनों की मालाएँ तथा मानस के 
भावों का निःशेप रूप से किया गया एकन्रित एवम्‌-निश्छुल समपंण ही मानसपजा 
है। यह मावसपूजा सर्व श्रे.ट पूजा साती गयी है। समर्थ रामदास के द्वारा नी 
गयी मानस पूजा का स्वरूप इस प्रकार है । ह 


सर 
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सग्रुण ब्रह्म रास की मानस पूजा 
इस मानस पूजा का वर्णन देखिए" -- 
उंच सिंहासन मुदु पृदासन । सुर्खें सिहासन रे देवराया ॥॥ 
ध्यान आव्हान आसन जाए । ॒पाद्य अध्यं आचमन 
काही मेरे सी रामा वीरा ॥ 
स्वमान परिधान उपबोति गव। केशर कत्तूरी सुगंव कांहीं नेरे मी 
मति मंद घूप । दीप नंवेद्य जाए । वीडा दक्षणा नीरांजन 
रासी रामदास म्हसो रामविण मी काहीं नेरे । 
राम माझा जींव प्रारा। कांहीं नेणी मी रामा वीर ॥ * 
इस प्रकांर की विस्तृत और बहुविध प्रणाली की सांगोपांग मानस पुजा 

अन्यत्र कही भी देखने के लिए नही मिलेगी । यह मानस पूजा अपने ही ढझ्ज को 
और अनोखी है । अपने आराघ्य को कीई कष्ट न हो इसका बड़ी सतकंता से ध्यान 
रखा है | ऊँचे सिंहासन पर मृदु से मृदुतर और मृदुतर से मृदुतम आसन पर अपने 
प्रभु को आसनस्थ होने की प्रार्थना रामदासजी करते है। वे आगे कहते हैं कि 
देखिए यह स्वर्ण मंडप है, जिसमे रत्नों के दीपक भलमला रहे है। अग्रित 
किरणों की प्रभा फैली हुई है, जो अवर्णानीय है । नये रत्नों के जड़े गये नगीने है, 
जिसकी प्रभा भूमंडल पर सुन्दरता से फल रही है । मोतियों के चंदोवे अपने तैज से 
चमचमाते हैं और इधर-उधर मंडराते हैं। उनके गुच्छों के ग्रुच्छ लटके हुए हैं जो 
शुअ्रवर्णो के हैं। ऐसा” उत्तम स्थल हे देवाधिदेव ! और कहाँ मिल सकता हे । 
इस अपार वैभव की तुलना नहीं हो सकती । रामदास मे इस तरह प्रार्थनापूर्वक 
उनको बैठाया और पुनः नमस्कार कर भगवान्‌ को स्तातार्थ आमत्रित किया। 
फिर आसन पर विठाकर नाना“प्रकार के उबटन आदि लगाकर अनेक सुगन्धी तेलों 
को लगाकर स्वयम्‌ अपने हाथों शरीर का मर्दन शुरू किया । शरीर मलते हुए यह 
देखा गया कि कही भी कोई मल विद्यमान नही था। नियमतः यथा योग्य पानी 

डालकर स्नान करवाया तथा गीले शरीर को पोछकर दिव्य वस्त्र परिधान करवाए। 

इसके बाद केशर जैसे सुगंधी द्रव्य लगाए। केशर का सुरंग हो गया । अनेक 

प्रकार की सुगंधी पृष्पमालाएँ, सुगधी मौक्तिक मालाए समर्परा की । अनेक 

आभूपण अलझ्टारादि सुन्दर-सुन्दर ढज्भ से प्रभु श्रीरामचन्द्रजी को पहिनाए। दतक 


१. समर्थाची गाथा--पद ७६-६२, 9० रे८ । 
२. समर्थाची गाया--पद ७६-६२, पू० रे८ ॥ 
३. समर्थ गाया--पद ७६-६२, प्र० शे८ । 


४५० हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य का 


वाद समर्थ रामदास ने पुनः उनको नमस्कार किया। धूप दीप जलाकर अनेक 
प्रकोर से अर्चना की । अनेक प्रकार के दीप मंगवाकर उन्हें जलवाया तथा सुगंधी 
अगरवत्तिरया भी जलाईं। इससे सारा वात्तावरण ही सुमंधयुक्त वच्त गया। ऐसे 
दीपकों से तथा तीरांजन से आरती उतार कर अनेक प्रकार के पडरसयुक्त पदार्थों के 
नैवेद्य समपित किये | तब भगवान्‌ रामचन्द्र भोजन करने बंठे । भोजन के लिए 
अतेक प्रकार की तरकारियां, रायते, कई प्रकार के घी भौर मलाई से तर पच 
पकवान, सुगंधी खीर खाने के लिए वहाँ पर विद्यमानथे । तब अनेक प्रकार के 
फलों से बनाये गये मीठे पदार्थ घीमे-धीमे यथावकाश परोसे गये। दही दूध भी 
सुगंधित था । इस प्रकार यथासांग भोजन करवाने के वाद प्रभु के हाथ धुलाये गये 
और उन्हें ठीक प्रकार से तकिये के सहारे विश्राम करने के लिए बठाथा गया । उनको 
अनेक प्रकार के फल तथा न्रयोदशग्रुणी पाच के बीड़े समपित किये गये | इस तरह 
सांगोपांग पूजन करने के बाद समर्थ रामदास ने उन्हें ममस्कार किया और कहा कि 
मेरी यह मानस पूजा आप ग्रहण कीजिए । इस पर प्रभु ने उत्तर दिया ऐसी पूजा 
कर तुमने अपनी श्रेष्ठ एवम्‌ उच्च कोटि की मर्क्ति हो भेरे प्रति सलिझ को है १ 


समर्थ रामदास पुनः अपने आराध्य का ध्यान करते हैं: भौर कहते हैं कि 
अब पंचारती ले आओ। उसे जलाओ्रो क्योंकि अब हमारे सम्मुख राम लक्ष्मण, 
सीता और हनुमान उपस्थित है। उनको समहृष्टि से देखिए। ठीक सामने खड़े हो 
जाइये और राम वनकर “राम को देखिए । फिर उनकी पांय पूजा के वाद आचमन 
कर संकल्प कीजिए कि मैं यह निश्चय करता हूँ कि मैं प्रभु रामचन्द्रजी के अतिरिक्त 
और किसी को नहीं जानता | स्‍्वान, परिधान, उपवीति, गंध केशर कस्तुरादि 
नाना परिमल द्वव्यों से अचंनाकर कहिए कि मैं मतिमन्द आपकी क्‍या पूजा कर 
सकता हूँ ? मुझे तो पूजन करने की यथायोग्य श्रविधि तक ज्ञात नहीं है। मेरा 
सब कुछ रामापंण है । 'प्रभु श्री रामचन्द्रजी के सिवा मैं अन्य किसी को भी नहीं 
जानता, इसलिए मंत्र पुष्पादि से प्रार्थथा करते हुए प्रदक्षिणा कीजिए और अपने 
आपको अपने सर्वस्व सहित रामचन्द्रजी को समर्पित कर दीजिए। ऐसे प्रसंग में 
राम-लक्ष्मण तथा सीता माता के गुरगान करना और रामकल्याण राग में नित्य 
गायन करना उचित होगा । प्रभु श्रीरामचन्द्रजी व्यापक रूप से सब में विद्यमान 
है। रामदास कहते हैं कि मैं रामचन्द्रजी के अतिरिक्त और कुछ भी नहीं जानता । 
भेरे प्राण और जीवनाधार प्रभु रामचन्द्रजी ही हैं । 
उपासना का महत्व-- 


इस प्रकार तपस्या और साधना एवम्‌ अचना करते-करते समर्थ रामदास ने 
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अपने ही द्वारा सुनिरभित साधना-प्रणाली से रामोपासना चलाई। रामोपासना के 
महत्व को वे भली-भाँति जानते थे। इसोलिए वे गर्जना पूर्वक कहते है--- 
उपासनेला हृढ़ चालबाबे । भुदेव सन्तासी सदा लवावें । 
सत्कर्म योगे वय घालवाबे । सर्वापुखी मंगल बोलबारवें ॥| 
उपासना का आश्रय मानत्र का व्यक्तिगत कल्याण तो सुनिश्चित कर हो 
देता हे किन्तु समाज कल्याण एवम्‌ लोक हित भी उससे सम्पन्न ही जाता है । 
इसी लिए कहते है कि अपनी उपासना हृढ़तापूर्वक करते रहना चाहिए। इसके साथ 
व्राह्यरा तथा सन्‍तों को सदा नम्नतापूर्वक बंदन करना चाहिए। अपनी आयु सत्कर्म 
करते हुए व्यतीत की जाय और सबके द्वारा मंगल नामस्मरण करवाया जाय | 
अपनी यह मनोकामना और उपासना परिपूर्ण करने के लिए समर्थ रामदास 
ने चाफछ नामक स्थान में अपने आराध्य प्रभु रामचन्द्र की स्थापना की । अपनी 
कल्पना के अनुसार रामचन्द्रजी को श्री क्षेत्र चाफछ में पधराया और उस सग्रुण 
साकार मूर्ति की वे आरती करने लगे। चाफल् के उत्सव का वेभव बड़ा अपूर्व 
था। अपने एक वर्ान में उसका विवेचन इस प्रकार करते है-- 
चाफब्की ऐड्वय पूरा परिस्थिति भीर प्रभु रामचन्द्रजी की आरती-- 


नंबाबद् कर्प्राचे ॥ दोपरत्न फिलाचे उजछ्ले दिग्मंडल्छ । 
मेघ विद्युल॒ताचे ।  दिसती तेशापरी । भर 'चन्द्रज्योताचे । 


दाटल्या उभयहारी । फडकती ते निशाणरों तड़फ वाजती भारी ॥" 


जाहाली अति दाठणी | पुढे पवाड कंचा ॥ सर्वहि एक चेलछा । 
गजर धोष वाद्यांचा । शोभतो सिहासनी ॥ स्वामी रामदासांचा (४ 


यह वर्णांन साहित्य और काव्य की दृष्टि से अत्यन्त सरस बन' पड़ा है । 
चाफछ के राम मन्दिर को श्री छत्रपति शिवाजी की राजक्लया प्राप्त थी। इसी से 
इतने राजवंभव का ऐदड्वर्य तथा शोमा राम मन्दिर को श्राप्त हो गई थी। प्रभु 
रामचन्द्र की आरती के लिए कर्परादि बटियों का ढेर लग जाता था जिनके जलाने 
पर रत्नों के दीपक प्रज्वलित हो जाया करते थे । ऐसा लगता था कि मानों सारा 
दिग्मंडल घवलीकृत हो गया हो, अथवा विद्यु्लताओं के मेघ उमड़ रहे हों । चन्द्र- 
ज्योतियाँ अपने अद्वितीय रूप से फलक उठती थीं। उनकी ओर देखकर ऐसा लगता 
था कि मानों मुक्ता फलों के ग्रुच्छ ही लक रहे हों। है दीनवंधु ! हे दयासिधु ! 
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१. समर्थगाथा--पद १०१, ए० ४१ ॥ 
२. समर्थगाथा--पद १०१, प्ृ० ४१ ॥ 
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आप करुणा सागर हैं मैं आपकी आरती उत्तारता हूँ। इस आरती से हम शिवजी 
के भी अन्तःकरण को वेघ लेगे। जो कि नित्य आपकी आराधना किया करते हैं । 
मन्दिर में दिव्य छत्र चामर सर्वत्र लगे हुए हैं। शंख घडियाल वज रहे हैं। भेरी 
बज रही है, भेघ श्रंवर उसकी ध्वनि से थर्रा रहे है। दोनों भोर पताकायें फहरा 
रही हैं। चाफछ की नदी में मंडराने वाली मछलियों के पुच्छ चमकते हैं जिससे 
रोम-रोम थर्रा उठते हैं। मृृदंग, करताल आदि की घ्वनि आन्दोलित हो रही है ॥ 
हरिदास कीत॑न के लिए खड़े हैं, ब्रह्मवीणायें वज रही हैं। नाद का तुमुल कोला- 
हाल हो उठा है। साहित्य, नट नाथ्य आदि रामचन्द्र के गरुणानुवाद में किये जाते 
हैं। भक्ति का भव्य रसाल रंग उमड़ रहा है। नामघोप गर्जित हो रहा है । छोटे 
बड़े राव रंक सभी इसमें सक्रिय भाग ले रहे हैं। चंपक पुष्प-जाति आदि असंख्यादि 
प्रकार के सुमनों से पुष्पांजलियाँ प्रभु को समर्पण की जा रही हैं। नाना प्रकार के 
सुगंधी द्रव्यों का परिमल इतना घुल-मिल गया है, कि मानों प्रथ्वी ही लुपत हो गई 
हो। ब्राह्मण मंत्र गाकर प्रभु को रिफाते हैं। सव लोग देख रहे हैं कि वहां पर 
उनके चरण चिहन प्रकट हो गये हैं। सर्वत्र आनन्द का साम्राज्य है। वे लोग 
धन्य हैं, जो अपने नेत्नों से यह नेत्रों का सुख प्राप्त कर लेते हैं। ऋषि बकुलों से 
आवेष्ति ये सूर्य कुल के दाशरथी रामचन्द्रजी इतने अनुपम, इतने सुन्दर हैं कि 
उनको देखने के लिए लोगों की अपार भीड़ इकट्ठी हो गई है । इसका और अधिक 
क्या वर्णन किया जाय । सारे वाद्य इकंदठे ही मिलकर वज उठे हैं तथा नाम 
स्मरण का घोष आन्दोलित हो उठा है। सिंहासनाधिप्ठित-जगदीश-कौद्यल्यापुत्र- 
अयोध्यापति धनुर्धारी-रामचंद्रजी की शोभा देखिए। समर्थ रामदास स्वामी के 


आराष्य की यह गरिमा मय प्रतिष्ठा है। वे आराध्य ईश्वर हैं और आदर्श 
राजा भी । 


चाफक का इतिहास प्रसिद्ध उत्सव श्री समर्थ रामदास की कृपा के आश्रय में 
एक कल्पवृक्ष वन गया था तथा उसमें बारहों महीने भक्ति, ज्ञान के फल लगते थे । 
यहाँ मुमुक्षु, सिछझ, साधक आदि सभी उसकी छाया में बैठकर श्रीरामचन्द्रजी और 
सदगुरु रामदास के कीतिगीत स्वच्छन्दता से गाते हैं । 


कक 


सज्जनगढ़ में शिवाजी ने रामदास को रहने के लिए वुलाया तब उन्होंने 
शिवाजी से कहा कि चाफछ के मन्दिर के उत्सव की व्यवस्था की जाय । शिवाजी 
चाफक् में आकर स्वामीजी से मिले। तब स्वामीजी ने उनसे कहा 'शिवबा ! 
तुम्हारे इस भक्तिल्रैम के आगे हम कुछ नहीं कह सकते, सेवा करना चाहते हो, तो 
श्री रामचेंद्रजी के देवालय, महाद्वार, सीढ़ियाँ और दीपमालाएँ बनवादी। इसी 
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घटना के पूर्व तुछ॒जा भवानी को---प्रतापगढ़ की श्री रामवरदायिनी देवी को धीमारी 
के परिहार के लिए रामदास ने स्वर्ण का कर्णाफूल चढ़ाया और उससे वरदान 
माँगा कि 'तुका तू वाढवी राजा । शीघ्र आम्हाचि देखतां। दुष्ट संहारिले मांगे 
उददंड ऐसे ऐकितो । परन्तु रोकडे कांहीं । मूठ सामथ्यं दाखवी ।” अर्थात्‌ हे भवानी 
माता ! आप अपने राजा को हमारे सामने शीघ्र ही उन्‍नति की एवम्‌ उत्त्कर्पयुक्त 
स्थिति में पहुंचा दो । ऐसा प्रसिद्ध है कि आपकी शक्ति से अतीत काल में दुष्ठों का 
दमन किया गया है। हे माता ! आपसे पुनः यही प्रार्थना है कि अपने उसी 
सामरथ्यं को फिर से दिखाओ । 


शिवाजी रायगढ़ पहुँचकर सोचने लगे कि श्री समर्थ स्वामी की वृत्ति तो 
उदासीन है किन्तु पहले से ही उनकी आज्ञा हमें यह मिल चुकी है कि चाफल के 
श्री रामचंद्रजी का उत्सव समारोह उत्तरोत्तर उत्कपंपूर्णा किया जाय, जेसी उसमें वृद्धि 
होगी उसी मात्रा में राज्य की भी अभिवृद्धि होगी। स्वामीजी की आज्ञा का पालन 
इस भक्त का भूषण है । सद्गरुरु की कृपा से और आशीर्वादों से राज्य विस्तार होता 
ही है, तो भी स्वामीजी की अनुज्ना वैभव वढ़ाने के लिए नहीं मिलती, अब क्या 
किया जाय । सोचते-सोचते उन्होंने 'दत्ताजी त्रिमल' के द्वारा दिवाकर ग्रुसाँई को 
पत्र लिखवाया कि शुभ अवसर पा यह वात स्वामीजी से निवेदन कर देना । वे 
स्वामीजी से सिले और उनके परामर्भानुसार ग्यारह प्रार्मों की नियुक्ति का संकल्प 
हुआ और घूमधाम से समारोह किया जाय यह तय किया गया। उसके अनुसार 
व्यवस्था की गयी ।'* 

इस तरह अब तक समर्थ रदामदास के द्वारा निसित तंत्र और साघता- 
प्रणाली का अध्ययन कर यह पाया कि स्वामीजी ले इसी के चल पर चाफछ के 
श्रीराम मन्दिर की स्थापना तथा उत्सवादि की व्ववस्था और श्री छत्तपति शिवाजी 
को आदेश आदि बातें निर्माय्य कीं । इसमें उनके सदुयुरु वनने के बाद के सामथ्यें 
की पहिचान हमें हो जाती है । अब हम उनके अपने निजी प्रारम्भिक जीवन के 
बारे में कि वे पारमाथिक क्षेत्र के सावक कंसे बने, इसे देखेंगे । 


र्र्‌ 


जीवन का दृष्टिको ण-- 
समर्थ अपने प्रारम्भिक जीवन के बारे में लिखते हैं, जिससे उनके प्रारम्भिक 


जीवन-संछर्ष का पत्ता लगता है। उमस्तमें उनके पूर्व जीवन के संध्ष का स्वरूप सुचारु 


१, विशेष अध्ययन के लिए शिवाजी महाराज के कतिपय आंज्ञापन्नों को, समर्थ- 
चाग्देवदा-मंदिर, घुलिया के ग्रंथालय में देखिए । 
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रूप से सामने आ जाता है और समर्थ का अठल विश्वास और आत्मवल बचपन से 
कतना हृढ़ था इसका पता लग जाता है। यथा-- 

वृद्ध ते म्हणती संसार करावा । जना हातीं ध्यावा म्हणनी बरे ॥ 

रामदास म्हुणे कथिले जें वेदीं। तया मात्र वंदी उत्तर थोर ॥॥ 
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सर्वस्व दुडती ऐसी जे मातोक्ति । न घरावी चित्तो साधकांनों ॥। 

रामदास महणे शुक्र होता ग्रुद। परन्तु दातारु धन्य बढ्ठी ॥।'* 

रामदास के युग में लौकिक जीवन कितना जटिल और संकीर्ण हो गया था 
उसे देखा जा सकता है। इधर वृद्ध लोग उन्हें विवाह कर घर-गृहस्थी बसाने की 
सलाह देते थे । क्योंकि उन लोगों का ऐसा विश्वास था, कि जिन का विवाह है 
जाता है उन्हे समाज अच्छी दृष्टि से देखता है । रामदास स्वामी कहते हैं कि क्‍या 
कभी समाज ने किसी को अच्छा कहा है ? वास्तव में समाज का दस्तूर यह है कि 
भला वही है, जो किसी को डुबो दे या पूरी तरह से लूट ले। समाज के लोग 
रामदास को अपनी दृष्टि से उपदेश देते है, परन्तु वे अपनी ओर से उत्तर देते हैं वह 
बड़ा जोरदार हैं। उनसे लोगों ने कहा क्यों ईश्वर प्राप्ति के मार्य को अपनाते हो ? 
इससे अच्छा यह है कि विवाह कर घर बसाओ । गृहस्थ बनकर नेवेद्य, वेश्वदेव, 
अतिथि भोजन आदि कार्य करने पर यदि एक ओर कुछ दोप भी उत्पन्न हो गये हों, 
तो उसका परिहार हो जाता है। ये सब वातें समर्थ को अच्छी व लगी और 
उन्होंने कहा वाल्मीकि क्‍या मूर्ख थे, जो उन्होने यह सब छोड़-छाड़कर भगवद्‌-भक्ति 
का मार्ग अपनाकर मुक्त हो गये। वेद इत्यादि के द्वारा जिस मार्ग का समर्थन 
किया गया है उसी का निषेध ये समाज के तथाकथित प्रतिष्ठा प्राप्त लोग किया 
करते हैं। यह कितने आश्चर्य की वात है? जननी भी यही कहती है कि जो 
विवाह नही करते, उनका सर्वेस्व नाश होता है। किन्तु साधकों को ऐसी उक्तियों 
की विलकुल पर्वाह नही करनी चाहिए । यदि यही सत्य मान लिया जाय तो भरत 
क्या मूख थे जो रामभक्ति के कारण अपनी माता को त्याग देते है। क्या दैत्येन्द्र के 
पुत्र प्रल्हाद ने अपने पिता को त्यागकर बड़ी भूल की १ गोविन्द से स्मेह का नाता 
जोड़ना क्या अश्रधम है? रावण जेसे लंकाधोश एवम्‌ अपने ज्येष्ठ आता को 
विभीषण जंसे भक्त ने त्याग दिया और भक्ति भाव से प्रभु रामचन्द्र से सम्बन्ध 
जोड़ा यह क्‍या सत्कर्म नही है ”? रामदास कहते हैं, कि शुक्राचायं जैसे विद्वान और 
वली गुरु को त्यागकर देत्यों के राजा वलि ने भक्ति के कारण दानी वनकर अपना 





१. समर्थाचा गाथा--पद २२७, २२८, प्ृ० छ४ । 


तुलनात्मक अध्ययन ड्प्र्प्‌ 


सत्पथ नहीं छोड़ा । तात्पयं यह है कि अपने साधना पथ से विचलित करने वाली 
या डिगाने वाली अनेक वातें एवम विरोध सामने आने पर भी साधक को 
अपना भक्तिपथ नहीं त्यागना चाहिए, बरन्‌ अन्य बातों को त्याग देना चाहिए । 
कलियुग में साधना करने की सहज और सरल युक्ति एवम्‌ उपाय समर्थ रामदासजी 
के द्वारा यही वबतलाई गयी है । 
भक्ति का महत्व--- 
इस प्रकार से भक्ति मार्ग का समर्थन कर उन्होंने यह निश्चय कर लिया कि 

वे इसी मार्ग का अनुसरण करेगे । उन्हें यह ज्ञात था कि उपासना मार्ग सीधा- 
साधा मार्ग नहीं है। प्रत्युत बहुत कठिन और कंटकों से भरा हुआ है। उसकी 
भयानकता और चंचलता से ऊवकर वे अपवी वात करुणापूर्ण वाणी में भगवान से 
प्रकट कर देते हैं--- 

घडी घडी दिघडो हा निश्चयों अन्तरोचा । 

सहरा बुनि करुणा हे वोलतों दीन वाचा ॥'* 


मनका चापल्य प्रयत्नपू्वंक हटानेका प्रयत्न करने पर भी नहीं दूर होता और 
सकल स्वजनों की साया नहीं छूट पाती ! में पुनः पुनः निरचय करता हूं कि 
हे प्रभु रामचन्द्रजी आपकी भक्ति ककूगा । परन्तु मेरा निष्चय ढीला पड जाता है 
अतएव हे प्रभो ! मैं करुणा से यह दीन वचन आपको सुनाता हुँ कि मेरा निश्चय 
अटल रखो और उपासना मार्ग पर मुझे स्थिर कर दो । 


मन की चंचलता भगाने का उपाय -- 
समर्थ रामदास मन की चंचलता को अच्छी तरह समभते थे । भगवदु-क्रपा 

ही इस चंचलता से मुक्ति दिला सकती है, इसका अठूट विश्वास उनमें था। इसी 
बात को अनेक रूपकों द्वारा वे प्रकट करते हैं । यहाँ पर मन को पंछी के रूपक से 
वे समभाते हैं) -- 

पक्ष नाहीं परी मान उडे। आकाश थोडे गती लागी ॥ 

न के यो साये पाखर रावज। उझूपाये विवज जाणबेना ॥ 

रामी रामदास दिनवथि अवधारा । मारसाचा चारा तया लागी ॥॥ 


किसी के भी सहज पकड़ में न आने वाला मन होता है जो स्वभावत: चंचल 
हुआ करता है । इसीलिए समर्थ अपने बजाराब्य से अपनी बात यों बतलात्ते हैं कि 


प्‌ 
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१, रामदासवचनामृ त्तू-ककख्धए्टक श्लोक ५ के अन्तिस दो चरर्ण, पृु०ण १८२! 
२. सप्तर्यादी माया--पद ६६०, प्रू० र&८ । 


है| 
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मन एक ऐसा पंछी है जिसके पंख नहीं है, परन्तु फिर भी यह बहुत ऊंचे उड़ता है । 
इसकी गतिशीलता इतनी तेज है, कि आकाश भी उसे अपूर्ण एवम अधूरा जान 
पड़ता है । लक्ष्य बनाकर इसे पकड़ना इसलिए कठिन है क्योंकि वह अति चंचल 
है । इसका वास्तविक रूप समझ में आ ही नहीं सकता । विधित्रेता यह है कि 
अपने भक्ष्या्थ यह पंछी मानव को चुनता है। मानव ही इसका भोजन है । अतः 
है दयाधन रामचन्द्रजी ! अपनी शक्ति से इस चचल और पकड़ में न आने वाले 
पक्षी को रोक लो 


त्तोद:--ऐसे रूपकों की समर्थ-साहित्य में कमी नहीं है। शामदास स्वामी 
की आध्यात्मिक काव्य साधना कितनी वबलशाली और पंनी थी इसकी कल्पना हमें 
मिल जाती है । समर्थ की भापा गद्य की ज॑ली से युक्त है, तथा उसमें लालित्य और 
नाद माघुय नहीं है इत्यादि आक्षेप उनके साहित्य के बारे में लिए जाते हैं, 
परन्तु वास्तव में ऐसा तही है । उनकी अटपटी वाणी सर्वत्र वेसी नहीं है। उपमें 
लालित्य, ओज, नाद, माधुयं अनेक काव्योचित वातें यत्र-ततत मिल जाती है । 
समर्थ रामदास ने मानव और संसार के पारस्परिक सम्बन्ध की वास्त- 
विकता को ठीक समझ लिया था। अज्ञानी मानव अपने छोटे से अल्पन्ञान पर 
कितना अहंकारी वन जाता है इसका सुन्दर विवेचन यहाँ पर रामदास स्वामी एक 
सप॑ के रूपक द्वारा प्रस्तुत करते हैं। यथा-- 
सप रूपक : 
मानव और संसार का सम्बन्ध-- 
होता अज्ञानाचे विकीं । डसला देह भाव अंगुब्ी ॥| 
अहंंविश्व डसला व्याहु। वेच् पाचा रा भोपाछ ॥ 
उगवतां दिवसी डसला तोंडी * चढता वब्ठतसे मुरकुप्डी ॥ 
सुखदुखाचिया जारा। लहरो येताति दारुण ॥ 
विषय निब लागे गोड। घन्य हरिनामाचे कडू ॥ 
वरिवरि हात भाडुनी काय । आम्यंतर शोधुनि पाहे ॥ 
रामदासा नित्य उतार। जबछी वंद्य रघुवीर ॥ 
रामदास कहते हैं यह सर्प अज्ञान के बिल में था जिसने बाहर आकर देह 
भाव रूपी उंगली को डस लिया, तथा उस स्थान पर अहंकार रूपी विप उगल 
दिया । उस व्याल के भयंकर विप से मुक्त होने के लिए गोपाल वैद्य को ह्दी 
१. समर्थाची गाया--पद ६६६, पृ० ३०१ | 








तुलनात्मकू अध्ययन ४५७ 


बुलाना पड़ेगा । इस विष को वही उत्तार सकता है । प्रथम तो रात्रि के अन्धकार 
में इस भयंकर व्यालने डस ही लिया था। अब दिन के उजाले में पुनः उसने मुह 
पर ही डस ही लिया । परिणामत., उसका विप सर्वत्र व्याप्त हुआ और लहरें आने 
लगीं । इस विप के चढ़ने पर आदमी लड़खड़ाने लगा । मानव अपने जीवन में 
अहंकार के कारण और अज्ञान के नशे में आकर अपनी स्थिति इतनी जजंर और 
दयनीय बना लेता है कि सचम्‌च वह डाँवाडोल होने लगता है। रामदास स्वामी 
का यह वर्णन कितना यथार्थ और सटीक है । सुख और दुख की दारुख लहरें 
आकर बड़ी दारुण और हृदय विदारक परिस्थिति उत्पन्न कर देती है। इस विप- 
सिक्त अवस्था में उस व्यक्ति को विपय रसों का कड़वा नीम मीठा लगता है, तथा 
वह विपषयासक्त होकर उसमें अधिकाधिक लिप्त हो जाता है । हरि वनामस्मररा का 
मीठा अनाज उसे कठु लगने लगता हैं। अब ऊपरी तौर पर हाथ पेर पटकने से 
नया हो सकता है ? अन्तःकरण पूर्वक भगवान्‌ को पुकारना चाहिए । तभी उपाय 
संभव है । समर्थ रामदास ने बतलाया है कि दोनों वार डसे गये विष का परिरताम 
बड़ा भयानक होता है. परन्तु उन पर विपों का कोई प्रभाव नहीं पड़ता ॥ क्योंकि 
पास ही रघुनाथजी ज॑से निष्णात वैद्य बैठे हुए है, जो इन विपों का उपाय करना 
जानते हैं । सच है संसार में विपयासक्त वनकर मानव उसी में लिस हो जाता है 
और अध:पतन के गर्त में चला जाता है। परिणामतः उल्दी-सीधी वातें करने 
लगता है। प्रभु रामचन्द्रजी का आश्रय लेना ही इससे सम्पूर्ण छुटकारा प्राप्त 
करना है । 
अपने मनोबोध में समर्थ रामदास इसी लिये चेतावनी देते हैं?--- 
समर्थ रामदास की अपने भ्नन को दी गई सार्थक चेतावनी -- 
खरे शोधिता ज्लोधिता शोधिताहे । 


८ ० >< 
जाग घनन्‍य तो मारुतोी ब्रह्मचारों ॥॥ 


सत्य की खोज तथा पहिचान खोजकरके ही उपलब्ध हो जाती है । खोजी 
को सदा सत्य की खोज में तत्पर रहना चाहिए। मन को इसी तरह उद्‌- 
चोघन एवम उपदेश करना चाहिए। बारनवार मन को उपदेश करने पर एक 
संस्कार उस पर हो जाया करता हैं। सजनों की संगति से और सहयोग से अच्छा 
सिश्चय सानुराग परिपूर्ण हो जाता है । 

समर्थ रामदास ने आजन्म ब्रह्मचारी रहने की प्रतिज्ञा की और वेसा वरतने 
लगे । पर काम उनको सताने लगा तब स्वानुभूति से उनको यह ज्ञात हुआ कि जो 


१. मनाचे श्लोक रामदरासकृत श्लोक संब्या १५१३ और ८७ । 
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मुख से सदा राम वाम जपता है उसे काम किसी भी प्रकार से बाधा नहीं पहुँचा 
सकता । काम वासना कभी भो उपभोग से शमित नहीं होती वरत्‌ बढ़ती है। 
परन्तु समर्थ रामदासजी का सभथ उपाय प्रभु रा मघन्द्रजी का नामस्मरणा ही हे | 
काम भावतरा का सुस्पष्ट संस्कार के द्वारा किया गया यह उदात्तीकरण "'फ्रायंड 
वादियों के लिए एक चुनौती ही हैं। समर्थ रामदास की यह सुस्पष्ट घोषणा कि 
जो हरिभक्त हैं, उनके पीछे समर्थ भगवान्‌ का वरद हस्त होने से वे कामवासना को 
भार सकने में समर्थ हो जात्ते है। इसीलिए ब्रह्मचययंके आदर्श रूपमें उन्होंने हनुमानजी 
की अपने सामने रखा था। अपने जीवन में उन्होंने हनुमानजी को प्रत्यक्ष आत्मसात 
कर लिया है | तात्पर्य यह है कि वे स्वयमु हनुमानजी की ही तरह ब्रह्मवारी है। 
नाम जपने वाला नामी के गुणों से इश और अभीष्मित धैर्य से सम्पन्न रहता है। 
अतः वे धेय॑ से कभी विगलित नही होते । हरिभक्त और आदश ब्रह्मचारी वजरंग- 
बली इसलिये संसार में वरेण्य हैँ और धन्य हैं। इस प्रकार समर्थ ने सत्म की 
अर्थात्‌ राम की खोज की । इस खोज में के अध्यवक्माय करते रहे । इत्त अव्यवत्ताय 
में वे अपने हृदय में राम के प्रति आस्थापूर्ण प्रेम सहित जागरुक और पूरे सतके 
थे। साधतापथ में गलती सम्भावग्य है। अतः गलती बार-बार हो जाने पर भी 
उसे पुनः पुनः सुधारकर प्रेम पूर्वक राम की साधना में दत्त चित्त हो जाते हैं। इस 
प्रकार प्रत्यक्ष साक्षात्कार से प्रतीति के साथ किया गया पारमाधिक अनुभव जब 
उन्हें होता है, तब उसमें रामचन्द्रजी के लिए मिलन फोी वेचेनी जग पड़ती है तथा वे 
आात्मीबता से उन्हें पुकारने भी लग जाते हैँ 
भक्त भगवात्‌ का सम्वन्ध-- | 
समर्थ का आत्मीयता से अपने आराध्य को पुकारना -- 
देवराया धावारे। घाबारे। धादे देवराया | ०॥ 
अहिल्या कष्टलो बनीं । बोले करुणावचनों । हि 
9» »< »< 
रामदास म्हणे भाषे । ब्रीद तरी सांभाव्यवे ॥१ 
यहूँ पर इस पद में प्रसंग अहिल्या का है, जो जनेक शतकों तक शापवश 
पत्वर होकर कष्ट भोग रही है। उसकी प्रभु को बार-बार कर्णापूर्ण वाणी में 
पुकारने वाली भावता को समर्थ ने अच्छी तरह समझ लिया है। भक्त भी इसी 
तरह करुणापूर्ण भावना से अपने आराध्य को पुकारता है। अन्तः:करण फी 
भावावस्था दोनों की तुलनीय और स्वृहणीय हैं। समथ रामदास अपनी कविता में 
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अहिल्या की भावना से समरस होकर कहते हैं, कि शापदग्व अहिल्या शिनला बनकर 
बने में अनेक जन्मों से कष्ट पा रही थी। वह कहणा भरे वचनों में बोली कि 
है दयाधन ! में तो दोन अनाथ बनकर आपको आर्त अन्तःकरण से पुकार रही हूँ। 
आप समर्थ और दीनानाथ है । हे दयानिधि ! आपके सिवा भेरा उद्धार कौन कर 
सकता है ? मेरे आन्तरिक भावों को पहिचान केवल आपको ही हो सकती है ! 
अतः झीघ्र दौड़कर आ जाओ | रामदास भी मानो उसके साथ समरस होकर कहते 
हैं कि है प्रभु रामचन्द्रजी ! दीनों का रक्षण करने का आपका विरद है अतः आप 
अहिल्या का उद्धार अवदय करें। भाव पूर्ण बचनों से समर्थ रामदास रघुनाथजी की 
पुनः पुनः प्रार्थना करते हैं । 
समर्थ के आध्यात्मिक पक्ष का रहस्य--- 

समर्थ रामदास की आध्यात्मिकता का पक्ष विवेक-वंराग्य-सम्पन्न तथा 
प्रवृत्ति मुलक कर्तव्यों को स्वधर्माचरण में दक्ष करने वाला और मूलतः सर्वान्तर्यामी 
भगवान्‌ रामचन्द्रजी का अधिष्ठटान सदा जागहक रहते हुए मूलतः: निवृत्तिपरक मार्ग 
की ओर उन्मुत्त करने वाला है। जीवन के लक्ष्य को मोक्ष और कर्म वंधन से 
निवृत्त मानकर आध्यात्मिक क्षेत्र के सिद्धांतों का प्रतिपादव करने वाले प्राय: विवेक 
का महत्व भूलकर केवल वेराग्य की बातें करते हैं। समर्थ रामदासजी कुशामग्र बुद्धि 
ओर चतुर थे इसलिए उन्होंने समन्वयात्मक दृष्टि से स्वधर्माचरण में जीव को कर्तव्य 
दक्ष रखकर भगवान्‌ के अधिष्ठान का सामथ्य प्रदान कर निवृत्ति परक लक्ष्य की ओर 
अग्रमर किया । सदाचार सम्पन्नता और आत्मसाक्षात्कार से जीव ब्रह्मानुभूति करने 
के लिए निपुण और दक्ष बन गया । रामदासजी की यह सर्वोत्तम सफवता मानी 
जा सकती है। परमार्थ-सम्पन्न, वेराग्य-प्रवण, विवेक-तत्पर करने वाले समर्थ का 
आध्यात्मिक पक्ष अत्यंत स्पृहणीय और प्राणवान्‌ है । 2] 


सम्रम-अध्याय 
हिन्दी वेष्णव कवियों का आध्यात्मिक-पक्ष 


न 


सप्रमू-अध्याय 
हिन्दी वेष्णव कवियों का आध्यात्मिक पक्ष 


महात्मा कबीर के साहित्य का आध्यात्मिक पक्ष : 
कवीर की वेष्णवता-- 


कबीर वैष्ण॒वों में एक आदर्ण वैष्णव माने जाते हैं। उनकी वेष्णावी 
विशेषता उनकी बाह्य वेषभूपा एवं उनके परिवेश पर आधारित न होकर आचरण - 
जन्य व्यवहार तथा उनमें अन्तभूत सन्‍्तों के गुणों पर आश्नित हैं। विवेक, वेराग्य, 
तिरहड्टार प्रवृत्ति, सत्सग और अहिसादिभाव कबीर में व्यक्तिगत रूप से और उनके 
द्वारा अभिव्यंजित साहित्य में हम्गोचर हो जाते है। वैष्णव-धर्म में मूल रीति से 
निम्मलिखित तत्व पाये जाते है--१. आस्तिकता अर्थात्‌ ईदवर की कल्पना तथा 
अपने आराष्य के साथ व्यक्तिगत सम्बन्ध । २: भक्ति की भावना एवम्‌ आत्मसमपंरा 
कर देने की तत्परता । अपने उपास्थ की उपासना एवम्‌ तत्मम्बन्धी आचरण 
प्रणाली । ३. अहिंसा को भावना किसी को. भी किसी प्रकार का कष्ट न हो यह 
जागरुकता । ४. धामिक उदारता एवम्‌ सहिष्णुता जिससे अन्य घर्मो के प्रति 
उदारता का दृष्टिकोण अर्थात्‌ उनके विचारों के साथ सहिष्णुता का व्यवहार । 
कवीर मे ये चारों वाते उनके निजी आचरण में तथा उनके चिन्तन में हम 
पाते है। वेसे कबीर की प्रतिज्ञा प्रसिद्ध ही है--'मसि कागद छूयो नहि कलम गही 
नही हाथ । परन्तु इसका अर्थ यह नहीं लिया जा सकता कि कबीर में अध्ययन 
शीलता न थी। सत्सद्भ का माहात्म्य वे जानते थे, इसीलिए अनेक साघु संतों के 
साथ रहकर विचार विमर्श तथा चर्चा से उनमें बहुश्ुतता पर्याप्त मात्रा में आ गई 
थी । इसीलिए केवल पढने वाले मूर्खो की उन्होंने आडे हाथो खबर ली है । 
यथा--- 
कबोर पढ़िबा दूरि करि, पुसतग देहु बहाई । 
बावन आवक्दिर सोधिकं, ररे मम खितलाइ ॥॥' 
पोथी पढ़ि पढ़ि जय म्ुवा, पंडित भया न कोइ । 
एक माखर प्रेमका, पढ़ें सो पंडित होइ॥ 
कबीर का मत है कि पढ़ने का परिश्रम छोड़ देना चाहिए । और पुस्तकोंको 
“१. कबोर प्रंथावली--डा० पारसनाथ तिवारी, साखी १ और ३, पु० २४१। 
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बहा देना चाहिए । बावन अक्षरों में से खोजकर 'रा? और “म' का भर्म ध्यान- 
पूर्वक चित्त में लाना चाहिए। जीवन में अनुभव ही, महत्वपुर्ण होता है क्‍योंकि 
केवल पुस्तकाध्ययन व्यवहारघून्य बना देता है ! . कवीर ने. अपने अनुभव के आधार 
पर ही यह धारणा वता ली थी, कि बड़े-बड़े ग्रन्थों को पढ़कर कोई पण्डित नहीं बच 
सका है।॥ प्रेम का एक अक्षर जो पढ़ लेता है उसे ही पंडित कहना चाहिए। प्रेम 
कभी क्षर नही होता.और सर्वे साधारणतः लोग इसी ,बात के- .मर्मं को भूल जाया 
करते हैँ । स्मरण रहे कि यह प्रेम भक्त और भगवान्‌ के वीच का है यहाँ आशय 
लौकिक प्रेम से नहीं वरन्‌ अलौकिक प्रेम से है । कबीर मानव का सम्बन्ध अलौकिक 
ओर अनन्त ईश्वर से जोड़ते हैं। राम के साथ प्रेम एवम्‌ भक्ति महत्वपूरों है । 


अनुभूति की सत्यता का आधार कबीर की वानियों में होने से कबीर जैसे 
सत्यान्वेपणी जो कुछ भो निर्भीकता से कह देते हैं, वह सार्वकालिक सत्य की भाँति 
अन्त:करणा में अकित हो जाता है ।* कबीर ने जीवन सम्बन्धी, जगत्‌ सम्बन्धी और 
जगदीण सम्बन्धी कुछ निश्चित घाररखाएं बना ली थी जिनको समभकर हम उनकी 
दार्णं निकता का स्वरूप जान सकेंगे । ह 


कबीर की मान्यताएँ-- ह 

कचीर ने अपनी मान्यताएँ जिस स्वरूप में निश्चित की हैं वे उनकी बुद्धि 
और भावना की कसौटी पर खरी उतरने पर ही प्रतिश्चित हुई हैं। कबीर की 
साघना आाःत्मसाक्षात्कारी है और प्रेम की माधुरी से भरी हुई है। अपने इस 
अलौकिक और स्वसवेद्य प्रेम के बारे में उतका यह निवेदन है-- 


अकय कहारी प्रेम की कछू कही न जाइ ॥ 

ः ग्रगे फकेरी सरकरा, बेठे खुसकाई॥* 
प्रेम की यह अकथनीय एवम्‌ अनिर्वंचचनीय कहानी' ऐसी नही है, जिसे सब 
कोई मनमाने ढ्छु से अथवा दिलचस्पी लेकर कह दे । यह तो अकथनीय है । यह 
गृगे की शर्करावत्‌ अनुभूति है । गंगा शकरा की मिठास का आनन्द लेकर बंठे- 
बठे मुसकाता रहता. है । इस ज़रह कबीर की साधना प्रणाली में कठोर ब्रती बने 
हुए कर्मग्यत्ता की विज्येषतता है । निस्पृह्ता और समदर्शिता से ही यह सम्भव है | 
पर इस मार्ग पर आने वाले साधक के लिये सदग्रुरु और जान के _ प्रकाश की नित्तात 
आवद्यकता रहती है! जब तक इस मानव शरीर को पाकर किसी व्यक्ति ने 
परमात्मा से प्रेम नही किया तब तक. उसका जीवन एकदम निरयंक-सा है । यथा--- 
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डइृढं हिन्दी ओर मराठी के वष्णव साहित्य का 


प्रेम भावना-- 


फोर प्रेस न चाखिया, चाखि न लोया साव। 
सूनें घर का पाहुनां ज्यू' आये त्वों आब ॥ 
रा )< ९ 
नना नीकर लाइया, रहत बहै निसपाम । 
पपिहा ज्यों पिउ पिउ करों, कबरे मिलहुगे राम ॥* 
कवीर कहते हैं कि जब तक इस अलौकिक प्रेम का दिव्य आस्वाद नहीं 
लिया, तव तक ऐसा ही समझभिए जैसे सूने गृह में कोई अतिथि आया और चला 
गया। वस्तुतः ऐसे प्रेमी की स्थिति तो यह हो कि उसके नेत्रों से नित्य आँसुओं की 
भड़ी बह रही हो ओर दिन-रात मुंह से राम नाम निकल रहा हो । जिस प्रकार 
पपीहा पीऊ-पीऊ की रट लगाता है, वैसे ही जीवात्मा-साधघक परमात्मा के विरह में 
छठ्पटाता रहे तो अच्छा है। अपने प्रिय को देखने की-मिलने की अत्तीव उत्कंठा 
उसमें होती है। कबीर भाव-भक्ति को अपने में ले आमे के लिए कटिवद्ध है। उनके 
सामने 'नारदी भक्ति! का आदर्श है । वेष्णुव भक्ति को अपनाकर भी कबीर निंगुरण 
निराकार से उसे जोड़कर राम में ही अल्लाह को देख सकने की विशेषता रखते हैं । 
कबीर की दृष्टि से आत्मा और परमात्मा अद्वेत हैं। इसी तत्व से वे अभिन्न भी 
हैं। इस अनुभूति की प्राप्ति के लिए भगवान्‌ के श्रति भक्त का आकर्षण भक्ति से ही 
सिद्ध होता है । पर यह भक्ति भगवद्‌ कृपा पर निर्भर है। भवसागर से तर जाना 
आसान कार्य नहीं इसे वे अपने एक पद में यों व्यक्त करते हैं-- 
कंसे तूं हरि को दास कहायो करि बहु भेषर जनम गंवायो ॥टेक!। 
सुध बुध होह भज्यो नहिं साई काछयो उयंत्त उदर कंताई ॥। 
हिरदे कपट हरि स्‌' नहिं सांचो, कहा भयो जे अनह॒द नाच्यों । 
भूडे फोकट कहू मंक्तारा, रास कहे ते दास नियारा॥। 
भगति नारदी सगन सरोरा, इहिं विधि भव िरि कहे कदौरा ॥* 
तू अपने को हरि का दास कहलाता है, जबकि पूरा जन्म तूने अनेक प्रकार 
के वेष परिवेश धारण करने में ही व्यतीत कर दिया। सुध-बुध रहते हुए तृने 
अपने स्वामी का भजन नहीं किया किन्तु दंभ को अपने गांठ में बाँध लिया। जब 
त्तक हृदय में कपट है, तब तक सचमुच हरि से साक्षात्कार सम्भव नहीं है ऐसा ही 
मानना पड़ेगा और केवल वाह्याचार से अनहद नाद सुनाई भी पड़ा तो उसका क्‍या 
१. कबोर ग्रंधावली-पारसनाथ तिवारी साखी ४६ और ४८, पृ० १४७। 
२. कबीर प्रंथावली--डा० पारसनाथ तिवारो पद ३, पृ० ४। 


तुलनात्मक अध्ययन हद 


मूल्य है ? भगवान्‌ बिना निष्कपट के प्राप्य नही है । ऊपरी आइडंबरों और पाखंडों 
को कवीर कोई महत्व नहीं देते । कबीर कहते हैं कि इस कलियुग में 'ूठे और 
मुफ्तखोर बहुत है । वस्तुतः जो राम का नाम स्मरण करते है ऐसे हरि सेवक 
भगवान्‌ के निकट हैं । वास्तव में नारद की भक्ति ही ऐसी भक्ति है जो मग्न होकर 
की गई है। उसी चरह तू भी करे तो तेरा भी इस भव सागर से उद्धार हो 
जायगा । 
प्रशव यह है कि क्‍या साधक अपने से ही सही रास्ता पा लेगा ? कबीर के 
पास इसका भी उत्तर है और वह यह है-- 
सदगुरु ही एक सात्र साधन--- 
गुरबिन दाता कोइ नहीं, जग मांगन हारा । 
तोनी लोक ब्रह्माण्ड में सबके भरतारा ॥टेक।। 
अपराधी तिरथि चले तोरथ कहा तारे] 
* फाम क्रोव मल भरि रहे, कहाँ देहू पार ॥प॥* 
कागद की नौका बनो, बिचि लोहा! भारा । 
सबद भेद बुझे बिनां बूड संभ-धघारा ॥॥ 
कहे कबीर भूलों कहा कह हदूढ़त डोल १ 
बिन सतग्रर नहि पद्ए घट ही में बोले ॥४ऐ 
सदगुरु के विना कोई दाता नहीं है। इस ससार में यदि मांगना हो तो 
सदगुरु से ही मांगना चाहिए ॥ त्रैलोक्य और ब्रह्माण्ड में सबके उद्धारकर्ता यदि कोई 
हो सकते हैं तो एकमात्र सदगुरु है। अपराधी यदि तीर्थों मे जाकर त्तीश्न॑ यात्रा 
इत्यादि करता है तो क्या तीर्थ उसको दोष से मुक्त कर देंगे ? जब तक काम, क्रोध, 
मोह, मदादि मलो से शरीर भरा हुआ है तब तक देह प्रक्षालन का क्या मूल्य है ? 
अन्तस्‌ की शुद्धि आवश्यक है यदि वह नही हुई है तो सारे प्रयत्न वैसे ही सिद्ध 
होगे, जैसे कागज की नौका में लोहे का बोभ ढोने का प्रयत्त करता | झठद का 
रहस्य बिना जाने मेकघार में गोते लगाते रहना पड़ता है। कबीर कहते हैं क्रि 
हे जीवात्मा तू कहाँ भूलकर भटक गया है, तथा क्‍यों व्यर्थ ही ईश्वर को सर्वत्र 
खोज रहा है ? सद॒गुरु के बिना तुके उसका रहस्य ज्ञात नही ही सकता । वह वो घट 
में हो है और घट से ही बोलता है । अतएवं वे आगे चलकर सममभाते हैं -- 


१. कबीर ग्रंथावली--डा० पारसनाथ तिवारी साखी २ और १३, प० १३५-३६। 


२. कबीर ग्रन्थावली--डर० पारसनाथ तिवारी साखी २ और १३, 
प० १३६-१२६ ॥ 


४६६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


सद्गुरु महिमा-- 


सतगुर सववां न फो सखा; सोधी'सई ने दाति । 
हरिजो स्वां न फो हितु, हरिजन सई न जाति १ 
सतगुरु हमपर रीफमिकरिं, कहा एक्र परसंग । 
बरसा बादल प्रेम का भीजि गया सब श्रंग ॥|" 


, सदियगुरु के समान सखा, मित्र. एवम्‌ आध्यात्मिक मार्ग के साधनों का प्रदाता 
कोई नहीं है, इसे चाहे तो हू ढ़कर देख लीजिए। भगवाघर्‌ के समान कोई भाराध्य 
और भक्त की तरह कोई जाति नहीं है। अच्छा ही हुआ जो गुर मिल गए अन्यथा 
वड़ी हानि हो जाती । जैसे पतिगा दीपक की ज्योंति पर आक्ृष्ट होकर भपटता है 
और अपने को जला बैठता है, उमीःतरह बिना गुरु के हमारी भी यही स्थिति हो 
जाती है! सद्गुरुकी महिमा अनन्त है और उन्होंने मुझ पर अनन्त उपकार किये 
हैं। मुझे ज्ञान देकर उस सर्वव्यापी परब्रह्य को देखने कीः दृष्टि हृदय के नेत्नों को 
खोलकर प्रदान की है। सद॒गुरु ने हम पर रीफकर एक ऐसा मामिक प्रसंग तत्वा- 
न्वेषण का छेड़ा जिससे भगवान्‌ फी भक्ति का बादल हम पर आकर बरस पड़ा 
जिससे मेरे सारे अंग 'भीग- गए । सद्गगुरु के प्रति अपार और सहज इतज्ञता के भाव 
कवीर जैसे साधक ने यहाँ पर प्रकट कर दिए हैं ।, कहा जा सकता है कि कवीर 
की साधना वेयक्तिक पुरुषार्थ, संयम और विवेकाश्रित है गुरु ने कबीर जेसे साधक 
को परवहा से साक्षात्कार कर सिद्ध बन जाना" सिखाया । उसके प्रेम में छककर वे 
वार-वार उसके विरह की अनुभूति करने लगते हैं । ह न 
उपास्य की चाह--' रु जी 


सर्वव्यापी,_ अनन्त, ईब्वर, राम अल्लाह को प्राप्त करमे की. चाहे प्रेमी 
कवीर में वडी तीजन्न गति से विद्यमान है। देखिए--- 
. चकई बिछुरी रैनिकी, आइ सिले परभात्ति 
जे नर बिछुरे रास सो, ते दिन मित्रे न राति ॥ 
बिरहा बिरहा सत्ि कहो,. विरहा है .घुलतान । 
“ 5जिहि घटि बिरह न.सचरे, सो घट सदा ससान ॥* ह 
“» यीकी रात्रि समय में चक्रवाक से बिछुड़ गई है । प्रभात - आने पर वह 
चक्रवाक से मिलेगी । परन्तु जो नर राम मे विछूड़ जायेंगे उनके लिए न तो दिन है 


१. कबौर प्रस्यावली--डा० पारसनाथ तिवारो-साखी २५--३४ पु० १३६-४० । 
२. कवीर ग्रस्यावलो--डा० पारसनाय तिवारो २-४ तथा २-१६, प० १४३ | 
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ठुलनात्मिक अध्ययन ४६७ 


रात । उनके विरंह की व्यग्रता का कितना दीरुण वर्णन है। राम के विरह की 
सच्ची आग जिनके अन्तःकरण में जाग्र पडी है वे घन्य हैं ॥ कबीर इसीलिए कहते 
हैं कि विरही भगवान्‌ की कोई खिल्ली न उड़ावे । वास्तव में भगवदु-विषयक रति, 
स्मेह आदि भावनाएं हृदय मे उत्पन्न होना ही कठिन है । अतएवं जिन साधको के 
अन्तः:करणा में भगवान्‌ को प्राप्त करने की तीब्रता है, जो उनके विरह में दुःख-कातर 
है उनकी विरह भावना को बुरा नही कहना चाहिए । क्योंकि वह तो सब तरह से 
सर्वेश्न ४ भावना है । वास्तव मे,जिस मानव के अच्त:कररा में यह भावना उत्पन्न 
ही नही होती उसको स्मशानवत मानना चाहिए। कबीर की यह चेतावनी साथ 
ओऔर समीचीन ही है । के | 
ब्रह्म का स्वरूप--- 
कबीर जिसके विरह में इतने बेचेन रहते है, उस राम का स्वरूप भी देख 
लेना उपयुक्त होगा । रामानन्द के द्वारा प्रदत्त आध्यात्मिक ज्ञान से कवीर ने रामके 
निगु रा अलख स्वरूप में मन रमाया । कबीर का प्रियतम “राम” किसी सीमा में 
चद्ध नही है, क्योंकि वह त्रह्म अगम, अग्रोोचर, अपार और सबसे अलग है । यथा--- 
साव बिंदु ते अगम अगोचर पाँच तत्व ते न्‍्यारा । 
तीन ग्रुतन ते भिन्न है पुर जो अलख अपारा ॥ | 
कबीर । 
यह बहा इन सबसे परे है अत. उसका बरणंत कैसे संभव है ? कबीर की 
व्यग्रता दशं नीय है--- 
भारी कहाँ तो बहु डरो, हल्का कहां तो मूठ । 
में का जानों रामकू, नेनां कवहूँ न दीठ ॥7 
>< >< २५ 
निरमुन रास जपहु रे भाई ॥ 
- अबिंगत की गति लखी न जाई ॥। 
कहै कबीर सो भरमे नाहीं । निज जन बंठे हरि की छांही ॥॥* 
कबीर का यह ब्रह्म, नाद, बिंदु, पाचतत्वों से परे और न्यारा है, तथा तीनों 
गुणों से भिन्न, अपार अलक्षित पुरुष है । उसको भारी कहना भयावह है । हल्का 
कहना सरासर मूठ है। अतः वे कहते हैं कि जिसे मैंने नेत्नों से कभी नही देखा,' 
उस राम को मैं कैसे जान सकता हूँ ? कबीर का यह तर्क अकास्य है। इसीलिए 


ड 


९. कबीर ग्रन्यावली--डा० पारसनाथ तितारी साखी €, पु० १६३ 
२० श्ट 5 पंद १६३, प्ृ० ८६ ॥ 


४६८ हिन्दी और मराठो के वैष्णव साहित्य का 


निमु णा राम का जप करो यही उनकी घोषणा है। अविगत की गति ससीम से 
कंसे लखी जा सकती हे ? चारों वेद, स्मृतियां और पुराण तथा भाषा-शिक्षा, 
व्याकरण आदि कोई उसका मर्म नहीं पा सकते । झेप नाग, गरुड़ जैसे वाहन, तथा 
चरण चाँपने वाली कमला तक इस रहस्य से अनभिज्ञ रही । परन्तु कबीर भ्रम में 
नही पड़े वरन्‌ हरि की कृपा छाया में उनके भक्त बनकर बंठे हुए हैं । 


ओऔपनिपदिक ऋषियों का अवाड मनस-गोचर-ब्रह्म और कबीर के ब्रह्म में 
कोई विशेष अन्तर नहीं दिखाई देता । 'माण्डूक्य उपनिषद' में ब्रह्म के बारे में यह 
वतलाया है--- | 
अजमनिद्रमस्वप्नमननामकसरूपकमु । 
सकृद्धिभात सर्वेज्ञ' नोपचारः कथंचत ॥१ 


यह ब्रह्म जन्म रहित, (अज्ञानरूप) निद्रा रहित, स्वप्नशुन्य, नामरूप से 
रहित नित्य प्रकाशस्वरूप और सर्वेज्ञ है, उसमें किसी प्रकार का कोई कर्तव्य नहीं 
है। उसका स्वरूप स्पष्ट रूप से यों घोषित है-- 


नाता प्रज्ञ न वहिष्प्रशं नोभयतः प्रज्ञ न प्रज्ञानघन न प्रज्ञ नाप्रत्षम्‌ 
अहृष्टमव्यवहायंसग्रात्यम्‌ लक्षशमतचिन्त्यस्‌ ब्यपदेश्यमेकात्सप्रत्यय ॥ 
सारं-प्रपंचो पश्षमं शान्तं शिवमद्व तं चतुर्थ मन्यन्ते स आत्मा स विजेयः ॥ 


विवेकी जन तुरीय ब्रह्म को ऐसा मानते हैं कि वह न अतः प्रज्ञ है, न 
वहिष्प्रत है, न उभयतः (अन्तर्व हि:) प्रज्ञ है, न॒प्रज्ञानघन है, न प्रज्ञ है और अप्रन्न 
है। बल्कि अहृष्ट, अव्यवहाये, अग्राह्म, अनलक्षण, अचिन्त्य, अव्यपदेश्य, एकात्म, 
प्रत्ययप्तार, प्रपंच का उपशम, शान्त, द्विव भौर अद्वेंत रूप है। वही आत्मा है भौर 
वही साक्षात्‌ जानते योग्य है। उसका कोई लक्षण नहीं है और न वह पकड़ में आ 
सकता है । 


कबीर का राम कुछ इसी . प्रकार का है जिसको वे अपने मन में धारणा 

बनाते हैं।॥ इसलिए उसे सेना बना? से केसे समझाया जा सकता है। ब्रह्मानुभूति 
तो कैबीर कर लेते हैं पर उसे प्रकट कर लक्षण सहित कंसे व्यक्त करें ? गूगे की 
शर्करा का आस्वाद गू गा ही जानता है। निश्चित वह दाशरथी राम नहीं है क्योंकि 
दशरथ सुत तिहुँ लोक बखाना। राम नाम का मरम है आना', मोनने वाले 
कबीर उसकी अनुपमता अपने छद्भ से इस प्रकार बतलाते हैं--.. 

१. भाण्ड्क्योपनिषद श्लोफ ३६, पृ० १७३। 

२. | ७, पृ० ४२१ 
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राम के नाइ नीसांच बागा, ताको सरम न जाने कोई 
' फकहै कबीर तिहूँ लोक विव्जित, ऐसा तत अनूर्प ॥ 
कोई भी राम का मर्म नहीं जानता । भूख, तृष्णा गुण इत्यादि के परे 
होने से सारे घट-घट के अन्तर में बही रमता है। बेद. भेद, पाप, पुण्य, ज्ञान, 
व्यान सबसे विव्जित होने पर भी वह ऐसा अनुपम तत्व है कि उसे अनिर्वचनीय ही 
कहा जावेगा । उसका तेज ऐसा हैं कि अनुमान तक नहीं किया जा सकता । 


कवीर उससे परिचय करने का अजद्भ बतलाते है *--- 
पारब्रह्म के तेज का, कंसा है उनसान ! 
कहियवे फू सोभा नहीं देखे ही परवान ॥॥ 
पानो ही ते हिम भया हिम हिम ही गया बिलाइ ॥॥ 
जो कछु था सोइ भया अब कछु कहा न जाइ ॥॥ 
देखी करम कवीर का, फछ पुरदला लेख। 
जाका महल न छुनि लहे, सो दोसत फिया अलेख ॥॥ 
परक्रह्म के तेज का कोई अनुमान नहीं किया जा सकता । कहने से उसकी 
शोभा असली रूप में वर्णन ही नहीं की जा सकती प्रत्युत उसे देखकर ही समम्का जा 
सकता है। गृगे की शक रा, देखकर समकना जैसे बविलक्षण प्रयोगों से कबोर के 
ब्रह्म का यह विलक्षण स्वरूप सबके पहुंच के वाहर की वात है । एक सुन्दर हष्टांत 
देखिए, पानी से हिम बनता है हिंमर पिघलकर पानी बन जाता है अतः जो वास्तविक 
स्वरूप था यही तत्व पुन: बन गया । कुछ कहने के लिए बचा ही नहीं वह अनिवेच- 
सीय है । कबीर का भाग्य कुछ ऐसा अपूर्व है कि पूर्व जन्म का फल ऐसा फलित 
हुआ, कि उसके दाूनन्‍्य महत्व में परव्रह्म को उन्होंने अपना सिनत्र बना लिया जिसे 
मुन्ति भी नहीं प्राप्त कर सके थे । कंबौर का एक पद इसे और स्पष्ट कर देता है- 
सन्‍्तो घोजा कांसू फहिये । 
प्यंड ब्रह्मांड छोड़ि के कथिये, कहै कबीर हरि स्ोई ॥॥२ 
हे सन्‍तो ! इस अनिर्वेचनीय ब्रह्म का विवरण कर क्यों घोखे में रहते हो ? 
सुण ही में निगु सा है और निगु रण में, गुण है अत: इस सरल रास्ते को छोड़कर 
कहाँ व्यर्थ भटक रहे हो ? लोग उसे अजर अमर उत्यादि कहते हैं पर वास्तविक 





१. कबीर प्रंथयावली---डा० श्याससुन्दरदास पद १:६। 
२. कदौीर ग्रन्यावली---डा० पारसनाथ तिवारी साखी २ और € तथा २२, 
पु० १६७, १६८, १६६ । 


३. कबीर ग्रन्यावलो---छडश० श्थामसुन्दरदास पद १८०, छु० १४६ । 
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वात कोई नही कहता । वह तो अलख निरंजन राय है, अगम्य है। निपेधात्मक 
रूप में कहना भी घोखा है। यह भी ठीक है कि कोई स्वरूप, वर्ण नहीं है परन्तु 
वह घट-घट में व्याप्त है अर्थात्‌ वह सब में समाया हुआ है । पिण्ड और ब्रह्माण्ड की 
कफोई-कोई विवेचक वाते करते है। पर वे सब वातें देश काल परिस्थिति में सीमित 
है। परब्रह्म तो असीम है उसका न तो आदि है न अन्त । तात्पय यह है कि वह 
पिण्ड और ब्रह्मांड से भी परे है। कवीरदास कहते हैं कि उनका हरि इन सब से 
परे है। वह सगुण और अगुण के भी परे है। कब्रीर तो निग्र ण॒ का ध्याव करते 
हैं, सगुण को पूजा करते हैं और निरंजन एवं अल्लाह राम को हृदय से नमस्कार 
करते है । 
कवीर तो अपने रामराई को सवंत्र परिपूर्ण देखते है। अपने प्रियतम को 
कंसे पहचाना जाय ? कबीर के ढझु से जानना है तो देखिए-- 
कस्त्री कुण्डल बसे, सज्रिग हू ढे वनमांहि। 


५ रथ >< 
पुहप बास तें पात्तरा, ऐसा तत्त अनूप ॥' 


कस्तूरी-मृग जिस तरह अपनी नाभि में स्थित कस्तूरी की सुगध से आक्ुष्ट 
होकर व्यर्थ ही जंगल में उसको खोजता फिरता है वैसे ही राम घट-घट में होने पर 
भी साधक दुनियां भरमें उसे खोजता फिरता है । साधक को व्यर्थ की खोज छोड़कर 
भपने में ही उसका दीदार करना चाहिए । जिस तरह नेनों में पुतली है वेसे ही घट 
में ब्रह्म है। मूर्ख लोग इसे नहीं जानते अतः व्यर्थ बाहर खोजते रहते है। जिसका 
कोई मुख नहीं, जिसका कोई सुन्दर असुन्दर रूप नही वह तत्व ऐसा अनुपम है जैसे 
पुष्प की पत्तियाँ और सुगंधादि । वास्तव में ये सभी एक ही हैं अलग-अलग नहीं । 
भक्त और भगवान्‌ के विभिन्न सम्वन्ध-- 
भावात्मक ढड् से कवीर कभी उसे माता तो कभी 'स्वामी' और कभी 
“पप्रियतम” भी कहते है । जेसे--- 
हरि जननी में बालक तोरा। 
काहे न ओगुण बकसहु मेरा ॥ 


सुत अपराध कर दिल केत्ते, जननी के चित्त रहे न तेते ।। 
कर गहि केस करे जो घाता, तऊ न हेत उत्तारे माता ।। 
कहे कबोर एक बुधि विचारी, बालक दुखी दुखी महतारी ॥ 


१. कबीर ग्रन्यावली --डा० पारसनाथ तिवारी, साखो १, पु० १६२ साखी २, 


] ४० १६३ तथा साखी ७ पृ० १६३ । 
२. कबीर प्रंथावल्ी--डा - श्यामसुन्दरदास पद १११, पु० १२३ । 


दर 
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माता के प्रति पुत्र का विनम्न भाव जननी को उसके सारे अपराध क्षमा 
करने के लिये विवश कर देता है। माता स्वभावतः उपकारी होती है बसे ही हरि 
भी जननी के स्वभाव से चालक कवीर पर अपनी कृपा रूपी वात्सल्य की कृपा करें। 
हरि से की गई यह प्रार्थना बड़ी अनोखी है । 


वही कबीर दूसरी जगह अपने आपको राम की वहुरिया भी कहते हैं ज॑से--- 
हरि मेरा पाँव माई, हरि भेरा पोव । 
कहे कबीर भो-जलि नह आऊँं ॥” 

अपने हरि- प्रियतम को छोड़कर मुझ से एक लझरा भर भी कंसे रहा जा 
सकता है ? में हरि प्रियतम की वहुरिया हूँ तथा मेरे राम बहुत बड़े हैं और में 
उनकी छोटी सी दासी हुँ । मैंने अपने प्रियततम के लिए सारा सिगार संबारा है अतः 
उनसे ही प्रार्थना करती हूँ कि हे प्रियवम | मुझे आकर वंयों नहीं मिलते ? इस 
वार में जब अपने प्रिय से मिलने जाऊंगी तो मेरा अचदय उद्धार हो जायगा। मुफ्े 
इस भवजाल में पुनः नहीं आना पड़ेगा । 

कबीर कर्म और पुनर्जन्म के सिद्धातत को मानते हैं । इसीलिए वे बड़े भाग्य 
से और अनेक जन्मों की साधना से रीके हुए प्रीतम से कहते हैं--- 

वहुत दिनन में प्रोतम आए । 
भाग बड़े घरि बठे आए ॥ठेका। 

कहे कबीर में कछू न कीन्हां । सहज सुहाग रास मसोहि दोीन्हा ॥३ 

यह मेरा अहोभाग्य है कि मेरे घर मेरे प्रियततम पधारें। अपने घर मैंने 
उनको बेठे-बंठझे ही पा लिया । उनके साथ मगलाचार करने में तथा “राम” का 
रमसास्वाद करते में अपनी जिह्ना को लगा रखूगी। जीवात्मा के यह प्यार भरे 
उद्॒गार हैं, कि मैंने तो कुछ भी नही किया परन्तु मेरे प्रिय ने सहज ही मुझे अपना 
सौभाग्य प्रदान कर दिया । मैं तो निराश हो गई थी, पर मेरे मन्दिर में प्रकाश 
हुआ और मैंने अपने प्रिय को लेकर चुखपूर्वक शयन किया । इसमें उनका ही बड़प्पन 
है मेरा तो इसमें कोई भी महत्व नहीं है | 

नाथ, योगी, सूफी, वेदांतव आदि सिद्धांतों के अनुसार और उपनियदों में 
वबरणित ब्रह्मनुभूति का प्रभाव कवीर पर पड़ने से वे ब्रह्म का साक्षात्कार कभी सिद्धों 
की झैली में, कभी प्रेम की पोर के साथ, कभी अक्चड निरजनी योगी की तरह तो 








९. कबीर ग्रंथावली--डा ० ध्यामसुन्दरदास पद ११७, प्रृ० श्रश ॥ 
२. कबीर प्रन्यावलो---डा० पारसनाथ लिवारी पद ६, 9० ५ ॥ 
३. कबीर ग्रन्थाचलीौ--डा० पारसदाथ तलिवारों पद ६, पृ० ६ । 
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कभी ज्ञानी ऋषि-मुनियों की तरह परात्पर ब्रह्म का निरूपण करने लगते है । 
इसलिए उस विलक्षण ब्रह्म की पहचान करना कठिन हो जाता है। वास्तव में वे 
परे स्‌ू' परचा भया' ऐसा जब कहते है तो लगता है कि उनका यह पूर्स-ब्रह्म से 
किया गया साक्षात्कार एकदम आध्यात्मिक है । 
ब्रह्म का व्यक्त स्वरूप-- 

अपनी अव्यभिचारी निष्ठा से अव्यक्त ब्रह्म के व्यक्त रूप का भी कभी-कभी 
वर्णन वे करने लगते है-- ह॒ 

भजि नारदादि सुकादिवन्दित, चरन पंकज भामिनरी । 
कहे कबीर गोव्यंद भजि, परमानन्द वर्दित कारणा ॥ 

इस पद को पढ़कर उनकी सगुण भावनिष्ठा सहज समझ में आ जाती है। 
बज्ञान के घुघट का पट हुटाते ही प्रियततम मिलते हुँ इस पर कवीर का पूर्ण विश्वास 
है। निगुण राम को स्मरने से जीवात्मा हरि को तजकर अन्यन्न कहीं नहीं जावेगी, 
इसे वे जानते हैँ। जब साधक पूर्ण भक्त बन जायगा तो ऐसे भक्त के लिए अल्लाह, 
राम, नरसिंह भेप भी ले सकते है, यह उन्हें मान्य है । तात्पर्य यहु है कि कबीर को 
भक्ति मस्ती और मौज से ओततप्रोत है। वैष्णव होने के नाते कबीर ने केशव, 
मुरारी, गोविन्द, राम आदि नामों से अपने जाराध्य को पुकारा है। राम-रंग में 
मतवारे होकर एक ओर अपना वुवकरी व्यवत्ताय सम्हालते है, तो दूसरी ओर ईश्वर 
भजन तथा साधु-समागम करते रहते है । 
साया का स्वछप -- 

कबीर मोक्ष प्राप्ति में माया को बाधक समभते है-- 

साया महा ठगिनी हम जानी । 
भगतां के भगतिनि होइ बेठी तुरका के तुरकानी ॥* 


माया अनेक रूपात्मक है अतः वह साधक को किस रूप में आकर ग्रस लेगी 
इसका कोई ठिकाना नहीं है। महा-ठगिनी-माया वहुरूपिती बनकर त्रिगुरा के फाँस 
से अर्थात्‌ फन्‍दे से सबको मधुर वचनों से फंसाती रहती है। किस-किस के साथ वह 
क्या-क्या होकर बैठी है इसका पूरा हवाला कबीर ने इस पद में दे दिया है। सबके 
मार्ग में मृतिमत बाधा के रूप में तरह आ विराजी है। कबीर ने माया को प्रसव- 
घमिणी माना है । क्‍योंकि वह उत्पन्त होती है और नष्ट भी होती है। कबीर 
माया की घोर निंदा स्थान-स्थान पर करते है । साधक जीवात्मा को माया नाना 
आंतियों के चक्‍कर में डालती रहती है । देखिए---- 





१. कबीर ग्रन्थावली--डा० श्यामसुन्दरदाम पद ३६२, पु० २१८॥ 
२. कबीर ग्रन्यावली--डा० पारसनाथ तिवारी पद १६३, पु० ६५। 
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भोठी भीठो साथा तज्ञो न जाई, 
जग्यानी पुरिष को भोलि भोलि खाई ॥।ठेका। 
कहे कबीर पद लेहु विचारी, 
संसारि आइ माया किनहूँ एक कही पारो ॥॥" 
यह मीठी प्रतीत होने वाली माया को कौन त्याग सका है ? विश्येपतः यह 
अज्ञानी को पूर्ण रूप से ग्रस लेती है । ससार को माया के सग्रुण और निगुरा दोनों 
रूप प्रिय है। लक्ष्मण और गोरखनाथ जैसे विवेकी और संगमी ही इसे परिपूरां 
रूप से त्याग पाये हैं। कीटकों से लेकर हाथी तक में इसका साम्राज्य व्याप्त है । 
सारे त्रैल्ोक्य को खाने वाली माया को कौन रोक सका है ? अर्थात्‌ उससे कौन 
चच सका है। संसारी भाश्यों को कबीर ने इसीलिए माया से सजग रहने की 
चेतावनी दी है । 
कवीर ने माया को स्पष्ट रूप में वेश्या के समान सरे बाजार में बेंठकर काम 
के वंधनों से बाँधने वाली कहा है । माया और मन का सम्बन्ध घनिष्ट होने से 
सन के सारे विकार माया के साथी हैं, अत: इनसे बचना चाहिए। भक्त भौर 
भगवान्‌ की प्राप्ति में त्ता जीव और क्षह्म की प्राप्ति में माया वाधक बनती है । एक 
फवीरोक्ति है : 
माया मुई न जन सुआ सरि सरि गया सरीर ! --कवीर | 
न तो माया नष्ट हुई न मायालिस साधक नष्ट हुआ। वरन केवल शरीर 
भसात्र नष्ट हो गया । कबीर इसीलिए अपने राम से कहते हैं कि हे राम ! आपकी 
साया दढ्वंद्ध मचाती रहती है । कामिनी और कंचन के फेर में यह सब को डाल देती 
है, कवीर कहते हैं कि सन्‍्तों ! हमने इसीलिए राम-चरणा में प्रीति मान रखी है । 
कबीर ने सारे मार्ग अपनाकर देख लिए और अन्त में जो उनको सार रूप एवम 
सरस जान पड़ा बह मार्ग इस प्रकार है । 
सर्व रसाइन में किया, हरि रस सम नहिं कोइ । 
रंचक घट में संचरे, तो सब कंचन होह ॥* 
हरि के समान और सुरस कोई साधन नहीं है । घट में एक क्षण भर भी 
यदि उसका संचार हो जाय तो उसका स्वरों बन जाता हैं। तात्पयं यह है कि 
भगवद्‌ भक्ति के पारस स्पर्श से शरीर रूपी कुधातु भी स्वर्ण जैसी अच्छी धातु वन 
जाती है । अर्थात्‌ जीवन सफल और सार्थक हो जाता है । 


१. कबीर प्रंथावली---डा० श्याससुन्दरदास पद १६२, ए० १६६ | 
२८ साखी ८।१ ६८, १० १७ । 





४७४ हिन्दी और मराठो के बंष्णव साहित्य का 


कबीर का मानववादी ओर समन्वयात्मक दृष्टिकोण-- 


कवीर के राम रसायन ने तदयुगीन जन साधारण को विकार मुक्त कर 
अपनी सामयिक समस्याओं से ऊपर उठाने का पथ प्रशस्त किया । कबीर का भक्ति- 
भार्ग वेयक्तिक साधना का मार्ग होकर भी एक सामाजिक संस्कार निर्माण करने की 
क्षमता रखने वाला मागे है। बाह्य भाडम्बर और पाखण्डों से युक्त वातावरण में 
हृदय से की जाने वाली भक्ति के योग्य भावावस्था का कबीर ने निर्माण किया, यह 
उनकी सबसे बड़ी देन है। कबीर ने व्यक्ति के अहंकार का विसर्जन कर उसे 
अ्रलौकिक और उदात्त तत्व की ओर अग्रसर होना सिखाया देखिए-- 
तू तू फरता तू भया, मुझमें रहीनच हूँ । 
चारी तेरे नाऊः परि, जित देखों तित तु ॥ 
सुमिरत और भजन से एक सुसंस्कार मनुष्य पर प्रभाव डालता है। “पहँ 
मेरा', यह तेरा' आदि का संघ लुप्त हो जाता है । सब्रसे सुन्दर चीज यह हो जाती 
है कि अहं भावना का समूल नाश हो जाता है। साधक में जब अह भावना नहीं 
रहेगी तव वह जिघर देखेगा उधर उसे अपने इष्ट के सिवा और कुछ दिखाई ही 
नहीं पड़ेगा । 
कबीर की तत्वदर्शी और सार ग्रहिणी प्रतिभा ने एकदम मौलिक रूप में 
अपने विचारों को फक्कड़ाने ढंग से और अवक्‍्खड़ाने मनमौजी स्वरूप में व्यक्त किया 
है। ऐसा करते हुए तथा कथित पंडितों, मुल्लाओं को उन्हें फटकारना पड़ा है। 
पर वे उसमे चूके नहीं है। असत्य और मिथ्या से उन्हें चिढ़ थी, इसलिए कड़े शब्दों 
में डटकर उन्होंने उसका मुकाचला किया है। अपने घर को जलाकर घर फूक 
मस्ती से थे बेहद के मंदान में आए थे । तभी तो उन्होंने एक जगह कहा--- 
फबीर यह घर है प्रेम का, खाला का घर नाहि। 
सीस उतारे भुई घरे तब पेंठे घर माहि ४९ 
यह तो प्रेम एवम्‌ भक्ति करने वालों का मार्ग है, अतः कोई यह न समझे 
कि यह एक सस्ता और सरल भाग है। यह किसी खाला-मौसी का घर नहीं हैं कि 
हाँ पर जो चाहे सो आ जावे । इस मार्ग का साधक प्रथम अपना सर उतार कर 
जमीन पर रखे तब इसकी मर्यादा में प्रवेश करे। आध्यात्मिक मार्म पर चलना 
किसी ऐरे गेरे का कार्य नहीं है। कबीर की यह चेतावनी उनके लोककल्याणोन्म्स 
प्रवृत्ति से ही अभिव्यंजित हुई है। कबीर के युग में घामिक क्षेत्र में कई साधनाएं 


१. कबीर प्रधतबलो--डा० परसनाथ तिवारी साखी ६, पृ० १४६। 
हद हर डा० श्यामउुन्दरदास सालो १६, पृ० ६६ । 
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प्रचलित थीं, तथा उनमें आडम्बर बहुत वढ़ गये थे। कबीर ने इन सब के विरुद्ध 
जोरदार शब्दों में मोर्चा लिया । इस दृष्टि से कबीर बहुत बड़े क्रान्तिकारक थे । 
उन्होंने देश में, समाज में, धर्म में, साधना में तथा सर्वत्र इस ढकोसलेबाजी के 
विरुद्ध आवाज उठाई तथा सहज और विवेक पर जाधारित साधना प्रणाल्री को 
अपनाया । सत्य के तत्व के दर्शन उन्हें जहाँ भी हुए, उसे कबीर ने स्वीकार किया 
तथा उसको प्रतिश्टित कर प्रसारित किया । कबीर यों व्यक्तिगत-स्लाधना के साधक 
थे। परन्तु उन्होंने सत्याचरण और विवेकाश्वित साधना का उपदेश लोगों को दिया 
तथा इसे ईश्बर भेरित कर्तव्य समझकर पूर्णा किया देखिए--- 


कबीर का समन्वयवादी हदृष्टिकोण-- 

कहरे जे कहिबे को होई । 

मां को जाने नां को माने, ताथं अचिरज मोहि ॥ठेका। 

मोहि आज्ञादई दयाल करि, काहू कू सममराइ। 

कहे फबीर में कहि कहि हार॒धो, अब मोहि दोस न लाइ ॥* 

कवीर के युग की अव्यवस्थित दशा का चित्रण करने वाला यह पद है कोई 
किसी की बात नहीं सुनता था और कोई किसी की बात नहीं मानता था । कबीर 
को इस पर आराइचर्य हुआ । भलाई की वात भी लोगों को जँचती नहीं थी। सब 
अपने-अपने रंग में रगे हुए, लोभी, अभिमानरी, देभी और पार्खेडी बन गए थे । सब 
आपस का भाई चारा तक भूल गए थे । मैं! और 'मेरा” इसी की स्वार्थ भरी हृष्टि 
उनमें लवालब भरी हुई थी । इस संसार के जल में पापी वनकर वे अपने जीवन 
को पंकित कर रहे थे और अपार रूप से उसी में ड्ूब स्हे थे। कबीर को भगरवात्‌ 
की आज्ञा मिली थी कि इनका उद्धार करो । इसीलिए सदाचार और नीति आदि 
का उपदेश कबीर ने दिया ।॥ अन्यथा उनको क्या पड़ी थी कि वे किसी को समभाने 
जाते । संसार का शायद यही नियम है कि किसी का भी भला कोजिए तो वह उसे 
कभी अच्छा नहीं लगेगा । कबीर ने भी यही अनुभव किया । पर अपना कतेंव्य 
पालन करते हुए वे उपदेश देने से न चूके । परन्तु उनको यह कहना ही पड़ा कि मैं 
तो कहते-कहते थक गया हूँ लोग अपनी बुरी आदते नही छोड़ते सुके अब कोई दोष 
नहीं दे सकता । 
वे कहते थे मेरा तो एक अल्लाह निरंजन राम है। हिन्दू भोर तुर्क दोनों 

मेरे निकट नहीं हैं। न तो मैं ब्रत, उपवास, रोजा आदि रखता हूं न पूजा करता 
हूँ और न नमाज पढता हूँ । मैं हृदय से उस एक मनिराकार को नमस्कार करता हूँ । 





९. कवीर भप्रंयावली--डा० श्यामसुन्दरदास पद ३१८, प्ृ० १६५॥ 
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न तो मैंने तीर्थ यात्रा की है, न हज किया है। मेरी तो रामराय से पहिचान हो 
गई और मेरा सन उसी मे रम गया तथा सारे अ्रम और तक॑ भाग गये हैं। कबीर 
सब को यही आदर्श सामने रखने के लिए कहते थे । लोक मंगल की साधनावस्था 
उनमें परिपूर्ण होने से उन्होंने भावानात्मक उपासना से व्यक्ति और समाज के रचना- 
पक्ष में सदाचरण और सत्याचरण पर विशेप बल दिया, तथा मिथ्या और दम्भों का 
भजन किया । 'कवीर ने अपने युग में सारे बाह्य आडम्बरों से मुक्त ऐसी साधना 
पसन्द की जिसने मानव को मानवता के आसन पर और भगवान्‌ को सग्रुण निमुण 
के परे आसनस्थ किया । डा० हजारीप्रसादजी का यह मत ठीक ही है।! ईदवर 
मे एकदम आस्था एवम्‌ अटूट विश्वास इस साधना की सबसे बडी विशेषता है । 
गोस्वामी तुलसीदास एवम्‌ बरेण्य तथा महान वेष्गव भक्तप्रवर का 
आध्यात्मिक पक्ष-- 
भक्त प्रवर गोस्वामी तुलसीदासजी वैष्णव साहित्य के सबसे प्रतिभावाव 
उर्जस्वल साधु कोटि के व्यक्ति हैं। वेष्णव भक्ति के क्षेत्र में तुलसीदासजी ने रामो- 
पासना पर विशेष बल देते हुए समाज में व्यक्ति और समाज की जाबध्वत आस्था को 
दृढ़ करने का प्रवत्त किया है। उनका यह सबसे महत्वपूर्ण कार्य मानना पड़ेगा । 
उनके जसे व्यक्ति के लिए प्रयत्नपूर्वक विवेक बेराग्य और सयम एवम्‌ तपस्या से 
भक्ति साधना करते हुए इस जगम्‌ से अपना उद्धार कर लेना सहज कार्य नही था । 
तुलसी ने इसीलिए कहा--- 
हिय निरपग्रुरय नयमनानह सगुरा, रसना राम सुनाम । 
मो पुरट सपुठट तसत, तुलसी ललित ललाभ ४४ 
तुलसीदास कहते हैं कि हृदय से निगु सा की जानकारी रखते हुए भर्थात्‌ 
ज्ञान के होते हुए भी नेत्नों से सभुझा को देखते आना चाहिए और रमसना से राम का 
सुनाम स्मरण करते रहना चाहिए । ऐसा करने से ऐसा प्रतीत होता है कि मानों 
स्वर्ण के संपुट में' दोनों विमान है। कहने का अभिप्राय यही हे कि सगुरा और 
नियु ण्‌ के एकांगी आग्रह को छोड़कर दोनो को समझते हुए ज्ञानी भक्त अपनी जिह्ा 
से राम भाम स्मरण किया करता है । 
च्रह्म की विशेषताएँ-- 
तुलसीदासजी ब्रह्म में ही निगु णशत्व और सगरुणत्व की विशेषताएँ निहित हैं 
ऐसा मानते हैं। जल को वाष्प से अलग नही कह सकते ॥ बादल से जल बरसकर 
२. कबीर--डा० हजारोप्रसाद दिवेदी पृु० १८६ | 
२. तुलसोदास--दोहावली ७ । 
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क्रमी-कभी उसको वरफ वन जातो है । किन्तु मुल रूप पानी ही है, उसी प्रकार 
सगुण और निगु ण॒ ब्रह्म को तुलसीदासजी उस अग्निवत्‌ मानते हैं जिसे हम प्रकट 
होने पर प्रत्यक्ष देखते हैं और अप्रकट होने पर काए्ट में ही विद्यमान पाते हैं । 
चुलसीदासजी सम्रुण-उपासना पर ही क्‍यों विशेष वल देते हैं ? एक स्थान परु 
कवितावली में तुलसीदाससी ने कहा है-- 

अन्तर्जामिहु ते बड़ वाहर जामभि है रास, जे नाम लिये तें।॥ 

घावत घेनु पन्हाइ लवाइ ज्यों बालक बोलनि कान किए तें ॥॥ 

आपनि दुरक्ि कहे तुलसी, कहिदे की न बावरि वात बविए तें । 

पंज परे प्रहलाद हुं को अग्रटे प्रभु पाहन तें, न हिए ते ॥" 

नाम स्मरशा करने वाले समणोपासक भक्त के लिए रामचन्द्रजी केवल 
अन्तर्यामिन्‌ ही नहीं है, वरव्‌ वहि्यामित भी हैं इसका अनुभव भी उसे उपलब्ध 
हो जाता है। प्रशु लोकपालक और रक्षक होने से भक्त की सुरक्षा किया करते हैं । 
बालक के वचनों को जिस प्रकार ध्यान देकर मात्ता-पिता सुनते हैं और अपने बत्स 
को देखकर जिस प्रकार गाय उसे दुग्वपान कराने में तत्पर हो जाती है, उसी तरह 
भक्त के लिए वत्सलता और अपनापन भगवान्‌ में रहता है। भक्त और भगवान्‌ का 
सम्वन्ध कच्चा नहीं है तभी तो पेज लग जाने पर प्रत्हाद के लिए वे स्तंभ से प्रकट 
हो सके । चुलसीदासजी कद्दते है कि यह वात व्यर्थ चर्चा की नहीं है--इसे स्वयम्‌ 
ही समभना बूकना चाहिए 
भक्ति का प्रयोजन केवल आत्मकल्याण ही नहीं है वरन्‌ लोककल्याण भी 
है। भक्त इस जगत्‌ को छोड़कर भक्ति करने कहीं नहीं जाता अतः भक्ति करने वाले 
भगवान्‌ को अपने में नहीं बाहर देखना चाहिए । लोक कल्यारण करने वाले भगवान्‌ 
का सगुण रूप तभी जानना सम्भव है। तुलसीदासजी इसको भली-भाँति जानते थे । 
भक्ति करने वाला भक्त भगवान्‌ का ज्ञाता होने से भक्ति करता हुआ उसको अधि- 
काधिक जानना चाहता है | तात्पय यह है कि ज्ञाता और नेय दोनों पक्षों का 
भक्ति में समावेश है । भक्तिया प्रेम व्यक्त से ही किया जा सकता है जिसे देखा- 
परखा जाता है और वह भी सबके वीच में । ठुलमी तभी कहते हैं-- 
'सियाराम मय सब जग जानि। 
करहँ प्रनाभ जीरि ज्ञुग पानि हरे 


तुलसी ने अपने उपास्य धनुर्धारी राम को सारे संतार में देखा और बह भी 





९. कव्ितावली उत्तरकाप्ड १२६ ॥ 
२, रामचरित सामस ॥ 
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'सिया राममय' ही समझकर । इमलिए वे दोनों हाथ जोड़कर अपने सगुण स्वरूपी 
को नमस्फार भी कर सके है । अपने प्रभु का स्वरूप जिस प्रकार वे जानते थे उसे 
भी जान लेना आवश्यक है। यथा-- 


सुनि सीतापति सील सुभाऊ ! 

मोद न मत तन पुलकि नंत जल, सोनर खेहर खाऊ ॥।१॥* 
समुक्ति समुक्ति ग्रुतग्राम राम के, उर अनुराग बढ़ाउ । 
तुलसिदास अनयास रासपद पहहे प्रेम-पसाउ ॥॥२ 


तुलसीदासजी इस पद में अपने उपास्य के गुणों का स्वरूप वर्णात कर 

समभाते है कि जानकी नाथ-रामचन्द्रजी का शील, स्वभाव, शक्ति और सौन्दर्य ऐसा 
कल्याणकारी है कि जिसके सम्पर्क में आकर मन प्रसन्न, शरीर पुलकित और हृदय 
सात्विक भावों से भर जाता है। यदि कोई ऐसा अभागा मिल जाय जिस पर 
इसका कोई भी असर न हो तो उसे दर-दर की ठोकरे खात्ते हुए, घुल फांकते रहना 
चाहिए। जो व्यक्ति नीरस हो उसका जीवन व्यर्थ ही है। वचपन से ही माता- 
पिता, भाई. गुरु, सेवक तथा मन्त्री एवं मित्र आदि सबका यही कहना है कि उन्होंने 
रामचन्द्रजी का मुखारदिद स्वप्स में भी क्रोधित नहीं देखा। वे तो सदा हँसमुख 
ही रहे । प्रभु रामचन्द्रजी अपने साथ खेलने वाले बालकों की हाति तथा उनके 
साथ होने वाले अन्याय का वरावर ध्यान रखते और अन्याय व होने देते थे । अपने 
हमराहियों को प्रसन्‍त करने के लिए अपवी जीत हो जाने पर भी स्वयम्‌ हार जाते 
थे। सौहाद्व ता यह गुण उनमें प्रमुख रूप से था। अपने चरण स्पर्श मात्र से ही 
दापित अहल्या का उद्धार उन्होंने कर दिया । उन्हें केवल इस बात का दुख हुआ 
कि हमने ऋषि-पत्नी को पर से छू दिया । शिव के धनुप को तोड़कर अन्य राजाओं 
का मानमर्दंन कर दिया। परशुरामजी के क्रोध करने पर उन्हें क्षमा करते हुये स्वयं 
अनुज लक्ष्मण सहित उनके चरणों में गिर पड़े । ऐसा सामथ्यंवान भगवान्‌ के सिवा 
और कौन हो सकता है ? राजा दशरथ ने राज्य देते का वचन देकर अपनी पत्दी 
के वश होकर उन्हें वनवास दे दिया और इसी लज्जा के कारण स्वर्ग सिधारे । ऐसी 
कुमाता ककेयी का भी मन भगवान्‌ ने रखा और उनकी सेवा करते रहे । 
हनुमानजी की सेवा देखकर उनके अधीन हो गये, ओर क्रृतज्ञतावश उनसे कहा कि 
'भाई मेरे पास देने के लिए तो कुछ नही है, पर मैं तुम्हारा ऋषि हूँ । यदि विश्वास 
नही तो सनद लिखा लो। “विभोपण ओर सुप्रीव ने कपट भाव नहों छोड़ा 
१. विनयपनत्तिका १०० पद | 

२. १३ | 
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फिर भी प्रभु उन पर कृपा करते ही रहे और अपनी शररख में लिया। भरत की 
प्रशंसा भरी सभा में करते हुए भी जिन्हें तृप्ति नहीं हुई । भक्तों पर तो वे निरन्तर 
कृपा ओर उपकार करते रहे । जब-जब उसकी चर्चा का प्रसद्ध आया तो वे लजा 
से गड़ गये । उनकी वंदना करने वाले की वे नित्य दूसरों से प्रशंसा ही करते रहे । 
प्रभु रामचन्द्रजी की करुणा अपार है अतः उनके गुणों का स्मरण कर हृदय में उनके 
प्रति प्रेम उमड़ आता है। चुलसोदासजी का यह परम विश्वास है कि वे इस प्रेम से 
उत्पन्न आनन्द के कारण निश्चय ही भगवानु के चरणों का प्रसाद प्राप्त करेंगे । 
सग्रुण उपासना साध्य भी है-- 
इससे स्पष्ट है कि तुलसी भक्ति एवम्‌ सग्रुण उपासना को केवल साधन ही 
नहीं चरन्‌ साध्य भी मानते हैं। निमगु ण और अलख ब्रह्म उनको जाँचना सम्भव ही 
नहीं था । तभी तो एक अलख जगाने बाले से उन्होंने कहा था--- 
“हम लखि, लर्खाह हमार, लखि हम हमारके बीच । 
तुलसी अलर्खाह का लखहि ? राम नाम जपु नोच ॥। 
तुलसीदासजी अपने ब्रह्म राम को रामनामधारी दशरथ सुत से अभिन्न 
मानते हैं। इसे बे अपने संस्कृत इलोकों में की गई बंदना में और भी अधिक स्पष्ट 
कर देते हैं। यथा -- 
सनन्‍्मायावशवत्ति विश्वमखिलं. ब्रह्मादि देवासुरा। 
यत्सत्वादठ षेव भाति सकल रज्जो यथाहेश्व मः । 
यत्पादप्लवसेकसेव हि. भवाम्भोवे स्तितीषयतां ॥ 
बन्देहँ तमशिेष काररण पर रामाज्यमीश हरिस्‌ ॥" 
--रामचरित मानस । 
तुलसीदासजी उस ईश का यहाँ पर अभिवादन करते हैं जो राम! इस 
अभिधान से प्रसिद्ध है । तात्पयं यह है कि अनामय ब्रह्म राम नाम से कंसे विश्व॒त्त 
हो सकता है ? ऐसे भगवानु राम की माया के वश अखिल विश्व, ब्रह्मादि देव 
तथा असुर हैं। जिस पर माया का प्रभाव है और जो संसार-सागर के पार जाना 
चाहते हैं, ऐसा जीव उनकी कृपा से ही पार पा सकता है| प्रभु के चरण भवसतागर 
से तरने क्षी इच्छा रखने वालों के लिए एक मात्र नौका स्वरूप हैं। अशेष कारणों 
से परे राम नाम से अभिहित विष्णु की मैं वंदना करता हू. । 
जीव और ईइवबर की कल्पना व्यावहारिक होने से मायिक है। अद्वत 
मतानुमार समुण और निगुंण ब्रह्म की उपासना ओर ज्ञान प्रासिये दोनों अलग- 





१, रामचरितमानस, वालकांड ६ इलोक । 
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अलग वाते है। तुलसी के मत से ईश्वर माया से परे है वह स्ववश है; जीव 
परवज्ञ अर्थात्‌ माया के आधीन है । जीव को सत्व, रज और तम ये तीन गुर 
अपने फंदे में वाँधते रहते है । 
साया का स्वरूप--- 
तुलसी कहते हैं!-- 
में अढ मोर तोर में माया । जोहीं वस कीन्हे जीव निकाया ॥। 
गोगोचर जेई लगि सनु जाइ । सो सब साया जानेहु भाई । 
तेहि कर भेद सुनहुं तुम्ह सोऊ | विद्या अपर अविद्या दोऊ ॥ 
एक दुष्ट अतिश्य दुख रूपा । जा बस जोव परा भव कूंपा ॥ 
एक रच जग ग़रुन वस जाके। प्रभु प्रेरित नहिं निज बल ताके ॥ 
में और मेरा, तु और तेरा यह पचड़ा ऐसा है, जिसके चक्कर में जीव समूह 
पड़े हुए हैं। लक्ष्मणा की शंका का उत्तर देते हुए भगवान्‌ राम मे इसे स्पष्ट किया 
है। इन्द्रियों से प्रत्यक्ष गोचर होने वाला तथा जहाँ तक मन जा सकता है वह 
सारी क्रिया माया का प्रभाव क्षेत्र समझना चाहिए। इस माया के दो भेद है--- 
एक विद्या माया है और दूसरी अविद्या-माया हैं। एक अतिशय दुष्ट और दुख रूप 
है तो दूसरी संसार में सृष्टि किया करती है जिसके गुणों के आधीन सारा जग रहता 
है। स्मरण रहे कि अपने से उसमें कोई सामथ्यं नहीं है। उसका सामर्थ्य प्रशु 
प्रेरित ही है। ज्ञानातीत और मानातीत अवस्था से जो सब में ब्रह्म की व्याप्ति है 
ऐसा समभता है, तथा जो त्रिगरुणो से व्याप्त और सिद्ध माया को तृणवत्‌ त्याग 
सकता हैं, ऐसा विवेकी वेराग्यशील व्यक्ति ही राम के रहस्य को जान सकता है। 
प्रभु की प्रेरणा से ही नाम रूपात्मक जगत्‌ बना। यह जगत्‌ त्रिकाला- 
बाधित सत्य नहीं है, इसलिए मिथ्या है। परन्तु भगवान्‌ की लीला के लिए इसकी 
आवश्यकता है । जीव अविद्या माया के कारण मोहवश होकर उसको सत्य समझ 
लेता है। परिणामतः उसको अनेक दुख-कष्ट आदि उठाने पड़ते है। इसीलिए इसे 
अतिशय दुष्ट और दुखरूप बतलाया है । 
जीव का स्वरूप-- 
जीव ब्रह्म का अंश है इस पर तुलसी के विचार देखिए*--- 
ईश्वर अदा जीव अधिनाशी । चेतन अमल सहज सुखरासी ॥ 
सो साया वस पर्‌यो गोसाई ॥ वंध्यो कीर मरकठ की भाई ॥ 
१. रामचरितमानस अरण्यकाण्ड १४। 
र्‌. मै उत्तरकांड ११६। 


तुलनात्सक अध्ययन छ८९ 


जीव ईश्वर का अश है, चेवन है, स्व्रच्छ है तथा सद्ृज ही सुखकी राशि है, 
अविनाशी भी है, परन्तु वही माया के वद्य मे पडकर ऐसा फम जाता है जैसे कोई 
कीटक मकडी के जाले में बंध गया हो । जीव पर माया का प्रभाव है। ईश्वर 
मायापति होने से उसे माया नहीं व्याप सकती । माया विप है और वलवान भी । 
इसीलिए उसके चंगुल में सारा संसार फँसता है। श्रवृत्ति स्वयम्‌ माया है तथा 
निवृत्ति तत्वज्ञान । अविश्वास और अज्ञान माया के ही भिन्न-भिन्न रूप है। जड 
और चेतन पर इसी माया की अ्रन्थि पड जाने से वह ईइवरीय स्वरूप को नहीं जान 
पाता । माया को समभना सबका कार्य नही । कर्ता के द्वारा निर्मित या द्वद्वात्मक 
जगत गुण दोपमय है अत: जड-चेतन, देह और जीव माया के आवधीन हे । ईश्वर 
नाया के वश नहीं हो सकता । अथनी प्रकृति से अधिष्ठित वह अपनी विद्या-माया 
से अवतरित होता है और इस खेल में सत्रको नचाता रहता है । देखिए--- 
'उम्रा द्यस-पोवित की नाई । सब नचावत राम गुर्ताई ।! 
राम सवको अपनी माया से इसी प्रकार नचाते रहते हे। विद्या माया का 
मूल सद्रूप ही विश्व की सृश्टि, स्थिति और सहार करने वाली शक्ति है ।) यवा--- 
सत्ति-सेतु पालक रास तुम्ह जवदीश साया जानकी | 
जो सृजत्ति जग_पालति हरति उख पाइ कृपा निधान की ॥। 


जीव और ईश्वर का भेद इस प्रकार व्यक्त किया गया है--- 


ग्यान अखंड एक सीतावर । सायावस्थ जीव सचराचर ॥॥ 
सायावस्य जीव अभिसानी । ईशवस्य माया गुणजलानि ॥ 
परवस जोव स्ववस भगवन्ता ।+॥ जीव अनेक एक श्रीकंता ॥॥ 
सीतापति रामचन्द्रजी अखड ज्ञान हैं। सचराचर जीव माया के अधीन है। 
माया के बद्ा होकर जीव अभिमानी तथा अहकारी हो जाता है। किन्तु ईश्वर के 
वश रहने वाली माया ग्रुणो की खदान बन जाती है । भगवान्‌ स्‍्ववद्य होते है तो 
जीव परवश होता है । जीव अनेक है परन्तु श्रीकान्त एक ही है। रामचन्द्रजी 
जीव और ईश्वर का भेद एक स्थान पर और भी स्पष्ट कर देते है रै--- 
माया ईस न आपुकह जानि कहिय सो जीव । 
बंध सोक्ष प्रद सर्व पर माया प्रेरक सीव ॥। 
जो माया, ईश्वर और स्वयम्‌ अपने को ये जाने उसे जीव कहते हैं । 





१, रामचरित सानस अयोध्याकाण्ड १२४५ (छंद) 
२, रासचरित सानस उत्तरकांड ७७ 
३. रामचरित माचस अरण्पर्काड १५१४ 


डंघर हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


तथा कर्मानुसार बन्धन और मोक्ष देने वाला, सबसे परे और माया को प्रेरित करने 
वाला ही ईश्वर है । 
ईणप्वर के निकट आने का साथन भक्ति है-- 

इस ईश्वर की भक्ति से ही जीव ईश्वर के समीप आ सकता है। जीव 
ईश्वर का सेवक ही है। चौरासी लास योनियों के चक्‍कर मे अविनाशी जीव 
भटकता फिरता है। यह जीव मावा का प्रेरित है तथा काल, ग्रुण, कर्म और 
स्वभाव के घेरे में घृमता रहता है। इस जीव पर अकारण ही स्नेह करने वाला 


ईश्वर करुणाकर उसे मानुप योनि में जन्म दे देता है। इसी नरशरीर से रामक्ृपा 
के सहारे वह संसार सागर से पार हो जाता है । 


तुलसीदासजी ने जगत्‌ सम्बन्धी अपने विचार यों प्रकट किये है-- 
वेद इस ससार वृक्ष को सदा फूनने फलने वाला मानते है तथा जो नित्य ही 
नृतनता प्राप्त करता रहता है । इस पर तुलसी का यह छन-द द्रष्टव्य है। -- 
अव्यक्त मसुल मनादि तरु त्वच चारि निगमागम भत्ते । 
घटकध साखा पंचबीस अनेक पर्न सुमन घने ॥ 
फलज्जुगल विधि कठुमधुर वेलि अकेलि जेहि आज्षित रहे । 
पल्‍लवत पफूलत नवल नित ससार विटप नमामहे। 
हे प्रभु ! वेदों के अनुसार आप अव्यक्त-मूव अनादि वृक्ष है जिस की चार 
त्वचाएं, छः तने, पच्चीस शाखाए, अनेक पत्ते और बहुत से फूल है, मोठे और कडवे 
दो फल है, जिस पर एक ही बेल है जो उसी के आश्रित रहती है, जो नित्य नव- 
पल्‍लवित होता ओर फूलता है अर्थात्‌ जिसमे नित्य नये पत्ते और फूल निकलते हे, 
ऐसे ससार वृक्ष स्वरूप हे भगवान्‌ ! हम आपको नमस्कार करते है । 
जब सारा ससार सियाराम मय है तब उसे 'कूठ और अनित्य कंसे कह 
सकते हैं ? परन्तु कुछ लोग इसे सत्य मानते है और कुछ झूठ। कुछ लोग इसे 
भूठ और सत्य दोनो के मिश्र से बना हुआ मानते हे। वास्तव में ये सब वाते 
अ्रम से उत्पन्न है। दृष्टि भेद से ऐसा अलग-अलग हमको दिखाई देता है। अतः: 
सभी ठीक हैं या सभी भ्रम में हैं इसका पता कंसे लगे ? तुलसीदासजी विनय-पत्रिका 
में इसका विवेचन कर बतलाते है कि वास्तविक अनुभूति किस प्रकार है। यथा-- 
केसव कहि न जाइ का कहिये । 
तुलसिदास परिहरे तीन भ्रम सो आपन पहिचाने ॥४ 
१. रामचरित मानस उत्तरकांड ५ (छन्‍्द) | , 
२. घिनयपतन्रिका ११९ पद । 


तुलनात्मक अध्ययन डं८३ 


है केशव ! आपकी कृति इतनी अद्घुत है कि इस सवार को देखकर क्‍या 
कहा जाय ? इसकी विचित्नता को देखकर मनमें ही उसे समभकर रह जाना पडता 
है। निराकार ने इस शून्य भाषित होने वाली दीवार पर बिना रमग् के चित्र सीचे 
हैं। अर्थात्‌ इस जगत्‌ में स्थूल और सूक्ष्म दोनो प्रकार के शरीर हैं। इनका रग 
सूप आदि कोई निश्चित नही है । यह चित्रकारी ऐसी है जो धोए जाने पर भी 
नहीं मिटती । पर इसमे चित्रित चित्रों को मृत्यु-भ॥य रहता है। इन चित्रो को 
देखकर दुस उत्पन्न होता है क्योकि यह ससार मोह मदादि विकार भयो से परिपूरों 
है। सूर्य की किरस्पो मे ग्रीष्म ऋतु मे जो जल की लहरें-सी दिखाई देती है, उनमे 
एक भयानक मगर रहता है। यह मगर मुख विहोन है पर जल प्राशन करने के 
लिए यहाँ पर आए हुए. जड या चैत्तन्य जीव को निगल जाता है : तात्पयं यह है 
कि सब अनेक प्रकार की अविद्या-जनित शब्द, स्पशे, रूप, रस-गधादि वासना-पिपासा 
को तृप्ति करना चाहते है, पर वह अतृत्त ही रह जाती है और एक दिन मुख विहीन 
काल रूपी मगर उनको ग्रस लेता है। ऐसा होने पर भी कोई लोग इस जगतु- 
रचना को सत्य कहते है तो कोई अप्तत्य कहने हैं। कोई ऐसे भी है जो इसे सत्य 
और असत्य के मिश्रण से बना हुआ बतलाते है । तुलसीदासनी के मत में ये तीनो 
अम है । अर्थात्‌ कम, ज्ञान और योग को छोडकर सगुण भक्ति करते हुए जो 
भगवान्‌ की शररणा जावेगा उसे ही आत्मा का वास्तविक स्वरूप समझ में आवेगा | 
साधन-- 
स्पष्ट यह है कि जीव का कल्याण सच्ची भक्ति से ही प्राप्त होगा। यह 
भक्ति भी जब तक रामकृपा नही होती, तब तक नही प्राप्त हो सकती । 
तुलसी का भक्ति पथ--- 
पहले ही विवेचन किया गया है कि भक्ति मे आत्मकत्यारा के साथ लोक- 
कल्यारा भी सशन्चिहित है । अपने ग्रुरु के द्वारा प्रदत्त राज मार्ग पर ही तुलसी चलना 
चाहते है। यथा -- 
नहिन आवत आन भरोप्ती । 
यह कलिकाल सकल साधन तरु है सम-फलनि फरो सो ॥॥ 
तुलसी विनर परतोति श्रीति फिरि फिर पच्चि मर भरो सो । 
रामनाम-बोहित भवसागर चाहै. तरन त्रो सो ॥" 
मुझे रामताम के सिवा अन्य कोई भरोसा नही है । इस कलिकाल मे अन्य 
जितने भी साधन रूपी वृक्ष है, वे सब श्रम करने के लिए ही विवश करते है । 





१. बिनय पत्रिका-पद १७३ । 


ध्घड हिन्दी और मराठी के वेप्णव साहित्य का 


कलिकाल सब साधनों को नष्ट कर देता है। तप, तीर्थ उपवास, यज्ञ, दान आदि 
जिसे जो जेंचे सो उसे अपना सकता है। फल-प्राप्ति होने पर ही इनका महत्व 
प्रतीत होगा | वेसे अपने से ये सारे निरथक ही लगते हैं, यद्यपि वेदों में प्रत्येक 
सत्कर्म की वढा-चढ़ाकर प्रशंसा की है। कलिकाल में इसका सफल होना कठिन 
और असंभव सा ही है। योगादि साधनों से स्वप्न में भी सुख नहीं मिलता वर 
अनेक रोग और वियोग आकर प्रस्तुत हो जाते हैं। सन्‍्यास लेने पर भी मन बिगड़ 
जाता है और कच्चे घड़े की तरह भरता रहता है। अनेक मतों, सिद्धांतों भौर 
मार्गों को देखकर नाना प्रकार के संघर्प हो सामने आते हैं। कोई निश्चित मार्ग 
सामने नहीं आत्ता । मेरे गुरु ने तो मुफे राम-भजन का उपदेश दिया जो मुझे राज- 
मार्गवत्‌ स्वीकार है। इसमें कोई विघष्च-वाधा नहीं है। विश्वास और श्रद्धा के 
विना बार-धार पच-पच कर मरना ही पड़ेगा । किन्तु संसार सागर से पार होने के 
लिए एक रामनाम ही जहाज है । इस पर चढ़कर जिसे पार होना हो वह हो 
सकता है । 
दास्य भक्ति का स्वरूप-- 
भगवान्‌ का अनन्य भक्त अनपायिनी भक्ति से उनके श्रति अपनी दास्य 
भावना को पराकाष्टा पर पहुंचाकर मचराचर में सीताराम की तद्र पता का अनुभव 


करता है । राम चरित मानस के कई स्थानों में उनका मत विवेचित है जो 
द्रष्टन्य है) -- 


श्र 


सो अनन्य जाके अंसि मति नदरइ हनुमंत | 
में सेवक सचराचर रूप स्वामि भगवन्त || 
है हर की 
सेवक सेव्य भाव बित्तु भव न तरिय उरगारि॥ 
भजहु राम पद पंकज अस सिद्धांत चिचारि ॥॥ 


८ 2५ >< 
'श्रुति सम्मत हरि भक्ति पथ संयुत विरति विवेक ॥! 
है मर >५ 


चारिमथे घत होइ वरु सिकता ते बहु तेल । 
, बितु हरिभजन से भव तरिअ यह सिद्धांत अमेल ॥ 
अनन्य भक्त वही: है जिसकी बुद्धि अटल एवम्‌ हंढ़ रहती है, तथा जो इस 
हृढ़ भावना से युक्त रहता है कि मैं सेवक हू. और चेतन तथा अचेतन - एवस सारे 


१. रामचरित सानस किप्फिंधाकांड ३, उत्तरकांड १६६, १०० और १२२॥ 


तुलनात्मक अध्ययन पे 


जगत्‌ का स्वरूप स्वामी भगवान्‌ राम का ही रूप है। सेवक और सेव्य भाव के 
बिना संसार से नहीं तरा जा सकता । ऐसा सिद्धान्त विचार कर प्रभु रामचन्द्रजी 
के चरणारविन्द का ध्यान करना चाहिए। श्वत्तियों के द्वारा प्रमाणित और 
विवेचित हरि भक्ति का मार्ग विवेक, वेराग्य साधनों सहित अपनाया जाय | जल 
को मथने से भले ही घृत पंदा हो जाय । बालू पेरने से चाहे तो तेल निकल आधे 
किन्तु भगवान्‌ का भजन किये विना संसार-सागर से नहीं तरा जा सकता, यही 
अमिट सिद्धांत है ! 

राम से बढ़कर राम के दास होते हैं । राम की भक्ति एक ऐसा मरिमि है जो 
संसार में प्रसिद्ध है, परन्तु बिना रामकृपा के उसे कोई भी प्राप्त नहीं कर सकता | 
जिसके हृदय में रामभक्ति रूपी चितामरि जग जाय उसे कोई दुख अथवा वेदना 
कदापि नहीं ब्याप सकती । भक्ति में अनुग्रह पक्ष का प्रवल महत्व रहता है । भक्तों 
पर ईइवर क्रपा से माया भी अपना प्रभाव नहीं डाल सकती । रघुपति की यह 
ननपायिनी भक्ति ही तुलमीदासजी का प्रतिपाद्य विपय है, क्योंकि वह त्रिविब-ताए 
को मिटाने वाली है । 
स्वयस्‌ भगवान्‌ रामचन्द्रजी इस भवित की महिमा वत्तलाते हैं।--- 

घस ते घिर्रात जोग ते ब्याना । ग्यान मीच्छप्रद वेद बखाना ॥। 

जाते वेगि द्रवरकों में भाई। सो मम भगति भगत सुखदाई ॥। 

सो सुतंत्र अबलंब न आना । तेहि आधीन ग्यान चिग्याना ॥॥ 

भगति तात अनुपम सुकमला । मिलदइ जो सन्त होई अनुकूला ॥! 

भगति की साधना कहऊ बखानी । सुगम पंथ मोहि पावहि प्रानी ।॥ 

प्रथमहि विप्र चरन अति प्लीती। निज निज कर्म मिरत श्रुत्ति रीती ॥॥ 

एहि कर फल पुनि विषय विरागा। तब सम्त घर्मं उपज अनुरागा ॥॥ 

श्रवनादिक नव भक्ति हृढ़ाहीं। मसलीला रति अति मन मांही ।॥। 

सन्‍त चरन पंकज अति प्रेम । मन-अ-म-वचन भजन हंढ़ नेमा ॥॥ 

गुरु पितु मातु बंधु पत्ति देवा! सब मोहि कहें जाने हृढ़ सेवा ।| 

मस गुन गाबत पुलक सरोरा। गदगद गिरा नयन बह चीरा ॥। 

कास आदि मद दंस न जाके । तात निरतर बस में ताके।। 

बचन कर्म मन मेरिगति भजनु करहि निःकाम ॥॥ 
घछिन्‍न्ह के हृदय-कमल महु करक सदा विश्राम 
--रामचरित मानस अरप्यकांड-१ ४५ ॥ 
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१. रामचरित्मानस अरप्यकांड १५॥। 


४८६ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


धर्म से वैराग्य और योग से ज्ञान उत्पन्न होता है। ज्ञान से मोक्ष मिलता है, 

चंधन से मुक्ति हो जाती है, ऐसा वेदों में वशित है। किन्तु जिसके कारण में भक्त 
पर द्रवीभूत हो जाता हूँ वह मेरी सुखदात्वी भक्ति को प्राप्त कर लेते है--बदि संत 
अनुकूल हो जायें । वात्पयं यह है कि सत्तों के सत्संग से अनुकूल बातें ज्ञात हो 
जाती है और उनकी कृपा से सुखमूला अनुपम-भक्ति सहज साध्य वन जाती है । 
अब मैं भक्ति के साधन का वर्णान करूगा जिसको प्राप्त कर सारे जीव मात्र इस 
सुगम पंथ से मुझे भी संप्रास कर लेते है। धर्म के तत्वों के जानकार एवम्‌ सदा- 
चरणी सुशील विप्रों के चरणों में प्रेम प्रथम होना चाहिए । वे ब्राह्मण ऐसे हों जो 
श्रुति की रीतियों में अम्यस्त तथा अपने स्वधर्म में निरत और नीतिमान है । इसका 
फल यह होगा कि नाना प्रकार की विपय वासनाओं के प्रति वेराग्य भाव उत्पन्न ही 
जायगा और भेरे लिए मामिक रसात्मक अनुभूति उत्पन्न हो जायगी। श्रवण, 
कीतेन, स्मरण, अचन पाद-सेवन, वंदन, सख्य, आत्म निवेदन तथा दास्य आदि 
तवधा-भक्ति हुदय में हृढ हो जाती है। भक्त की पात्रता, रुचि और अधिकार के 

अनुसार उसमे भक्ति का हृढ़ीकरण हो जाता है। मेरी लीलाओ में आत्यंतिक रति 

उत्पन्त हो जाती है। मन सगुण लीला के प्रत्ति शंकित नही होता, प्रत्युत उसमें 

आस्था वबलवती और अडिग हो जाती है। सन्त चरणों में अति स्नेह उत्पन्न होकर 

मनसा-वाचा-कर्ंणा भजन के प्रति हढ़ब्नतमा स्थापित हो जाता है। गुरु, माता, 

पिता, बंधु, पति के प्रति की गयी सेवा मेरी ही हृढतापूर्वक की गयी सेवा है, ऐसी 

वृत्ति बन जाती है । मेरे गुण गाते हुए शरोर पुलकित वाणी गदगद्‌ और कठ भर 

आता है तथा नेत्रों से आँसू बहने लगते हैं। इस तरह जो काम, क्रोध, मोह, 

दंभादि के वशीभूत नहीं है, भर्थात्‌ जिन भक्तों ने इन पर विजय प्राप्त कर ली है, 

मैं सदा उनके आधीन हूँ । मनसे, वचन से और कर्म से जो निश्शंक होकर मेरा 


भजन करते है, ऐसे भक्तों के हृदय कमल में मैं सदा विश्वाम करता हू" अर्थात्‌ रहता 
हू । एक स्थान पर वे पुनः कहते हैं*--- 


पुनि पुनि सत्य कहऊ तोहि वाहीं । भोहि सेवक समर प्रिय कोऊ नाहीं ॥ 
भगति हीन विरचि किन होई। सब जोवहु समर प्रिय मोहि सोई ॥। 
भगतिदंत अति नीचउ प्रानी। मोहि प्रान प्रिय असि भम्त बानों॥ा 


हे काक भुसुंडी + : मैं सत्य वचन कहता हू' कि मुझे अपने सेवक भक्त से 
प्रिय दूसरा कोई नही है। भक्ति होन ब्रह्मा ही क्‍यों न हो म॒झे बह अन्य साधारण 





९. रामचरितमानस उत्तरकांड ८५ । 


तुलनात्मक अध्ययन ४८७ 


जीवों की ही तरह प्रिय होगा । परन्तु भक्ति रत कोई व्यक्ति चाहे नीच भी क्‍यों व 
हो मुझे वह प्राण प्रिय होता है । 
इस तरह तुलसीदासजी अपनी भक्ति का स्वरूप प्रकट करते हुए दिखाई देते 
हैं। सम्ुणोपासक भक्त मोक्ष नही चाहते । वे चो सदा भक्ति करना ही स्वीकार 
करते हैँ तुलसी ने रामचरितमानस में भक्तों के कई रूप प्रस्तुत किये हैं। उनमें 
हचुमान, भरत, लक्ष्मण, काकभुसुंडी, शवरी आदि कई भक्त भाते हैं। तुलसी- 
दासजी मानी भक्त हैं और एकनिछ्ठ अनन्य सेवक भी । अपने उपास्य राम के प्रति 
अविचल और अनन्य भाव उनका है. इसीलिए उन्होंने कहा १--- 
एक भरोसो, एक बल, एक आस विच्यास॥ 
एक राम घनश्याम हित, चातक तुलसीदास ॥। 
तुलमीदासजी का अपने राम के प्रति एक ही भरोसा है, एक ही बल हैं, 
एक ही आशा है और एक ही विश्वास का सवल है, क्योकि तुलसीदासजी ने अपने 
आपको चातक रूपी भक्त माना है, जिसके हितार्थ घनश्यामल रूप धारण कर 
रामचन्द्रजी अचत्तरित्त हुए है। तुलसी रूपी चातक के मत में वह केवल स्वांती की 
दो बूदों के लिए नही राह देखता, वरन्‌ वह तो जगत्‌ को सुख देने वाले मेघ का 
नयनाभिराम दर्शन चाहता है । 


सर्वेश्नेष्ठ॒ भक्तप्वर : 
तुलसीदासजी के उपास्य का स्वरूप -- 

अब तक हमने चुलसीदासजी की जगत्‌ और जीब सम्बन्धी धारसाओं को 
देखा अब हम यह देखने का प्रयत्व करेगे कि तुलसी के उपास्य का स्वरूप क्रिस 
प्रकार का है और तुलसी ने उसको अपनी एक विशिष्ट पद्धति और मम्बन्ध से क्‍यों 
अपनाया ? ज्ञान, वैराग्य, योग और आध्यात्मिक ज्ञान वे विपय तो पुरुष की 
तरह कठोर हैं। माया और भक्ति नारी की तरह कोमल है ।॥ अर्थात्‌ ज्ञान 
मस्तिष्क का एवस्‌ उद्वोधन का विपय है तथा भक्ति हृदय का एवम्‌ रागात्मिका 
वृत्ति का विपय हैँ । ज्ञानी अहंकारी बनकर अपने की खो सकता है । पर सत्वस्थ 
अन्तःसलिला-भक्ति-भावना अन्य भावनाओं को दूर रखती है। मानव में दोनों 
वृत्तियों का स्वरूप विद्यमान है । इसका परस्पर नियंत्रण रहना भी आवधच्यक है। 
तभी ज्ञानारजजव और दील का पालन आत्म-कल्यारा भौर लोक-कल्याणा दोनों प्राप्त 
हो सकते हैं। यह नियत्ररा भक्ति-भावना के द्वारा सभावध्य है। पर उसके लिये 
भगवान्‌ के स्वरूप में आस्था और आकर्षण होना ब्नि बाय हैं । चुलसी ने अपने 
राम को इसी रूप में देखा है--- 
२. दोहाचली--ठुलच्ीदास २७७ । 


डेंपय हिन्दी ओर मराठो के वेध्यव साहित्य का 


जे जान ते जानहु स्वामी । समुन अग्रुव उर अन्तर जामी । 
जो फोसल पति राजिव नेता । करठ सो रास हृदय मम ऐना ॥| 
2९ रे ;< 
मुनि घोर जोगी सिद्ध सन्तत विमल मन जेहि ध्यावहों । 
कह नेति निगम पुरान आगम जासु कीरति गावहीं ॥। 
सोइ राम्तु व्यापक ब्रह्म भुवत्त निकाय पति माया घनी। 
अवतारेडउ अपने भगत्‌ हित निज़तंत्र नित्र रघुकुल मनी ॥॥ 
भगवान्‌ के स्वरूप मे आस्था और बाकपंरणा होना अनिवाय है। तुलसी ने अपने 
राम को इसी रूप में देसा है-- 
हे हृदय में निवास करने वाले प्रभु! आपका सगुण और निगुर स्वरूप 
जो जानते होगे उनकी वात छोडिये । मैं तो आपके कमल नेत्रों वाले अयोध्यापति 
धनुर्धारी -राम-रूप को ही अपने हृदय में स्थान देता हूं ! 
मुनि और घंयंशाली योगी, सिद्ध तथा ध्यानी विमल मन से जिनको ध्यात 
करते हैँ, तथा आगम, निगम, पुराण और वेद जिनके बारे में नेति-नेति कहकर 
तित्य कीति गाया करते है, वे ही राम व्यापक ब्रह्म हैं चौदह भुवनों के स्वामी है 
ओर मायापति है। भक्तों के हितार्थ अपने तन्‍न से भूमि भार-हरणार्थ नित्य ही 
रघुकुल-मरिग-रघुनाथजी अवतार लेते हैं। अर्थात्‌ तुननो अवतार वाद में आस्था 
रखते हैं और सगुरा साधक है। यह बात इससे प्रकट हो जाती है । 
भगवान्‌ राम देवो के देव एवम्‌ महाविष्णु है। क्योकि वे विधि को 
विधिता, शिवजी की शिवता और हरि को हरिता प्रदान करते है। हरि का 
अवतार जिस हेतु से होता है उसे 'इदम्‌ इत्यम्‌' के रूप मे नहीं कहा जा सकता 
क्योकि बसे राम अत्वर्य है तथा बुद्धि, मन और वाणी के परे है, ऐसा भवानी से 
शंकरजी न बत्ताया है। शिवजी के उपास्य 'राम' तुलसी के स्वामी तथा सीता के 
प्रियतम हैं और भूसुण्डी के मानस सरोवर के हंस है। वे सच्चिदानद राम 
ऐसे हैं*-- 


साया का स्वरूप--- 


जो माया सब जगहि नचावा । जासु चरित लखि काहुँ न पावा ॥ 
सोइ प्रभु भु विलास सगराजा । नाच नदी इव सहित समाजा ॥। 
सोइ सच्चिदानंद घन रामा। अज विग्यान रूप बलघधामा ॥। 
व्यापक व्याप्प अखड अनन्ता । अखिल अमोघ सक्ति भगवन्ता ॥ 


जल जी वा गिफलिनिनननडक+>>मनन. 





१. रप्सचरित सानस बालकांड ५१ (छनन्‍्द)। 
२. रामचरित मानस उत्तरकांड ७१ । 


ठुलनात्सक अध्ययन डं८ह 


अग्रुन अदुख्र गिरा गो-तोता । समदरसी अनवचद्य अजीता ॥ 

निर्मेम निराकार निरमोहा । नित्य तिरंजन सुख संदोहा ॥ 

प्रकृति पार प्रभु सब उबा सी | ब्रह्म निरीह विरज अविनासी ॥ 

इहाँ सोह कर कारन नाहीं । रवि सम्मुख तम कवहूँ कि जाहीं ॥। 

भगत हेतु भगवान्‌ श्रभु रास धघरेउ तनुसूप। 
किए चरित पावन परम घाकृत नर अनुरूप 0 

जी माया समस्त संसार को नचाती है और जिसका चरित्र किसी ने भी 
नहीं समझा अथब्रा जिसे कोई भी नहीं लख पाया, हे पक्षिराज गरुढ़ ! वही माया 
भगवान्‌ के सकेत पर केवल भृकुटियों के इशारे पर अपने परिवार सदट्दित नटी की 
तरह नाचती है। वही अजन्मा विज्ञान रूप और बल के धाम सच्चिदानंद-घन 
रामजी हैं । वह सर्वव्यापक, व्याप्य, अखण्ड, अनन्त, सम्पूर्णा, अमोघ शक्ति सम्पन्न 
भगवान्‌ हैं। वे निगु छा, अपार, वाणी भौर इन्द्रियों से परे, स्वदर्शी, निर्दोष, 
अजेय, ममता रहित, भाकार-रहित, मोह-रहित, नित्य, माया-रहित आननन्‍्दघन हैं । 
प्रकृति से परे सर्वे समर्थ प्रभु सव॒के हृदय में निवास करने वाले, इच्छा रहित, 
विकार-रहित एवम्‌ अविनाशी ब्रह्म है। यहाँ मोह का कारण नहीं है। सूर्य के 
सामने क्‍या कभी अन्धचकार आ सकता है ? है प्रभु रामचन्द्रजी ! आपने भक्तों के 
लिए राम वनकर राजा का शरीर घारण किया है और लौकिक मनुष्य के अनुसार 
अत्यन्त पवित्र और सदाचारपुर्ण कार्य किए है। इसमें तुलसी की अवतार वाद- 
विषयक विचार प्रणाली हमारे सामने परिलक्षित हो जाती है। राम का अलौ- 
किकत्व, परन्रह्मत्व और अपार शक्ति का स्मरण करते हुए भक्त प्रत॒र तुलसीदासभनी 
अपने मन को समभाते हैं कि तू ऐसे महाच्‌ भव्य और दिव्य राम को क्यों नहीं 
भजता ? उनकी वे विज्येपताएँ हैं--- 


राम की दिव्यत्ता -- 

लव मिमेष परपतानु जुग वरष कलपसरचंड । 

भजसि न मन तेहि रास को कालुजासु को दंड ॥* 

लव, निरमेप, परमार), युग, वर्ष और कल्प ये जिनके वाण हैं तथा जिनके 

हाथों में कालका धनुप है ऐसे सर्व शक्तिमान प्रभु रामचन्द्रजी को भजने से है मेरे 
मन ! क्या तुम्हारा कल्याण नहीं होगा ? अर्थाव यहाँ पर तुलसीदासजी की 
एकान्तिक निष्ठा उस अनन्त शीलवान रामचन्द्र में केन्द्रित हो गई है ऐसा निश्चित 
जान पड़ता है । 


१, रामचरित मानस लडझ्ूध कांड १॥ 





४६० हिन्दी और मराठो के वेप्णव साहित्य का 


भगवान्‌ रामचन्द्रजी का स्वरूप तुलसी की मंजुल और मेघावी मति के द्वारा 
आँका गया था, इसलिए उनकी भक्ति केवल स्वान्त सुख तक परिमित न रहकर 
वह संसार के विस्तृत घरातल और परिधि को भी अपने में समेटने में समर्थ बन 
गई है । आत्मकल्याणार्थ भगवान्‌ राम के जिस अनन्त रूप तथा अनत हदाक्ति और 
अनन्तज्वील को तुलसी ने आत्मसात्‌ कर लिया था, उसे लोक कल्याणार्थ कविता 


की मधुर और अविरल धारा से वहाकर सबके लिए सुलभ कर, उसे सार्वजनीन 
और सावेभौमिक बना दिया है । 


तुलसीदासजी ने अपने समर्थ उपास्य की शाक्तिमत्ता का स्मरण बड़े ही 

सशक्त स्वर भे किया है जो विशेप रूप से हृष्टव्य है --- 

सुमिरत भी रघुदीर को वांहें। 

होत सुगम भव-उदधि अग॒म अति, कोउ लांघत, कोउ उतरत थाहें ॥ 

सरनागत-आरत-प्रततनि को दे दे अभय पद और निबांहें । 

करि आंई, करि है, करती है तुलतिदास दासमि पर छाहें ॥* 

समुणोपासक भक्त का अपने उपास्य पर कितना विश्वास रहता है, इसका 

परिज्ञान हमें तुलली की इम उक्ति से भली-भाँति हो जाता है। श्री रघुनाथ की 
भूजाओं का स्मरण करते ही दुगंंम और दुलंध्य ससार सागर पार करने के लिए 
सुगम हो जाता है। कोई तो उसे लाँघ जाते हैं और कोई थहाकर पार कर लेते 
हैं। भगवान्‌ के शरीर मे सुशोभित वे दो भुजाएँ ऐसी प्रतीत होती हैं, मानो अति 
सुन्दर श्याम सरीर रूपी पर्वत से यमुनाजी की घाराएं निकली हैं, जो वलरूप अथाह 
एवं निमेल जल से भरो हुई हैं तथा शृद्भार सप सूर्य से उत्पन्न हुई हैं। उनके 
कर कमलों में धारण किये हुए चाण ही मानो उनकी घधाराएं हैं, घनुप किनारा है, 
आभूषण जलचर-जन्तु है ओर अग्रुलियो के बीच के सधिस्थल भेंवर हैं ॥ विजय की 
विरुदावली ही उसमें तरण रूप से शोभायमान है तथा उसमें कर रूप कमलों की 
शोभा विद्यमान है। वे मानो सम्पूर्ण लोको के कल्याण रूप भवन के द्वार की दो 
विशाल और मजबूत और शझोभायमान खडी लकड़ियाँ है (न्‍्तम्म हैं) जो 
विश्वामित्रजी के यज्ञ में ऋषियों द्वारा पूजित हुई तथा जिन्होंने जनकजी, गणेशजी, 
भगवान्‌ शंकर और पार्वेतीजी से पूजित होकर सब की कामनाएँ पूर्ण की हैं। 
इन्ही भूजाओं ने अपने पराक्रम से शंकर के पिनाक को तोड़कर जामकीजी से विवाह 
किया, जिसके परिणाम स्वरूप सारे राजा लोग शर्म के मारे बेहाल हो गये तथा 
जिन्होंने कृपा की ओर कभी दृष्टिपात भी नहीं किया, ऐसे परशुरामजी को भी 
१. गीतावली उत्तरकांड पद १३। 





तुलनात्मक अध्ययन ४६१ 


महामुनियों के समान क्षमाश्षील वना दिया। जब राक्षसिथों के द्वारा विरहिणी 
सीता को कई अगध्रिय वाते कहकर व्यथित किया गया तो उन भुजाओं ने शत्रु संहार 
कर उन असुर पत्तियों के सिर उधाडकर उन्हें धाड़ मारकर रुलाया । रावण ने 
चैलोक्य को विवश्ञकर-लोकपालों को व्याकुल कर उनसे तनाकों चने चवबवाये थे । 
उसी रावण के बघे जाने से देवता, नाग और मानवगणा अपने-अपने ग्रहों में अपनी 
पत्नियों सहित सुखपूर्वक रहते हुए जिन भुजाओं का यश्योगानत किया करते है। 
जिन भुजाओं की वेद, पुराण, शेप, शारदा और शुकदेवजी भी स्नेहपूर्वक प्रशंसा 
करते हैं, क्योंकि वे भुजाएँ कल्पलता की भी श्रेष्ठ कल्पलता तथा कामधेनु है। ये 
भुजाएं अपने शरणागतों को अभय प्रदान कर दीन एवम्‌ प्रणत पुरुषों की अन्त 
तक सुरक्षा करती है । तुलसीदासजी का निवेदन है कि भगवान्‌ की वे ही भूजाएं 
अपने दासों पर सदा से छाया करती आयी हैं, अब भी करती है, और आगे भी 
करती रहेगी । 
तुलसी के प्रभु रामचन्द्रजी में परन्रह्मत्व, निगुण तथा सग्रुण भशरीरी 
परमात्मा की भवतारी सगुण शरीरी परमात्मा की तथा मर्यादा प्रुरुपोत्तमत्व की 
सारी विशेषताएं सामंजस्य के साथ पूर्ण रूप से विद्यमाव हैं। रघुवश-मरिग 
विश्चरूप हैं ॥ सग्रुणा साकार-कल्यारा-गरुण ग्रुणाकार है । जिसे जो रूप तथा जो 
गुण जेंचा उसके लिए वे वसे ही सिद्ध हैं। 'जाकी रही भावना जेसी प्रभु मुरति 
देखी तिन तंसी ।' यह वुलसीदासोक्ति इस कथन को सिद्ध कर देती है । बसे सृजन 
पालन और संहार, भगवान्‌ के कार्य है परन्तु भक्त तो जात्म-कल्याए और लोक- 
कल्याण की भावना से भोतप्रोत्त रहता है ॥$ अत्तएवं पालक रूप ही भक्त को विशेष 
भाता है। एक वार जानकीनाथ की क्पा प्राप्त हो गई तो फिर क्‍या मजाल है, 
कि कोई आकर के अद्धभीकृत कार्य में कोई बाधा उत्पन्न कर दे । अपने राम का 
तादात्म्य इसीलिए तुलसीदासजी ने विष्णु के साथ किया है । रामचन्द्रजी शिवजी के 


भी परमाराध्य हैं । 
साम-माहा त्म्य--- 
मोस्वामीजी को रामचन्द्रजी का राम नाम हो प्रिय है। नारद परमात्मा के 
असेक नामों में से यही सर्वोपरि क्‍यों है इसे स्पष्ट करते है ?-- 
यद्यपि प्रभु के नाम अनेका | श्रुति कह अधिक एक ते एका ॥। 
राम सकल नामन ते अधिका । होहु अखिल अघऊग मन बधिका ॥। 
>< >< ८ 


2, रामचरितसानस अरण्यकाण्ड ४२१॥ 





हु 


४६२ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 
राका रजनी भगति तव राम नाम सोइ सोम । 
अपर नाम उडग़न विमल बसहु भगत उर व्योम | 
प्रभु रामचन्द्रजी ! यद्यपि आपके अनन्त नाम हैं और वेदों ने उन्हें एक से 
एक बढ़कर और श्रेष्ठ कहा है तथा माना है, फिर भी है नाथ ! रामनाम सब 
नामों से बढ़कर सिद्ध हो और यह पाप रूपी पक्षी के समूह के लिए वधिक के 
संहृश हो । आपकी भक्ति पुछिमा की रात है, उसमें जो रामनाम है, वही चन्द्रमा 
होकर तथा अन्य सब नाम निर्मल तारागण होकर भक्तों के हृदयाकाश में निवास 
करें। अतः स्पष्ट है कि प्रभु रामचन्द्र ने नाम को अनन्त प्रभावशाली बना दिया 
है। क्षमाशीलत्व भी तुलसी के राम की एक अन्यतम विशेषता है। क्‍योंकि वे 
भावग्रही हैं और भक्तों के भाव के भूखे है। उनका उदार और सरल स्वभाव कितना 
करुणा पूर्ण था इसे पूर्णों रूप से देखा जा सकता है।-- 
राम का करुणामुलक स्वभाव-- 


अस्थि समृहु देखि रघुराया। पुछी घुनिन्हु लागि अति दाया ॥ 
जानत हू पूृछिभ कस स्वामी । समदरसी तुम अन्तरजामी ॥ 
निसिचर मिकर सकल सुनि खाए | सुनि रघुचीर नयन जल छाए ॥ 
तनिसिचर हीव करऊ महि भुज उठाई पन कौनह । 
सकल पघुनिन्‍्ह के आश्रमन्हि जाइ जाइ सुख दोन्ह ॥ 
बन में रामचन्द्रजी अनेक मुनियों के साथ जब आगे बढ़े तो कई जगह 
उन्होंने हड्डियों के ढेर देखे । तव उनके अन्त:करण में दया उत्पन्त हुई । उन्होंने 
मुनियों से पूछा तब उन्होंने उत्तर दिया कि हे स्वामी ! आप तो सर्वान्तरयामी हैं 
फिर भी हम लोगों से कंसे पूछ रहे है ? राक्षसों के समूह ने सब मुनियों को खाया 
है। यह सुतकर रामचन्द्रजी के नेत्रों में जल छा गया। रामचन्द्रजी ने तब भुजा 
उठांकर प्रतिज्ञा की, कि मैं पृथ्वी को राक्षसों से रहित कर दूगा। इसके वाद 
उन्होंने सब मुनियों के आश्चमों में जाकर उन्हें आनम्दित किया और उन्हें सुख 
पहुँचाया । 
इस प्रसद्ध से तुलसी के उपास्थ की लोक-पालकता तथा चसुराकारता स्पष्ट 
ही जाती है। ब्रह्म अवतारी बतकर अपने भक्तों की भावना और उसकी विशिष्ट 
आकांक्षा परिपूर्ण कर देते हैं । भक्त के हृदय ने भगवान्‌ को सगुण साकार और 
अवतारी बना दिया है, जिससे लोक कल्याण और मर्यादा पुरुषोत्तमत्व सिद्ध हो 
जाता है । वंसे निमु ण और सगुरा दोनों ब्रह्म स्वरूप है तथा अकथनीय अनादि 








”, 'रामचरित भानस अरप्यकांड ८-६ ॥ 
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और अनुपम हैं परन्तु भक्तों के प्रेम बस होकर राम सग्रुरा वन सकते हैं, और बनते 
हैं। विचार और चिन्तन दृष्टि का “नियुण? भाव हृष्टि से 'सगुरा बन गया 
ओर भक्तों के हितार्थ “निसिचर हीन प्रृथ्वी' करने की प्रतिज्ञा अपनी भुजा उठाकर 
प्रभु राम ने की । तुलसी के आराध्य की यह अन्यतम विशेषता है । 


विनय भावना +-- 

तुलसी के मानस में शरचाप धारी राम का किशोर, बाल तथा क्षक्तिसंयुत 
अर्थात्‌ जानकी सयुत रूप विद्यमान है, उसी लिये जब वे अपनी विनय से परिपूर्ण 
पत्रिका अपने आराध्य तक पहुँचाते हैं, तो जानकी जी से भी प्रार्थना करते हैं कि है 
माता ! कभी मौका देखकर इस भक्त की करुण कथा चलाकर रघुनायजी को मेरा 
स्मरण दिलाना । इस अम्यर्थतना में वे अपने उपास्य का मर्यादा-पुरुषोत्तम रूप अपने 
सामने रखते हैं--- 

कबंहु क अम्ब, अवसर पाइ । 
तर तुलसीदास भव तब-नाथ ग्रुव गन गा ॥॥* 

जानकी माता ! कभी अवसर मिले तो श्री रामचन्द्र जी को मेरा स्मररा 
करा देना । भेरे सम्बन्ध का कोई करुण प्रसग छेड़ देने से मेरा काम वन जायगा। 
स्मरण दिलाते हुए उनसे कहिए कि आपकी एक दासी का दास ( नुलसीदास ) 
बहुत दीन, साधन हीन, दुवंल, पूर्रा-पापी, आपका नाम लेकर पेट भरने वाला है ! 
यदि प्रभु पूछ बेठे कि वह कौन है, तो मेरा नाम लेकर मेरी दक्षा जता देना । मेरा 
पूर्ण विश्वास है, कि क्पालु रामचन्द्रजी के इतना युन लेने मात्र से ही मेरी सारी 
बिगड़ी बात बन जायगी । हे माता ! यदि आपके वचनों से ही इस दास की प्रभु के 
सामने सिफारिश हो गई, तो यह तुलसीदास आपके स्वामी की ग्रुणावली गाते हुए 
संसार सागर को सरलता से पार कर जावेगा । 

तुलसीदासजी यह भी जानते हैं, कि 'रघुपति भगयति करत कठिनाई ।' 
मोदमई मंगलमयि जानकी-पति की दास्य भक्ति तुलसी का जीवन लक्ष्य था। वे 
गरोशजी से, शंकरजी से और सब से अपने हृदय में राम-सीता वस जाय यही 
वरदान मांगते हैं। तुलसी के राम का स्वरूप व्यक्तिगत और समाजगत साधना के 
लिए उपादेय एवम्‌ लोक मर्यादा का संरक्षक तथा विधायक स्वमूप माना जावेगा । 
एक आदर्श भक्त के नाते विनय की पराकाष्टा पर पहुँची हुई भावना से भाव विपोर 
एवम्‌ तन्‍्मयता से परिपूर्ण अवस्था से खुलसी ने अपने उपास्थ को जेसे समकान्वूना 


हैं वंसा हर कोई नहीं समझ सकता । अपने आराधघ्य के उज्ज्वल और मर्यादा 


२१. दितय पन्चिक्ा पद ४१, पु०ण रंडे। 





४६४ हिन्दी और मराठो के वैष्णव साहित्य का 
पुरुषोत्तम के शील-सौन्दर्य-शक्ति-युक्त-स्वरूप की सगुग रामभक्ति के राजमार्ग को 
संवारने का काम तुलसी ने किया । हिन्दु-संस्कृति पर तुलसी का यह एक अतीव 
एवम्‌ महाव्‌ उपकार है । ु ु 
तुलसीदासजी मानव जीवन में सदाचार और सच्चरित्र को विशेष प्रश्नय 
देते हैं। परहित के समान पुण्य कारक और कोई कार्य नहीं है, ऐसा उनका मत 
है। विनय भावना से अहंकार भावना का भंजन हो जाता है और भक्त दास्य भक्ति 
करने का पात्र बन जाता है। भक्त अपनी विमल मति से सिया राम मय संसार 
में प्रभु का गुगानुवाद करने के लिए आश्वस्त हो जाता है । 
तुलसी का जीवन विषयक दृष्टिको ण-- 


रामचरित मानस में तुलसीदास न जीवन के उन मूल्यों की प्रस्थापना को है, 

जो सामाजिक ओर व्यक्तिगत रूप में मानव की गरिमा को एक उच्चता प्रदान करते 
हूँ। मेरे कहने का अभिप्राय उसके नेतिक पक्ष से है। यह नीति मत्ता जीवन को 
एक स्थिरता हृढ़ता और आस्था प्रदान करती है। व्यक्ति और समाज में जिस 
आत्मवल की कमी थी, उसे राम भक्ति के तपो-बल से एक ठोस आधारशिला देकर 
तुलसी ने भारतवासियों पर बड़ा उपकार किया है। जनजीवन को तुलसी की यह 
स्थायी देन है। सांसारिक जीवन में कलह, संवर्ष, छल, कपट के रहते हुए भी 
निराक्षा को हटाकर इन सव॒ पर सद-विवेकिनी बुद्धि से उस पर विजय प्राप्त कर 
सत्य और आदर्श जीवन की प्रस्थापना के लिए व्यक्ति और समाज को कमंण्य 
बनाकर लोक-मज्भल की चेतन्य पूर्ण प्रतिष्ठा स्थापित करनी चाहिए, यही तो तुलसी 
का लोकाभिमुखी दृष्टिकोश है। जीवन से भागने का दृष्टिकोण तुलसी का नही है । 
नेतिक मूल्यों को अपनाते हुए लोक संघर्ष यदि करना पड़े तो लोक मद्भल की 
स्थापना के लिए उसे करना चाहिए। अपने समय की लोक दश्या को तुलसी ने 
वरावर देखा था। कलि काल का अकाल, वनारत्त की महामारी, तथा उस समय 
की दु्दंशा का वर्णन वे वराबर करते हैं।" यथा--. 

खेती न किसान को, भिखारी को न भीख बलि, 

बनिक को वनिज नहिं चाकर को चाकरी। 

जीविका विहीन लोग, सीचद्यमान सोच बस, 

कहे एक एकन सों कहाँ जाई का करी। 

वेदहू पुरान कही लोक हू विलोकियत, 

सांकरे समे पे रास राघबरे कृपा करी। 


१. कवितावली उत्तरकांड €७ कवित्त पृ० ६४ । 


घुलनात्मक अध्ययन ४६५ 


दारिद-दसानन दवाई दुनो,  दीनवंधु, 
दुरति-दहन वेखि तुलसी हुहा करी। 


दारिद्र यावस्था ही रावण हे, जिसने सारे ससार को दवा रखा है। किसी 
को भी कोई व्यवसाय नही है । शव व्यवसायहीन हो गये है। झासक वर्ग की 
क्या जिम्मेदारी नही हैं ? सकट काल में राम ने सदा कृपा की है, जिसकी साक्ष्य 
वेद पुराण भी देते हैं। प्रजापालन का धर्म भूलने वाले शासकों के लिए तुलसी ने 
भविष्यवाणी कर कहा है, कि राचरा की तरह अत्याचार करने वालों का सदा 
सर्वनाश होगा । इसीलिए उनका आदर्श रामराज्य की कल्पना है, जिसमें दरिद्रता, 
विपमता आदि न हो । यथा '--- 


राम भगति रत नर अरु नारो । सकल परमगर्दि के अधिकारी। 

अल्प मृत्पु नह कवनिहु पीरा । सब सुन्दर सब बविरुज सरीरा । 

नहिं दरिद्र कोऊ दुखी न दोना । नह कोउ अब्ुथ न लच्छव हीना । 

सब स्त्रो और पुरुष रामभक्ति में रत हो जावेगे। परम गति अर्थात मोक्ष 
के अधिकारी सब वन जायेगे । किसी की अल्प मृत्यु नही होगी । किसी को पीड़ा 
नही होगी । सब्र स्वस्थ और सुन्दर शरीर वाले हो जायेगे । कोई दरिद्री और 
दीन एवम्‌ विपन्न नही होगा । कोई मूर्ख और लक्षण से हीन नहीं होगा । तुलसी 
ने भक्ति को मानव जीवन की समस्त समस्याओं का अमोघ उपाय बतलाया है+। 
भक्ति की लोग-मंग़लकारी उपयोगिता से तुलसी ने जीवन और जगत्‌ में आस्थापूर्ण 
वातावरण निर्माण कर दोनों को ईश्वरोस्मुख बनाया । जीवन को तुलसी शाइवत 
मानते है । तथा समाज और व्यक्ति की उन्नति में सदाच्चार और नैतिकता का 
विशेष महत्व मानते हैं । सर्वे साधारण के लिए श्रेयस्कर तथा कल्याणकारी उपाय 
सत्सग, विवेक आदि सदयुणो का आश्रय करना है, तथा काम, क्रोघ, मोह आदि 
पड़्रिपुओं का त्याग भी आवश्यक है । ऐसा करने पर भगवान्‌ के लिए भक्ति का 
उदय, हृदय में हो जाता है । राम का नाम गाकर उनकी चरित-गाथा सुनकर 
भगवान्‌ की सेवा करने में तत्पर हो जाता है । सर्वत्र राम मय ही सब कुछ है ऐसा 
मानकर चलने से रामकृपा हो जाती है । इस रामकहृपा से भक्ति उत्पन्न होती है । 
राम भक्ति से मुक्ति स्वयम्‌ अपने आप चली आती है । भक्ति, मुक्ति का साधन होने 
पर भी आत्मकल्याण के लिए और लोक-्कल्यारपत के लिए साध्य भी है । 
भक्ति ही राजमार्ग है अतः वही जीवन का लक्ष्य होना चाहिए। भक्ति करने का 
अधिकार सब को है और इसी से उद्धार सभव है । 





२, रामचरित मानस उच्तरकांड २१॥३ । 


४६६ हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य का 


महात्मा सूरदास एवं तन्मय वेष्णव कवि और गायक के 
साहित्य का आध्यात्मिक पक्ष-- 


हमारे अध्ययन में आये हुए वंष्णव भक्तों में सवसे विलक्षण रस सिद्ध एवम्‌ 
तन्‍्मय और भगवद्‌ भक्ति के महान्‌ु गायक और भागवत्त भक्त शिरोमणि सूरदास 
एक अद्भुत कलाकार हैँ । इस अन्धे भक्त ने एक वार ही कृष्णास्तु भगवान्‌ स्वयम्‌' 
जिसे माना गया है, उस पूर्ण पुरुपोत्तम, रस पुरुषोत्तम, लीला पुरुषोत्तम, प्रेम- 
पुरुषोत्तम और सौन्‍्दयय पुरुषोत्तम एवम्‌ सच्चिदानन्द स्वरूप माधुर्य पुरुषोत्तम को 
प्रत्यक्ष देखकर अपने हृदय में सदा के लिए स्थित कर लिया था। अपने हृदय में 
सवंदा के लिए उन्हें पधराकर कहा था-- 


'बाँह छुड़ाये जात हो निबल जानि के मोहि । 
हिरदय भीत्तर जाहुंगे सवल बदोंगे तोहि ।! सूरदास । 

भगवान्‌ का सत्‌ चित्‌ और आनन्द की तीन विशेषताओं से युक्त स्वरूप है । 
आनन्द का भावनिष्ठ तन्मय रूप सूर में साकार हो उठा है जिसने उनके हृदय में 
उल्लास का एक अपूर्व अम्वुधि उमडाकर उन्हें भाव तत्पर बना दिया है । “भानन्द 
ब्रह्म ति व्यजानाव्‌ !” इस प्रकार के बचन में तथा आचार्य वल्लभ के शुद्धाईत- 
सम्प्रदायानुसार “ब्रह्म! सच्चिदानंद स्वरूप है । तैत्तिरीयोपनिषद में ऐसा बतलाया 
गया हैं---'पुरुष एवं दे स्वंस्‌ !* परम पुरुष यही निखिल जगत्‌ है। सूरदासजी 
एक विरागी और निरीह भक्त थे। उनका मन भगवात्र की समुण स्वरूपी भक्ति में 
रमा था। वजेसे उनमें दास्य भाव की भक्ति का प्रभाव वल्लभ-सम्प्रदायी पुष्टि-मार्ग 
में दीक्षित होने के पूर्व काल में निश्चित दिखाई देता है। ऋग्वेद में एक ऋचा है, 
जो कि आत्मा और परमात्मा की एकता को स्पष्ट करती है। यथा--- 

द्वा सुपर्णा सयुजा सखाया समानंवृक्ष परिषस्वजाते । 
तथोरन्यः पिपल॑ स्वादत्ति अनश्नन्‌ अन्यो अभिचाकषीति 0४ 

प्रकृति-रूपी वृक्ष पर ईश्वर और जीव नाम के दो पक्षी वठे हुए है। दोनों 
सयुजासखा है । इनमें से एक जिसका नाम ईइवर है, वह इस वृक्ष के फल नहों' 
खाता | परन्तु दूसरा, जिसे जीव कहते है, वह स्वाद पूर्वक इस वृक्ष के फल खाया 
करता है। फल भक्षण करना और फल की इच्छा करना ही आसक्ति है। हरि 
लीला में मनासक्ति आवश्यक है। आसक्ति के कारण जीव हरि लीला का लाभ 
नहीं उठा पाते हैं। सूरदास पर भागवत की दाश्शनिकता का पूरा प्रभाव है। 
१, तेत्तिरोयोपनिषद । 
२. ऋग्वेद ११६४।२० । 
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आध्यात्मिक विद्या के निष्णात भागवतकार ये, तो सूरदास भी उनसे किसी तरह 
कम नही दिखाई देते । “जन्म कर्मंच मे दिव्यम्‌ ।! कहने वाले गीताकार छृष्ण, 
रास लीला के रसिक कृष्ण ही सूरदास के उपास्य हैं। एक ही वृक्ष पर बैठे हुए 
दो पक्षियों का अर्थात्‌ जीव और ईदवर के ऐक्य का प्रदर्शक लीला-गुरा गान! है। 
इस काये में आनन्द है। इसीलिए उस आनन्द रूप श्रीकृष्ण की 'रसो वैस: कहा 
गया है । 
भक्ति के क्षेत्र में प्रभु के निर्मुश-निराकार और सग्रुण-साकार दोनों रूप 
सान्‍्य थे। सूर ने भी निगु ण भक्ति की महत्ता मानी है पर वे इसे क्लेश कारक 
बतलाते हैं। गीताकार की यह उक्ति दृष्टव्य है*- 
क्लेशो घिकतर स्तैषाम्‌ अव्यक्तासक्त चेतसाम्‌ । 
अव्यक्ताहि गतिदुःख देहवम्दिरं वाप्यते ॥ 
अविनाशी, अव्यक्त, सर्वव्यापक, अचिन्तनीय कूटस्थ, एवम्‌ अचल परमात्मा 
की उपासना करने वाले तथा निग्गु श॒ निराकार में चित्त रमाने वाले व्यक्तियों को 
चहुत कष्ट होता है, क्योंकि देहधारियों के लिए अव्पक्त की गति का ज्ञान कर लेना 
सरल कार्य नहीं है । 
सूर द्वारा विवेचित इसी सिद्धांत को देख लेना उपयुक्त होगा--- 
संगरुण लीला क्‍यों ? 
अवधिगत-गात कछु कहत न आबे | 
सब विधि अगम्त विचारहिं तातें सुर सम्रुन-पद गावे ॥ ४ 
अबिगत की गति वखानी नही जा सकती । ज॑से मूंगा आदमी मीठे फल 
को खाकर उसके स्वाद को अपने भीतर अनुभव कर लेता है। यह परम स्वाद 
उसके हृदय में अमित सनन्‍तोप उत्पन्न करता है । परन्तु उसका वर्णान करना वाखसी 
के सामथ्यं की वात नही, वरद्‌ उसकी छक्ति से परे की बात हो जाती है । सन 
और वाणी के लिए अगोचर का ज्ञान केवल उसी को होगा, जो उसको सम्प्राप्त कर 
लेता है। सर्व साधारण जनों के लिए रूपरेखा विहीन प्रभु के पीछे मन को दौड़ाने 
का कार्य बहुत ही कठिन है । बिना किसी अवलस्ब को पकड़े अथवा आश्रय लिए 
सामान्य लोग उधर नहीं जा सकते | सूरदास कहते हैं, मैं इसो कारण से श्रभु के 
सगुरा स्वरूप को मानकर उसकी लीलाओं का गान करता हूँ । 





१, भगवदगीता १२॥४५ ॥ 
२. सूरसागर पद २ (ता. प्र स.) संस्कररत । 


धह्८ हिन्दी और मराठो के वैष्णव साहित्य का 


यह लीला-पुरुषोत्तम आविर्भाव और तिरोभाव्र से अनेक रूप धारण कर 
सकता है। पुरुपोत्तम परव्रह्म का एक स्वल्प “अक्षर ब्रह्म” माना गया है। पूर्ण- 
पुरुषोत्तम को जब रमण करने की इच्छा होती है तो वह स्वयम्‌ जगवु्‌ के रूप में 
प्रकट हो जाता है। 'एको ह वहुस्याम । इस तैत्तिरीयोपनिपदोक्ति के अनुसार 
अपनी इच्छा से “अक्षर-ब्रह्म' उत्पत्ति, स्थिति और सहार करने वाली शक्तियों में 
प्रकट होकर ब्रह्मा विष्णु और शिव कहलाता है। इसी प्रकार इस पूर्ण-पुरुषोत्त म 
के प्रमुख रूप से पुरुषोत्तम स्वरूप श्रीकृष्ण बनकर नित्य आनन्दाकार विग्रह से 
गोलोक एवम्‌ वृन्दावन में नित्य लीला किया करते है। अक्षर ब्रह्म अपनी शक्तियों 
सहित अवतीर्ण होकर अपने अश और अशी रूप में प्रकट होते है। एक रूप अन्त॑- 
यामी ब्रह्म का भी है। अविद्या माया के कारण जीव वबद्ध रहता है, जो वास्तव में 
अणु रूप है। विद्या माया से मुक्ति प्राप्त होती है। परन्तु अविद्या का नाश 
भगवान्‌ की कृपा के विना सभव नही है। भगवद्‌ कृपा हो जाने पर दुःख से जीव 
की मुक्ति होकर वह नित्य आनन्द प्राप्त करने का पात्र और अधिकारी बन जाता 
है। जीव का भगवान्‌ से सयोग और वियोग होता है, और इन दोनो रसावस्थाओ 
की भनुभुति होती है। भगवान्‌ के अनुग्रह से जीव को मुक्ति मे विशेष सहायता 
मिल जाती है। अत: अनुग्रह के अनुसार अलौकिक शरीर मे प्रवेश कर मुक्त जीव 
भगवान्‌ की लीला का रसास्वादन करता है | 
सूर की दृष्टि में श्रीकृष्ण का परब्रह्म रूप-- 
ब्रह्म निल्पण सूरदासजी इस प्रकार करते है।--- 
सोभा अमित अपार अख£श्डित आप आत्माराम । 
प्रन-त्रह्म प्रकट पुरुषोत्तम सबबविधि प्रत काम ॥ 
आदि सनातन एक अनूपभ् अविगत अल्प अहार । 
ऊंकार आदि वेद असुर हन निमुण सग्रुण अपार । 
श्रीकृष्ण परमात्मा अपार, अमित और अखण्डित जोभा के आगार, तथा 
आत्माराम हू। सब प्रकार से पूर्णा काम और प्रकट रूप में पूर्ण पुरुषोत्तम है। दे 
आदि हैं, सनातन हैं, अनुपम है और किसी के द्वारा न जाने योग्य है। वे 
मिताहारी, ओकार रूप आदि वेद असुर-हन्ता और अपार रीति ने सगुरा एवम्‌ 
निगु णा दोनो है। सूर के अनुसार श्रीकृष्ण भगवान्‌ मे प्रकृति और परुप की 
अद्दतता विद्यमान है। वे पूर्रो पुस्पोत्तम परत्रह्म जौर श्रीकृष्ण मे ऐक्य बस 
करते हैं। यथा-- 


१. सूरसारावली ६६२--प्रभुदयाल मीतल, पृ० ७६।॥ 


तुलनात्मक अध्ययन ४६६ 


सदा एक रस एक अखण्डित आदि अनादि असुप । 
कोर्दि कल्प बीतत नहिं जानतु, विरहृत युगल स्वरूप । 
सकल तत्व ब्रह्मांड देव पुनि साथा सब विधि काल । 
प्रकृति पुरुष श्रीपति नारायरा सब है अंश भोपाल ।* 
2८ २८ ् 
आदि सनात्तन हरि अधिताशी । सदा निरन्तर घद्घटवासी । 
पुरन ब्रह्म पुरान बखान। चतुरानन सित्र अन्त न जाने | 
ग्रुन-गम अगम निगम नहिं पावे । ताहि जसलोदा गोद खिलावें ॥९ 
जो भगवान्र सदा एक रस, अखण्डित, आदि, अनादि और अनुपम है, वे 
नित्य है । राधा और श्रीकृष्ण बनकर यह युगल जोड़ी से विहार करते हैं । करोडों 
कल्प बीत जाते है, फिर भी किसी को इसका पता तक नहीं चलता | सृष्टि के सारे 
तत्व, सारा ब्रह्मांड त्था सारे देव समूह, सारी माया निरन्तर सब प्रकार से उनमें 
ही स्थित रहते है । श्रीपति पूर्णो पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण साक्षात्‌ नारायण है और सारे 
गोपाल उन्ही के अश हैं । 
ये हरि श्रविनाशी और सनातन है तथा सदा घट-घट में निवास करते हैं । 
प्राण इनको पूर्ण ब्रह्म के रूप में बखानता है। चतुरानन ब्रह्मा और शझद्भूर तक 
भगवान्‌ का आंदि और अन्त नही जानते है । आइचर्य इस बात का है, कि भगवान्‌ 
के गुणों का पारावार आगम और निगमो तक को नही लग सका है। परन्तु उन्ही 


कक 


को जसोदा अपनी गोद में खिलाती है । 
अभद्॒भुत विराट स्वरूप की विचित्र आरती-- 
सूर के द्वारा रचित पूर्णो पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण के विराट स्वरूप का चित्रण 

करने बाली एक धारणा देखिए ई--- ; 

हरिज्ु की आरती बनी । 

अति विचित्र रचना रचि राखी, परति न गिरा गनी । 

कच्छुप अध आसन अनूप अति, डॉड़ी सहस फनी । 

सही सराव, सत्तसागर घुत्त, बातों सेल घनी। 

रवि-ससि-ज्योति जगत परिपुरन, हरित तिमिर रजनी । 

उड़त ,फूल उड़गन नभ अन्तर, श्रेंजत घटा घनी । 





१. सरसारावली-प्ू० 5७ १०६६, ११०१॥ 
२. सूरसागर पद ६२१ (त्ता. स-) । 
३. सूरसागर पद ३७१ (ना. स.) । 


हिन्दी और मराठी के वंष्णाव साहित्य का 


नारदादि सतकादि प्रजापति सुर-तर-असुर-अनो । 
काल-कर्म-गुन और अन्त नहि, प्रभु इच्छा रचनी । 
यह प्रताप दीपक सुनिरंतर लोक सकल भजनी। 
सुरदास सब प्रकद ध्यान में, अति विचित्र सजनी। 


जो सारे ब्रह्मांड में व्याप्त हैं, ऐसे विराठ स्वरूप वाले हरिजी की आरती 
अद्भुत रीति से उतारी गई। सूरदासजी फो वह आरती स्वयम्‌ अपने उपास्य के 
ध्यान में प्रकट हो गई। इस विराट की व्यापक आरती की सजधज और उसकी 
तेयारी बड़ी विचित्र ढद्भ पर की गई है, जिसका वर्शांन कर सकना शारदा के लिए 
भी सम्भव नहीं है। जिससे आरती उतारी जा रही है, वह आरती पात्र कच्छुप के 
आसन से बनी हुई है। बड़ी अनुपमता से उसकी सहस्र फनों से डांडी रची गई है, 
अर्थात्‌ शेष नागजी जिसको डाँड़ी हैँ। पृथ्वी उसका सराव है, तथा सप्तसागर छूत्ते 
के समान है। जिसमें विशाल शल की सघन वाती है । वह आरती प्रज्वलित है, 
जो रवि-शशि की आशा से सारे जगत्‌ को परिपूर्ण करती जा रही है। अम्बर के 
नक्षत्र इस आरती से उड़ने वाले फूल है जो राधि का अन्धकार विनष्ट कर देते हैं । 
इस अवनी में सम्मिलित लोगों में नारद, शुक, सनक आदि ऋषिमुनि, तथा प्रजापति, 
देव, असुर के समूह विद्यमान है। इस आरती की कोई बेला, कोई, कम, कोई ग्रुरा 
और कोई अन्त नहीं है यह तो प्रभ की इच्छा से रची गई हैं। इसी दीपक का यह 
प्रताप है, जो निरन्तर सारे लोगों को भगवद्‌ भजन में निरत करा देता है । 


सर की वराग्य भावना-- 


सन्‍्यासी सूरदास को संसार की निस्सारता तथा क्षण भंगुरता को देखकर 
उसके प्रति प्रथम वही विगहंणा उत्पन्न हुई जो प्रायः सारे भक्तों में पाई जाती है । 
लअविद्या माया से साधक उलभ जाता है। उसकी सुलझरन माघव की कृपा से ही 
होगी यह आशा सूरदासजी के एक पद में अभिव्यक्त है।-- 
माधो ज्ु, मन माया बस कोन्‍्हों ॥ 
सूर स्थाम सुन्दर जो सेवे, क्‍यों होव॑ गति दीन । 

: है माघवजी : मेरा मत माया के वश हो गया है और यह ऐसा गवार है, 
जो लाभ और हानि आदि कुछ भी नहीं समझता । इसका कछाय॑ ऐसा ही है जैसे 
कोई पतंग दीपक पर अपना द्वारीर जला डालता है। मेरी स्थिति कुछ इसी प्रकार 
की हो गयी है । मेरे लिए गृह-दीपक धन-तेल, स्त्री जैसी जलने वाली वाती तथा 
२. सुरसागर पद ४६ (ना. स.)। 





तुलनात्मक अध्ययन ५०१ 


सुत-ज्बाला जोर पकड़ चुकी हैं। मैं ऐसा मतिहीन है कि इससे मृत्यु प्राप्त होगी यह 
भी मैंने नहीं समका । अतः मैं इन सबके प्रलोभनों में अधिक जोर से उलभ गया । 
परिस्थिति यह आगई कि मैं नलिनी में बद्ध शभ्रमर की तरह बन गया और बिना 
रस्सी के ही पकड़ा गया । मैं ऐसा अज्ञानी हूँ कि मैंने कुछ भी नहीं समा, फलत: 
दुख-पुज में फेंस गया और मुझे इन दुखों को सहना पड़ा । अनेक दिन इसी तरह 
बीत गये और मैं बुद्धि-हीन मारा-्मारा फिरता रहा। इससे सुलभने का उपाय 
सूरदासजी अपने मूढ़ मनकी बार-बार वतलाते हैं। साधक को इससे मुक्त होने का 
उपाय यही है कि वह श्यामसुन्दर की सेवा करे। प्रभु की सेवा करने से दीन गति 
क्योंकर प्राप्त होगी । सेवा न करने का यह फल हुआ कि मेरी गति दीन और हीन 
बन गई । साधक का आत्म बिव्वास बढ़ जाने पर साधक की तत्परता भी प्रगति के 
पथ पर अग्रत्तर हो जाती है। सूरदासजी के साथ भी यही हुआ। उन्होंने माधव 
को अपना आत्म निवेदन प्रस्तुत किया । 


सूरदास का सारगभित आत्म निवेदन-- 
सूरदासजी अपने एक पद में यह वतलाते हैं--- 


माधों जू, यह मेरी इक गाद । 
सिधरक रहाँ सूरके स्वासो, जमि तन जाएनों फेरि । 
मन-मसता रुचि सो रखवारी, पहिले लेह निवेरि ॥।* 


माधव ! यह मेरी एक गाय है, वड़ी ही दुष्ट और शरारती * में इसे वार- 
वार वरजता हूँ परन्तु यह फिर भी सर्वदा कुमार्ग पर ही चलती है। बड़ा अच्छा 
हो, घमदि आाज से आप ही इसे अपने आगे करके चराने ले जायें। यह दिन रात्त 
बेद के बन में ईख उखाड़ती हुई घुमती है। है गोकुलनाथ ! आपकी मसहाव्‌ कृपा 
होगी, यदि आप अपनी गायों में इसे भी सम्मिलित कर लें। आपके आश्चय को 
पाकर आपके स्वीकृति सूचक वचनोंको सुनकर, मैं छुखपूर्वक सो सकूगा। है भगवान्‌ ! 
यदि मैं इस ममत्व-रुचि से छुटकारा पा सका, तो निश्चिन्त हो जाऊंगा और फिर 
जन्म धारण नहीं करूँगा । यह गोचर माया जीव को जन्म-मरण के चक्र में 
फेसाती है, अतः वह इस माया के वन्धन को तोड़ दे, तो उसके लिए हित्तकर होगा । 
हरिभक्ति ही इससे मुक्त होने का सुन्दर साधन है 
सूरदास की एक उक्ति इसे स्पष्ट कर देती है --- 
सोड़ रसना जो हरि ग्रुन गाव । 
सुरदास जैये बलि वाकी, जो हरि जू सौं श्रीति बढ़ाच ॥ 


ऑलली-+ कर ०० न 


१. सूरसागर पद ५१ (ना स.)। 
२. सूरसागर पद ३४० (ना. त्त.) । 


४५०२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


भक्ति और भजन करने में साधक की इन्द्रियों की सार्थकता तभी मानों 
जाती है जब वे भगवद्‌ भजन में सहायक मभिद्ध होती हों । रसना उसे ही कहना 
सार्थक है जो हरि गुण गाती है। नेत्नों की सफलता इसी में है कि वे मुकुन्द के 
सौन्दर्य रस को पी ले तथा उस छबि का ध्यान करने लग जाय । निर्मल चित्त उसे 
ही माना जाय जिसे कृष्ण के विना और कुछ भी नही भाता हो । श्रवरणों की यही 
महिमा है कि हरि कथा को सुनकर उसका सुधारस वे कर्ण रन्‍्ध्रों में घोल लें। 
हाथ वही है, जो श्याम की सेत्रा करते है, तथा चरण उनको ही कहा जायगा, जो 
चलकर वृन्दावन जायेगे । क्योंकि उस स्थल मे श्रीकृष्ण-नीला हो चुकी है। भक्त 
के शब्द, स्पर्श, रूप रस गधादि संवेदनाएँ निर्माण करने वाले इन्द्रिय हरि के शब्द 
सुनते है, हरि को देखते हैं। उनका स्पर्श करते है और उनके गुणगान में रस 
लेते है। इस तरह भक्त का सारा जीवन कृष्णमय हो जाता है। सूरदासजी कहते 
है, हम तो ऐसे भक्त पर अपने आपको न्यौछावर कर देंगे जो हरि के साथ अपना 
प्रीति सम्बन्ध बढ़ाते है । 
श्रीकृष्ण परमात्मा तो प्रेम के वश अवश्य हो जाते हैं१- 
प्रीति के वस्य ये हैं मुरारी । 
प्रीति के वस्य प्रभु सुर त्रिभुवन विदित, प्रीत्िवस सदा राधिका-स्वामी ॥। 
भक्ततर सूरदासजी यहाँ भगवान्‌ लीला पुरुपोत्तम श्रीकृष्ण के बारे में एक 
तथ्य हमारे सामने अद्धित कर देते हैं । ये मुरारी प्रीति के वश में है। जो जन 
उनकी भक्ति करते है, उनके लिए सुन्दर नटवर भेष धारण करते है, जैसे उन्होंने 
गोपषियों के लिए किया । स्नेह के ही कारण अपने हाथों से गोवरधन परवव॑त उन्होंने 
उठा लिया। इसी प्रेम के वश होकर ब्रज भूमि में ये माखन चोर बन गये, श्र 
अपनी माता के द्वारा ऊखल से बाँधा जाना भी स्वीकार कर लिया। इस प्रीति के 
कारण अपने प्रिय नाम गोपी रमण' को उद्घोपित किया । प्रीति के ही कारण 
उन्होंने यमलाजु न वृक्षों का उद्धार किया। प्रेम के वश होकर वन को अपना 
धाम बनाकर रासलीला में सबको रस प्रदान किया। नद के प्रेम से बाध्य होकर 
वरुण के घर भी गये । प्रभु का इस तरह प्रेम के वश हो जाना सारे त्रिभुवन को 
विदित है । सूरदासजी कहते हैं कि राधिका के स्वामी इस प्रकार सदा प्रीति के 
आधीन हो जाते हैं । 
सूरदास ने इस सिद्धांत को भली भाँति समझ लिया था। मुख्य बात यह 
है कि इस प्रीति के लायक पात्रता भक्त में आ जाय, इसके लिए क्या किया जाय ? 


१. सूरसागर पद २३३६ (ना. स.) । 


तुलनात्मक अध्ययन ५०३ 


हु एक जन्म की तो बात हैं नहों । अनेक जन्मों की साधना, सत्सज्भू, विवेक का 
आश्रय, सदाचरण भगवन्नाम-स्मरण करते-करते जब एक अचंचल हृढता एवम्‌ 
आस्था साधक में जग पड़ती है, तथा अपने उपास्य के स्वरूप में एक विश्दास का 
ठोस आधार अन्त:कररा में स्थित हो जाता है, तब करुणा निधि भगवान्‌ के प्रति 
अत्यन्त आत्मीयता से अपनी विनम्न अभ्यर्थना साधक प्रस्तुत कर देता है । इस कृति 
के द्वारा भगवान्‌ के निकट होने के लिए वह तत्पर वनता जाता है । सर्व प्रथम 
भगवान्‌ से अपनी सुरक्षा और अपने को शरण में लेने की याचना भी वह करता है 
सूर के द्वारा इस प्रकार की गई यह अभ्यर्थना देखना अयोग्य न होगा ।* 


जो हम भले बुरे तो तेरे ? 

तुम्हें हमारी लाज-बड़ाई, विनती सुनरि प्रस मेरे। 
सच तजि तुम सरनागत आयो, हढ़ करि चरन गह्ठे रे । 
त्‌म प्रताप बल बदत न काहू, निडर भए घर-बेरे । 
ओऔर देव सव रंक-भिखारी, त्यागे बहुत अनेरे। 
सुरदास प्रमु तुम्हरी कृपा ते. पाए सुख ज्रु धनेरे॥। 


साधक की एकान्तिक निष्ठा का भी इसमें सकेत मिल जाता है। सूरदास 
कहते है कि हे भगवान्‌ ! हमारा तो आप पर गाढा विश्वास है और हमने आपको 
अपना मान लिया है। यदि हम बुरे है, तो आपके है, तथा भले भी है, तो भी 
आपके ही कहलावेंगे । हे प्रभु ! आपको ही सर्वेस्व समककर हम आपकी शरण में 
आये हुए हैं। आपके प्रताप के बल से में किसी से कुछ भी नहीं कहता ) घर के 
सेवक निडर और घृष्ट चन गये है । अन्य सभी देवता मेरे लिए रच्ू और विखारी 
की तरह है, तथा बहुतैरों का तो मैंने यू: ही परित्याय कर दिया है। सृरदासजी 
कहते है कि हे प्रभु ! हमने आपकी कृपा से कई प्रकार के सुख उपलब्ध कर 
लिए है । 
सूरदासजी अपने मन को सब कुछ त्यागकर मुरारी के चरण भजने का 
उपदेश देने है, क्योंकि वह्दी छित्तकारी है ।१ यथा--- 
सकल तलजि भर्ज़ि मन चरन मुरारि । 
स्र॒ति सुद्चिति, छुनि जन सब भाषत, में हू कहत पुकारि । 
जसे सुपने छोड वेखियत तेसे यह संसार । 
जात बिल है छिनक सात्र में, उघरत सेन किवार । 
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बारंवार फहत में तोतों जनम जुआ जनि हारि। 
पाछे भई सुर जन, अजहू समुक्ति सभारि ॥| 
पूर्व जन्म की स्मृति ईश्वर कृपा से जिसमें उत्पन्न हो जाती है, वह साधक 
दत्तचित होकर सोचता है, कि वह जन्म तो अकारथ चला गया, बसे यह न जाय । 
इसलिए सावधानी पूर्वक सम्हल-सम्हल कर साधक को तत्परता से अपने मन पर 
सस्कार करने पड़ते है। यही सूरदास ने किया। वे अपने मन से कहते हैं, कि 
सावधानी पूर्वक सव कुछ त्यागकर मुरारी के चरण भजने चाहिए। श्रतियाँ, 
स्मृतियाँ और मुनिजन यह बात सदा बतलाते आये है और में भी पुकार कर उसे 
दुहराता हूँ। यह संसार ऐसा है जेसे स्वप्न में देखी हुई कोई निस्सार वस्तु | क्षण 
भर में ही जिसे देखते हैं, उसका विलयन हो जाता है, भौर अन्तचंञ्ु-कपाट खुल 
जाते है। वे अपने मन से कहते हैं, कि मैं तुके बार-वार बताता हूँ कि तू यह 
जनम-जुआ मत हार बल्कि इसे जीत ले । 
सूर की आत्मग्लानि एवम्‌ विनय पूर्ण भावना ने आगे चलकर उन्हें वात्सल्य, 
सत्य, तथा माधुये-भावना और भक्ति से सराबोर कर, लीला गान में तत्पर बनाया 
है। भक्त के नाते उनकी साधना किस प्रकार विकसित होती गयी हैं इसका 
निरीक्षण करना ओऔचित्यपूर्ण होगा । 
सर की आत्मग्लानि एवं विनय भावना-- 


जिस पद को सुनकर वल्लभाचायंजी ने कहा कि सुर होकर के क्‍यों 
घिघियाते हो ।” वह पद हृष्टव्य है-- 
प्रभु हों सब पतितन को टोको । 
मरियत लाज सूर पतितनि में, मोह तें को नौको ॥१ 


इस पद में सूर की विनय-भावना, अपना देंन्य तथा अन्तःकरण की तीक्रतम 
आकुलता मुखर हो उठती है । इस प्रकार की स्थिति मे अपने उपास्य का उत्कर्ष 
ही साधक का एकमात्र अवलम्ब रहता है । अपने आपको नि:शेष भाव से दे देवा, 
यही स्थिति साधक की रहती है । उसे पूर्ण विश्वास रहता है कि भगवान्‌ उसका 
उद्धार अवश्य करेंगे । इस , आत्म-ग्लानि को भक्त के जीवन का, महत्वपूर्ण प्रसंग 
समझना चाहिए। सूर के जीवन की यह सब से अनमोल घड़ी थी, तभी वे अत्यंत 
विनम्नता और आतेता से पुकार उठे हैं, कि हे हरि ! मैं सब, पतितों में सिरमौर 
हूँ ॥ अपने उपास्य को चुनौती देते है, क्योंकि अपना उद्धार हो जाय यह चिन्ता ही 
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उन्हें लगी सी जान पड़ती है। पतितों के उद्धारक श्रीहरि को वे बतलाते हैं, कि 
अब तक आपने जिन लोगों का उद्धार किया वे जन्म से पतित नहीं थे । मैं तो जन्म 
से ही पत्तित हूँ, इसलिए आपको मुक्के तारता उतना आसान काये नही है। व॑से 
अजामिल, हत्यारे (वाल्मिकि), वेश्या और पूतना को तुमने तारा, पर जब तुम 
मेरा उद्धार कर लोगे तभी जी का शूल्र मिटेगा। मैं लकौर खीचकर बतलाना 
चाहता हूं, कि अघ करने में मेरे जैसा समर्थ कोई नहीं है । सूरदासजी कहते है, 
कि पतितों के बीच मुझ से वढ़कर कोच हो सकता हैं ? अतः प्रार्थना है कि आप 
सेरा उद्धार करें तो अच्छा होगा । 
ऐसा लगता है कि सूर पर ईइवर की पृष्टि होने वाली थी, इसीलिए वल्लभा- 
चार्यजी ने उन्हे अपने सम्प्रदाय में लिया तथा पुरुषोत्तम सहस्ननाम सुनाकर भक्त का 
भगवाब्‌ से सम्बन्ध जोड़ दिया। ग्रुरुकी महिसा कितनी श्रेष्ठ है, इसका पता 
सूरदासजी के दीक्षित हो जाने से लग जाता है। उनके ये उद्गार इसे और भी 
स्पष्ट कर देते हैं । 
गुरु सहिमा-- 
करम जोग पुनि ज्ञान-उपासन सध ही श्रम भरमायों । 
श्री चवलल्‍लभ ग्रुद तत्व खुनाथो, लीला भेव बताया ॥ 
34 >< >८ 
अजहू सावधान किन होहि । 
साया घिषन भुजंग्रितों को दिष उत-यों साहिन तोहि।” 
9९ ऊ६ 


»५ 
कृष्ण सुमंत्र जिया बन भूरी, जिन जन सरत जिवायो। 


बारमस्थार निकट स्रवनति हुवे ग्रुरु गारुडी सुनायों ।' 
»< >र 4 
हरि लीला अवतार पार सारद नहीं पा । 
सतगुर कृपा प्रसाद कछुक तातें कहि. आये ॥ई 
कर्म, योग, ज्ञान और उपासना इव साधना मार्गों में से कौन सा मेरे लिए 
हतकर है, इसे मैं नहीं जान सका था। फलतः अम में पड़ गया था। परच्तु 
।चार्य श्री वल्लभाचार्यजी ने सबका मर्म सममझ्याकर लीला का रहस्य बतला दिया। 
रदासजी की पुरुषोत्तम की लीला में पंठहो गयी और वे उसी में तन्‍्मय होकर 
प्ण लीला के गायक बने, यही निष्कर्प निकाला जा सकता है। 
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एक अन्य स्थान पर वे गुरु की महिमा गाते हैं। सदगुरु का उपदेश सुनते 
ही हृदय में धारण कर लेना हितकारी सिद्ध होता है। संसार में माया रूपी 
भुजगिनी वड़ा उपद्रव मचाती है । इसने मनुष्यों को डसकर अपने भयानक विप की 
घातक प्रभाव उनमें छोड़ दिया है। कोई भी मंत्र इस पर नहीं चलेगा। ग्रुढ्र रूपी 
गारुड़ी, कृष्ण रूपी मंत्र को कर्ण कुहरों में बार-वार निनादित कर इस विप को दूर 
कर मरते हुए सावक को जिला सकता है। सूरदास भी जी उठे । नन्दलाल ने गुर 
वल्लभाचार्य की कृपा से सूरदासजी की अविद्या दूर कर दी । 


हरि-लीला के रहस्य को जानकर तथा उनके अवतार की वात को समझकर, 
उसको पार पाना गभारदा के लिए भी सम्भव नहीं है । सूरदासोक्ति यह हैं कि यह 
तो गुरु की कृपा का प्रसाद है, जो कुछ-कुछ हम कह सकते में सक्षम हो सके हैं 
वस्तुतः सूर के इस कथन में सत्यता है। स्पष्ट ही है कि अध्यात्म-तत्व के अलोविक 
सिद्धान्तों से युक्त भगवान्‌ का गुणानुवाद भी विवेक द्वारा सम्पन्न हो जाता है। गह 
सार तत्व गुरुही बतला सकते है। भक्त सारी अनित्य और अलौकिक वस्तुओं 
से अपना सम्बन्ध त्यागकर एक विभु की नित्य सत्ता में विश्वास करने लगता है । 
परिणामतः भक्ति के सारे सोपान और उपकरण साधक को उपलब्ध हो जाते हैं । 
सूरदासजी भी वेधी-भक्ति से रागानुगा-भक्ति की ओर बाहृष्ट हुए । सूरदास 
ने अपने उपास्य और ग्रुरु में कोई भेद नहीं माना। ग्रुद और उपास्य में अभेद 
मानना चाहिए। इसीलिए सूर की भक्ति में तथा सूर के साहित्य में तन्मयता है । 
इसी तन्‍्मयता से ईइवर और गुरु के प्रति उनकी अभेद बुद्धि दिखाई दी। सूद के 
निर्वाण काल में चतुभु जदास ने उनसे पूछा भी कि आपने ठाकुरजी के तो लक्षावधि 
पद रखे, परन्तु आचार्य महाप्रभु वल्लभाचाय के यशका वर्णन नहीं किया। सूरदास जी 
ने कहा कि मैने ठाकुरजी का जो यज्ञ वर्णान किया है वही तो आचायेजी का भी 
यश-वर्णात है ।. सूरदास की वार्ता में एक पद इस प्रसज्छ में मिलता है ।--- 
भरोसो हढ़ इन चरनन केरो ॥ 
श्री चलल्‍लभ नखचन्द छठा बिन्ु सब जग माँफ अ घेरो । 
साधन और नहीं या कलि में, जासो होत निबरेरों। 
सुर कहा करे दुविधि आँधरो विना मोल क्ो चेरो॥ 
सूरदासजी कहते हैं, कि मेरा तो आचाये महाप्रभ्‌ श्री बललभाचार्य के 
श्री चरणों में हृढ़ विश्वास है। श्री वल्लभाचायं के नखचन्द्र की शोभा के बिना 
मारे संसार में अन्धकार ही तो था। उन्होंने मुझे पुष्टिमार्ग में दीक्षित कर मुझ पर 


व पल 
१. सूरदास की वार्ता पृ० ६० (अग्रवाल प्रेस मथुरा) । 


तुलनात्मक अध्ययन भ०७ 


बहुत बड़ा अनुश्रह कर दिया है। कलिकाल में दूसरा ऐसा कोई साधन नही था, 
जिससे मेरा निर्वाह हो जाता । सूरदासजी का यही कहना है, कि यह बिना मोल 
का सेक्क कर भी क्‍या सकता था। दोवों प्रकार से उसके पास अन्धत्व था । एक 
तो चस्ु विहीनता का था, और दूसरा अन्धत्व अविद्या माया से उत्पन्न हँआ था | 
इन दोनों अन्धत्वों से सदयुरु ने वचाकर भक्ति का साधन मुझे दे दिया । 

सूर इस भ्रकार पुष्टि मार्ग की भक्ति के रसनिष्शात कवि बन गए। जीव 
समस्त जगतु को कृष्णमय समझकर उनके प्रेम से प्रेम मय हो परमानन्द का अनुभव 
करता है। इसी से भगवान्‌ प्रसन्न होकर भक्त को अपनी पृष्टि दे देते है। सूर पर 
भी यह पृष्टि हुईं। भावों का अतिशयूय इस मार्ग में होता है जो सूर में ओोतग्रोत 
था। यही प्रेम मयी भक्ति सूर की भक्ति है। श्रीकृष्ण की वात्सल्य, सख्य और 
साधु भाव से की गई लीलाओं का वर्सान ही सूरसागर का प्रमुख और मुख्य लक्ष्य 


है। ब्रज के निवासियों का प्रेम भाव सर्वत्र रर ने इसमे सूक्ष्म से सूक्ष्मतम वृत्तियों 


सहित मंडित कर दिया है । 
सूर की भक्ति भावना को प्रकट करने व॒ले कतिपय उदाहरण लेकर हम 
उनका अनुशीलन करेगे । 
मन में रह्यो नाहिन ठोर । 
सर इनक दास कारन, मरत लोचन प्यास ॥" 
हमारे मत में और कोई ठौर किसी अन्य के लिए बचा ही नही है । क्ष्योंकि 
नंद नंदन ही हमारे अन्त:करणए में वसे हुए हैं, तव उरमें और किसी को हम कंसे 
ले भा सकते है ? चलते-सोते, उठते-बेठते, सोते-जागते तथा स्वप्न में भी हृदय से 
वह मदनमोहन कृष्ण की मूर्ति क्षण भर भी कही लुप्त नहीं हो जाती । ऊधो ! 
तुम अनेक प्रकार से लोभ लालच देकर अनेक बाते करते हो। पर हम क्‍या करें ? 
हमारा मन तो प्रेम से परिपूर्ण हो गया है । इस घट में वह सागर नहीं समा 
सकता । सांवला शरीर, कमल के समान मुख तथा लालित्यपूर्स मृदु मुख पर हास्य 
विराजित है, ऐसे श्यामसुन्दर के दर्णनार्थ हमारे नेत्र प्यासे होकर मर रहे है । 
सूरदास का यही कथन है 
अहंकार और ममत्व ये दोनों बाते ऐसी हैं, जो जीवन में सर्वेताश की ओर 
ले जाती है। भक्ति करने वाला साधक जात्मसमर्पेरप्ग कर इन दोनों का तिरोधान 
कर ईद्वर की पुष्टि प्रात कर सकता हैं। इसका परिणाम है, प्रेम का उत्पन्न 
होना । प्रेम की महिमा सूर नित्य ही गाते आये हैं। यथा-- 








१. सूरसागर पद ४रे५० (ना, स.) । 


भ्ण्घ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


प्रोति तो मरिबोक न विचारे । 
सावन मास पपीहा बोलत, पिया पिय करि जु पुकारे । 
सुरदास-प्रभु दरसन कारन, ऐसी भाँति विचार ॥४" 


प्रीति जिनसे की जाती है, उसके कारण मृत्यु को भी अपनाना पडता है । 
पावक ज्योति को देखकर, पतग प्रीति के कारण अपने आपको उस पर होम देता हैं, 
और स्वयम्‌ जल जाता है। भ्रम के कारण हिरन नाद मग्न होकर बधिक के 
निकट चला आता है, जो उसको तूरन्त मार डालता है। प्रीति के वश होकर 
परेवा आ्राकाश मे उडता रहता हैं ओर तीचे गिरते हुए भी अपने आपको नहीं 
सम्हाल पाता । श्रावण मास के कारण पपीहा पी-पी कर पुकारता है। गोपियां 
भी प्रभु के दर्शन की अभिलापा से व स्नेह के कारण इसी प्रकार से विचार करती 
हैं, कि वे भी अपने सांवले ऋष्ण के विरह में प्राण त्याग देगी। भक्ति के क्षेत्र की 
यह आध्यात्मिकता और आत्म-समर्प ए की मनोभूमि सूर की अपनी विशेषता है ! 
इस आत्मसमर्पण के केन्द्रों में भगवान्‌ की कृपा प्राप्ति का एक अदूठ विश्वास रहता 
है। विश्वास ही प्रेम व भक्ति का मूल मत्र है । 

पह ससार सत्‌ है, लीला सृष्टि का कारण है। ब्रह्म ही उपादान कारख 
है। प्रलय के वाद जगत्‌ इसी में लय हो जाता है। जगत्‌ ब्रह्म स्वरूप है, इसकी 
सृष्टि में ब्रह्म अपना स्वृस्प नहीं बदलता । अविद्या ब्रह्म की ही शक्ति है । जीवात्मा 
इससे ऊपर उठकर मोक्ष प्राप्त करती है। लीला में भगवान्‌ भक्त की आज्ञा में 


रहकर उसकी आज्ञा के अनुसार नाचता रहता है। भक्त भजनानन्द या स्वरूपानंद 


की प्राप्ति के लिए लीला गान में मग्न रहते हैं यही उसके जीवन का प्रमूख 
लक्ष्य है । 


विनय भावना, वात्सल्य भावना और श्वद्धार-रस के अर्थात्‌ माधुये भावना 
के पद सर ने लिखे है। संगुणोपासना एक ऐसा अमोघ साधन है, जिससे जीवन में 
इन्ही तीन भावनाओं से रससिक्त होकर अपना जीवन सफल और सिद्ध कर लेते हैं । 
पुष्टि प्राप्त करना ही भगवद्‌ ऊपा है। जीवन में सांस्कृतिक पक्ष की ओर अपनी 


आध्यात्मिक भावना से जन-जीवन का ध्यान आकर्पित कर श्रीकू 


ष्ण्की लीलाओ 
का अलेखन सगीत की कला को अपनाते हुए रमब्रह्म, सौन्दय्ये-ब्रह्म और माधुय॑-ब्रह्म 


की अनुभूति नाद-ब्रह्म के साथ ही कर लेता है। मध्ययुगीन और पूर्व चली आती 
हुई लोकगीत पद्धति को अपने काव्य में सूर ने विशेष रूप से परिलक्षित किया है । 


शास्त्रीय सज्भीत की दृष्टि से सूर के गीत सर्वोपरि होने से अपने काल मे और 





कक 
१. सुरसागर पद ३६०८ (ना. स.) । 


तुलनात्मक अध्ययन “०६ 


आज भी सद्भीत के क्षेत्र मे स्वर, ताल, लय और राग का सुन्दर समन्वय सूर की 
सर्वोत्कष्टता का सफल प्रमाण है । मानव की राग्ात्मिका वृत्तियों का उदात्तीकरण 
सूर ने अपने संगीत और सग्रुणोपासना से किया है। भावोन्मेप को जागृत करने 
वाली अपनी कला से सूर ने मानव को जीवन का उल्लास और उत्सव जागृत कर, 
जनता को कृष्ण भक्ति को ओर उन्मुख किया । नारी हृदय की बेबसी, वेचेनी और 
विरह से निसृत बेदना सूर ने अभिव्यक्त कर दी है, साथ ही साथ विभिन्न 
मनोदशाओं को प्रस्तुत कर दिया है । 


सूरदास का जीवन विपयक दृष्टिकोण--- 


मनुष्य को अपनी व्यक्तिगत उन्नति आत्म साधना से नहीं करनी चाहिए, 
बरन्‌ आत्म-समपंरा से करनी चाहिए। यह आत्म समपंण पूर्यं-पुरुषोत्तस कृष्ण के 
प्रति किया जाना चाहिए। जीवन के एक प्रधान रस, श्वृद्धार को ही लेकर उसका 
उन्‍्दधन कर सूर ने जीचन मे रुत-ब्रह्म के प्रत्ति अनन्धता और ततन्णयत्ता उत्तन्त थी 
हैं। हम को भी उसी प्रकार करनी चाहिए । राधाक्ृष्ण के प्रेम की स्थिति घर 
मे व्याप्त और विद्यमान है। यह मूल रूप मे लौकिक स्त्री-पृर्प का हर दिन का 
प्रेम है । परन्तु सूर ने भक्ति के माध्यम से उसे लौकिक बना दिया है। इसी 
अलौकिकता की ओर दृष्टि मानव-जीवन में होनी चाहिए । सूर का जीवन विपयक 
दृष्टिकोण यथायंवादी होने से वह व्यक्ति के और समाज के हृदय-पक्ष और सास्क्ृतिक 
पक्ष की अवहेलना नहीं करता । मनःथान्ति को खोज करने वाला साधक वेराग्य, 
निर्वेद, शका और विपाद की अवस्थाओ से अनिवार्य रूप मे अपने आपको अभिभ्ुत' 
कर लेता है । ठीक इनका ही अभिव्यजन कलात्मकता से सूर करते है। वात्सल्य 
भाव में सशोदा, और सख्य और माघधुयं| भाव मे राघा और गोपियाँ जीवन की 
यथार्थता का सास्कृतिक स्वरूप हमारे सामने भ्रस्तुत कर देती है । इन भावा*न्थाओ 
से भगवान्‌ का अनुग्रह भक्त को उसका जआत्म-कल्यारा प्रदात कर देता है ।" वथा--- 
जापर दीना नाथ ढरे। 
सोइ कुलीन बड़ों सुन्दर सोदद जापर कृपा करे ।॥॥ 
८ >८ >< 
सुरदास भगवन्त भजन विनु फिरि फिरि जठर जरें ॥ 
जिस पर दीनानाथ ढल जाते है, भर्थात्‌ कृपा करते है वही कुलीन और सबसे 
सुन्दर है । पुराणों के कई उदाहरणो से अपने कथन की सत्यतवा प्रमारितत करते 
हुए सूरदासजी कहते है, कि भगवान्‌ के भजन किये बिना पुन. पुनः जननी के जठर 
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१, सुरसागर पद ३४ (ना. स.) । 


५१० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


में गर्भवास की यंत्रणा भोगनी पड़ती है, परन्तु जो हरि-भजन करते है, वे मुक्ति 
प्रात कर भक्ति के महाभाव का सुख लाभ कर लेते है। जीवन में क्षृष्ण प्रेम और 
विरह के द्वारा समुण साधना से कृष्ण साध्य हो जाते हैं। गोप-ग्वालों की ऋृष्ण स 
सख्य भक्ति तथा गोपियों की कृष्ण से माधुर्य भक्ति ये दोनों श्रेम भावनाएं अहूंट 
प्रेम-सम्बन्ध से ऊँच-नीच भेद-भाव तथा दुराव-छिपाव को तिरोधान कर कृष्णकी ओर 
सब को अग्रसर कर देती है । 

भेडतणी मतवालो प्रेम-साधिका एवं कृष्ण की जनन्य एवम 

निस्पीम आराधिका मीराँ के काव्य का आध्यात्मिक पक्ष-- 


कृष्ण की जन्म जन्मान्तर की साथिन और भक्ति की परमोच्च भावना केंग 
अपने भीतर साक्षात्कार करने वाली मतवाली, निईछल, प्रेम मग्ता, मीराँ का पद- 
साहित्य किस प्रकार की दाशंनिकता से अनुप्राणित है, और वे निश्चित किस साधना 
के अस्तर्गत रखी जा सकती हैं इसका अध्ययन करना आसान कार्य नही हे । 
कृष्णास्तु भगव्गन्‌ स्वयम्‌ ! इस भावना का जिन कृष्ण भक्तों पर प्रभाव पड़ा 
तथा उनके सौन्दयं पुरुषोत्तम, लीला-पुरुषोत्त म, माधुय पुरुषोत्तम एवं रस-पुरुपोत्तम 
की विशेषताओं पर जिनका ध्यान गया उनमे से किसी ने वात्सल्य भाव से, किसी ने 
सख्य-भाव से, तथा किसी ने माधुर्य भाव से अर्थात्‌ तन्‍्मयासक्ति के आवेश में कान्ता- 
सक्ति से महाभाव मे आकर भी भक्ति की है। मीराँ अपने गिरिधारी के साथ 
माधुय॑ भाव को पराकाष्टा पर पहुँचाकर कान्ता-भक्ति से अपना सम्बन्ध जोड़ती 
है ।॥ अपने आपको अपने लाडले कृष्ण की 'जणम-जणाम की दासी' कहकर वे 
उनकी सेवा टहल करने को उद्यत है। उनकी इस प्रेम और शृद्धार भावना में 
शान्ति का अद्भुत सामंजस्य है। यह निर्वेद के जौर आाध्यात्मिकता के स्तर पर 
साधकों को उपलब्ध होने वाली शान्ति है। डा० रामरतन भटनागर का यह कथन 
ठीक ही है, कि 'कदाचित ईइवर-मनुष्य की धर्म भावना का यह चरमोत्कर्प है, जी 
मीरा के हृदय के अन्तरतम मे प्रवेश कर अन्यतम बन जाता है ।* 

भीर्रां की तन्‍्मयता और विरह-कातरता छृष्ण भक्ति के भावमूलक और 
रागानुगा-भक्ति की भावावस्था के मगुण साकार रूप प्रस्तुत कर देते है। कष्ण-प्रेम 
के अतिरिक्त मीराँ को और कुछ भी अभीष्ट नही है। वे अपने उपास्य को पर्मायी 
नामों से पुकार कर भी उसके मूल व्यक्तित्व को नहीं भूली हैं। राम गोविन्द, 
आदि कई तामों से पुकारकर उसके अविनाशित्व को प्रकट करने वाली भावना 
मीराँ की एक ऐसी अन्यत्म विज्येपता है, जो उनकी सग्रुण साधना वेराग्य परक 


१. हिन्दी भक्ति काव्य--डा० रामरतन भटठनागर । 
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पक्ष को अभिव्यंजित कर देती हैं। अपने उपास्य के साथ संयोग और वियोग की 
अनुभूति से वे अत्यन्त आत्मीय और निकट का स्वरूप सम्बन्ध प्रस्थापित कर देती 
हैं। उनकी आंतरिक स्फू्ति उन्हें अपने गिरघारी एवम्‌ कुंजविहारी की एकमात्र 
प्रेमिका चना देती है 


मीरा की भक्ति सावना-- 
शान्डिल्य सूत्र में बतलाया गया है--- 


सा परानुरक्ति ईश्वरे ।!? ईश्वर के प्रति भनुराग ही भक्ति है। अपने 
अभीष्सित इृष्ट के प्रति जो एक गाढा आन्तरिक भाव सम्बन्ध रहता है, उसका 
उत्साह पूर्ण भावयोग तथा प्रेम भावना-भक्ति है, ऐसी भावना किसी पदार्थ या 
वस्तु के प्रति नहों होगी यदि होगी, भी तो उसे भक्ति नहीं मानेंगे । भक्ति केवल 
भगवान्‌ के साथ के प्रगाढ प्रेस को माना जाता है । भगवान्‌ के दिव्य गशुस्ों में से 
भक्त उनकी करुणा पर विशेष आश्रित रहता है। मीर्रा भी इसी करुणा पर 
आश्रित थीं। अपने प्रेमी को एक क्षण भी मीरा छोड़ना स्वीकार नहीं करती । 

मीरा ने रागासुगा प्रेम साधना की थी। 


मीरा की दाशेनिकता--- 


गौडीय बेष्णब मत के अनुसार पूर्या पुरुपीत्तम भगवान्‌ श्रीकृष्ण की तीन 
जक्तियाँ हैं (१) अन्तरंगिनी-स्वरूपागक्ति (२) तटस्था-जीव शक्ति और 
(३) वहिरगिनी-मायाशक्ति । स्वरूपा-शक्ति के आधार प्र वे स्वरूप में निवास 
करते है, एवम्‌ स्वरूप को जानकर उसका स्वयम्‌ आसवादन करते है। जीब-शअ्चक्ति 
के आधार पर वे जीव सुष्ठा हैं, और उन पर आश्रित स्वरूप की तीन विभूत्तियाँ 
मानती गयी हैं। सतत, चित्त और आनन्द । सत्‌ अंश से स्वरूपाशक्ति सघिनी 
कहलाती हैं । चित््‌ अंश को लेकर 'समवेत”' कारिणी तथा आनन्दाश को लेकर 
आल्हादिनी कहलाती है। माल्हाविनी' जझक्ति के विग्नह्ठ रूप को राधा कहते है । 
वास्तव मे भगवान्‌ श्रीकृष्ण अपनी आल्हादिनी झक्ति को अपने से पृथक कर राधा 
के द्वारा अपने माधुये का अर्थात्‌ प्रेम का रसास्वादन कराते है । इस तरह उन्होंने 
अपने को आस्वाद्य और आस्वादक इन दोनों रूपों में प्रस्तुत कर दिया है। मीरा ने 
अपने पदों में अपने रमेया, गिरधारी से व्यक्तिगत स्तेह सम्बन्ध को और उनके 
विरह को अभिव्यंजित किया है । अन्य कृष्णा भक्त कवि-राधाकृष्ण प्रेम लीला का 
रसास्वादन सखी या समहचरी भाव से करना चाहते हैं । मीराँ अपनी निजी आततें- 





॥ 
हि 


२. शान्डिल्य भक्ति सूत्र । 


प््र्ड हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


उनकी प्रीति पुरानी है। मैं तो उनके बिना एक पत्र भर भी जीवित नही रह 
सकती ! गिरवारी मेरे सच्चे प्रियतम है। उनका दिव्य सौन्दर्य ऐसा है, कि देखते 
ही उनके रूप पर लुब्ध हो गई थी। रात पडते ही मैं उठकर अपने प्रियतम के पास्त 
चली जाऊँगी और प्रात:काल होते ही वापस लौट आऊंगी । दिन रात में उत्क 
साथ खेलती रहूँगी । और वे जिस तरह से या जिस विधि से रीझेंगे वैसे ही मैं भी 
उनको रिफ्रार्ंगी । वे जो खिलावेगे उसे ही मैं खाऊंगी तथा जो परिवेश घारण 
करने के लिए देंगे उसे मैं ले लंगी। पूरे तौर पर मीर्ाँ ने अपने आपको अपने 
प्रियतम कृष्णा के हाथों सौप दिया है। यह निःशेष रूप से किया गया आत्मसमर्पण 
ही तो भक्त का भगवान्‌ से प्रत्यक्ष सम्बन्ध श्रस्था पित करना है। मीराँ के प्रभु 
चतुर है। ऐसा उनका हृढ़ विद्वास है, इसलिए अपने सौन्दर्य -पुरुपोत्तम पर वे 
पुनः पुनः न्‍्योछावर होती है अपने आपको उत्स्ग कर देती है । 


मीरा का श्रीकृष्ण के साथ स्वप्त में परिणय -- 


श्रीकृष्ण परमात्मा के साथ मीरा का विवाह स्वप्न में ही हो गया था, 
जिसकी साक्ष्य हमें उनके निम्नलिखित दो पदों से उपलब्ध हो जाती है। यंथा-7 


है सौरा-माई म्हाने सुपने में, परण गया जगदीश । 
सोती को सुपना अवियाजी, सुपना विस्वा बीस । 
मा--गलो दीखे मीराँ बावली, सुपना आल जंजाल। 
मोरा-- माई म्हाने सुपने में परण गया गोपाल। 
| सुपने में तोरण बाँधियाँ जी, सुपने में आई जात | 
मीरों को गिरघर मिल्या जी, पुर्व जनस के भाग । 
ह सुपने में म्हाने पारणा गया जी, हो गया अचल सुहाग ॥* 
> >< 
माई म्हाने सुपने में बरी गोपाल । 
राती पीती चुनडी ओढ़ी मेहेंदी हाथ रसाल ॥ 
फोई भौर को ब5 भाँवरो म्हांके जग जंजाल । 
भीर्रा के प्रभु गिरघर नागर, करी सगाई हाल ॥* 
मौरा कहती है कि“मेया ] स्वप्न मे मुफे जगदीश व्याह कर चले गये । 
मुझ सोती हुई को स्वप्न में विश्व दिखाई दिया । तब माँ ने कहा यह तो तुम्हारा 
२. सीराँवाई की पदावली पद २७--श्री परशुराम चतुर्वेदी । हा 
२. मोरॉवाई को पदावली पद १०५४--श्नी परशुराम चतर्वेदी । 
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पागलपन है और स्वप्न तो केवल जंजाल मात्र है। मीराँ ने पुनः उत्तर दिया 
मुझे स्वप्न में योपाल ने वरण क्रिया। मैंने अद्भ-अछ्ण में हलदी लगाई जिसके 
स्मरणा मात्र से मेरा शरीर पुलकित हो जाता है, क्योंकि मेरे भीगे हुए गात्रों का 
मुझे विस्मरण नहीं हुआ है । सचमुच म॒झे दीनानाथ ने विवाह कर अपना लिया । 
मेरे विवाह में भगवान्‌ दूल्हा वने थे और छप्पन करोड लोग उसमें उपस्थित थे । 
स्वप्न में ही तोरण बाँघा गया और मेरे जात में जान आई । पू्व जन्म के पृण्य से 
मीराँ को गरिरधारी सिल गये । मेरे साथ स्वप्त में मेरा वरण कर मेरा सौभाग्य 
अचल बना गए । 

गोपाल ने स्वप्न में मुझसे विवाह रचा। मेरे हाथों में 'महंदी लगी और 
मेंने रक्त-पीत वर्ण की चुनरी मोढ़ी थी । यदि अब मैं किसी अन्य के साथ भाँवरे 
भरने जाऊ तो मेरे लिए वह एक जेंजाल मात्र होगा। मीराँ के प्रभु ने उसकी 
प्रेम-सगाई अभी-अभी पूर्ण की है । 


इन दो पदों में वचपन से ही मीराँवाई में भगवान्‌ श्रीकृष्ण के लिए एक 
माधुर्यपुर्णो आत्मीयत्रा के सम्बन्ध की लयन उद्भूत दिखाई देती है । इसीलिए 
उनकी भक्ति भावना दक्षिण की रगनाथ की अन्दाल के साथ तुलनीय हो जाती -है । 
हम उनकी किसी विज्ञषिषप्ट पंथ सप्रदाय या दाशॉनिक मत्त की अनुवतिनी नहीं मान 
सकते । सीराँ को कई लोगों ने विभिन्‍न प्रकार से भक्ति भावना में अभिसिचित 
वतलाया है । कोई कहता है कि उनकी उपासना गोपी भाव की थी । कोई कहता 
है कि वे ललिता की अवतार थी, वो कोई उन्हें राधा भावसे महाभावित श्रेष्ठ भक्तिन . 
मानते हैं। उनमें योग-सम्प्रदाय की, निर्गुणा संत मत की, और ग्ुस्णोपासना की 
भावधाराएं अभिव्यक्त और प्रकट की गयो उनकी गेय रचनाओं में हमारे दृष्टि-पथ 
में आती है। भतः किसी विशिष्ट मत में दीक्षित हम उनको नहीं कह सकते । 
वल्लभाचार्य के मत्त में इनको दीक्षित करने का प्रयत्न किया गया था, पर अपनी 
अन्तर्मूख्ली विरह-व्यथित वेदना से आक्रान्त मेडतरी मीराबाई अपनी भक्ति पर अठल 
रही । सत, साधु-समागम वे इसलिए करती थीं कि जिससे भगवदू्‌ भजन, संकीत्तेन 
तथा अपने प्रियतम की लगन वराबर सजय और जायृत रहे । संत रैदास को 
उनका गुरु बतलाया जाता है, पर ऐहापिक दृष्टि से उनका और मोौराँबाई का 
मेल नही बैठता । तुलसीदास से उन्होंने दीक्षा ली ऐसा एक भ्रवाद है, पर वह 
भी सत्य नही है । जीव-गोस्वामी से वे अवदय मिलीं थीं, पर यह भी उसको उस 
सम्प्रदाय से दीक्षित होने का कोई ठोस प्रमाण और अन्तर्साक्ष्य हमारे सामने उपलब्ध 
नही कर देता । मीराँ की प्रतिष्ठा इसी से प्रमाशित हो जाती है, कि उनका 


५१६ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य फा 


(गिरिधारी से किया गया प्रेम उत्तका अपने स्वच्छ और निर्दृद्व अवस्था भीर 
स्वतम्त्र एवम्‌ स्वप्रयत्व से किया गया माधुरय भाव सम्पन्न सहज-स्नेह है। वेराग्य 
की भावना उनमे वचपन से है। एक करुस कोमल कातरता उनमें ओतप्रोत हे । 
देखिए वे अपने छैल-छवीले मोहन पर कैसी मुस्ध है । यंथा-: 

म्हाँ मोहण रो रूप लुभाणी । 

सुन्दर बदश कमड़ दड़ लोचर बाँका चितवश नैणा समाणी । 

तण मण घण गिरधर पर वास चरण फवड मीरों बिलमारणी ।॥॥ 

मैं मोहित करने वाले मोहन के रूप पर कई जम्मों से मुग्ध हैं, वर्योंकि वह 
भेरा 'जणम-जणम रो साथी' है। उनकी वाँकी चितवन, , उनके कमल दल के 
समान स्वच्छ और सुकोमल नेत्र की शोभा मेरे नेत्रों के अन्त-करण में समा गई है । 
जम ना किनारे कम्हैया घेनुए' चराते है, बंसी वजाते है, और भीठी वाणी से बोलते 
हैं। मैंने अपना तनमन धन आदि स्वस्त्र समर्पण कर अपने गिरधारी पर वार 
दिया था। मीररों की उन चरस्त कमलो मे पहुँचने में देरी हुई है 

मीरा वास्तव में एक असाधारख प्रेमिका है जिसने लौकिक कुल कानि 
अलौफिक 'क्ृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम' के लिए उसी प्रकार त्याग दी है जैसे गोपिकाओ 
ने। इस दृष्टि से भागवत पुराणोक्त तथा अन्य ऊष्स भक्ति परक साहित्य में गोपियों 
एवम्‌ राधा को एकान्तिक निष्ठा के समान उमी स्तर पर उतनी उच्च भावभूमि और 
प्रेम की मतोभूमि लेकर मीर्स के समान अन्य कोई उपासिका उत्तर भारत में तो 
कम से कम अन्य कोई नही दिखाई देती । मीराँ के साहित्य मे श्रीकृष्ण के स्नेह 
की विरह भावना और उसकी विविध छंठाएँ, दशाएं और अवस्थाए हमारे सामने 
आती हैं। कंतिपय उदाहरणों से इसे हम समभने का प्रयत्न करे | 


मीरों की अपने उपास्य में अनुरक्ति-- 


सौन्दर्य श्रेष्ठ रसिक शिरोमरिण गिरधर नागर को रूप छटा पर लुद्ध मीर्रा 
की यह उक्ति देखिए-- 
शिपट बंकट छब अठके, म्हारे नेणा शियर वंकट छव अठके । 
देख्घा रूप मदर सोहणों री पियत पियूखण मटके। 
वरिज भवाँ अड़क मतवारी. नेझ रूप रस अठके। 
रेब्या कट टेढ़े कर घसुरड़ी, देब्या पाण लर लटके। 
मोर रे रूप लुभाणी, गिरघधर नागर नठके।) 
१, मोरां स्पृत्ति प्रन्थ-मीरों पदावली पद ३, ० २०। 
२. सोरां स्मृति ग्रन्थ-सीरां पदावली पद ५, पृ० २॥ 





तुलनात्मक अध्ययन ५१७ 


व्यंकट की छवि पर मेरे नेत्र आकर रुक गये हैं। मदन मोहन के रूप को 
अरी सखी ! मैंने अच्छी तरह देखा है उनके रूप की शोभा का पियूप मैने छुक 
कर पिया है। मतवारी अलके है, कमल के समान भौहें है । इनको देखकर मेरे 
नेत्रों में रूपका रस अठक गया है | ठेढ़े हाथों से कमर तिरछी कर म्‌रलीको हाथ में 
पक्तड़ लिया है, तथा टेढ़ी पगरडी पहन रखी है । उनकी इस अद्वितीय भाव भगिमा 
में मीर्रा ने बड़ा आकपर देखा और वह उस रूप पर आसक्त हो गई है । 
मीर्रा के नेत्रों को पडी हुई आदत का स्वरूप भी द्रष्टव्य है--- 
अलिरी मोरे नशा बारा पड़ी । 
चित चढ़ी मेरे माधुरी म्रत, उर बिच आन अड़ो । 
कवबकी ठाढ़ी पंथ मिहारू, अपने भवन खड़ी । 
कसे प्रा पिया बिन राखू' जीवन-मूरि जड़ी । 
सीरों गिरधर हाथ बिकानी लोग कहे धिगड़ी ।* 
अरी सखी ! मेरे नेत्रों को यह आदत सी पड़ गयी है कि प्रियत्तम के 
सौन्दर्य मय रूप को बार-बार देखकर उनकी माधुरी म्रत मेरे चित्त में बद्धित हो 
गई है, और वह अब तो उर में आकर अड़ गयी है। मैं उनको प्रत्यक्ष पाते के 
लिए लालायित हूँ और उनको प्रतीक्षा अपने भवन में खडी होकर कर रही हूँ । वे 
मेरे लिए मेरे प्रायाधार है, तथा मेरे जीवन की जड़ को मैंने उनमें जड़ीभूत कर 
दिया है । अतः उनके बिना मै कंसे जीवित रह सकूगी ? मैं तो सब तरह से अपने 
गिरधर के हाथ विक गई हूँ, पर लोग कहते है कि मैं विगट्ट गई हूँ। मीराँ का 
व्यवहार लौकिक दृष्टि से आक्षेप योग्य है. परन्तु अलौकिक से जिसकी लौ लग जाय 
उसके व्यवहार को अलौकिक दृष्टि से देखना चाहिए । भक्त अमर्याद रुप से भगवात्‌ 
से स्नेह सम्बन्ध जोड़ बंठते है। यही तो उनकी असाधारणता है, जो मीराँ में भी 
त्रिद्यमान है । 
मीरा की कंतजता-- 
मीर्स एक अलौकिक और असाधारण प्रेमिका है। अपने संग्रुण साकार 
भगवान्‌ एक्स प्रियतम के हारा अनेक भक्तों का सद्धुटों से उद्धार एवम्‌ मुक्ति हुईं है- 
, इस बात को वे भली भाँति जानती है । कृतज्ञतावणश वे उनका स्मरण करती हुई 
कहती हैं। यथा-- 
कौने कौने कहाँ दिलडानी बात बारे बारे कौने कहूँ +टेक। 
पांडवनी अतिज्ञा पाली, द्रीपदीनी राखी लाज रे । 
94 ढ््‌ | 





२. सीर्रां माधुरी-प. ५५--द्ुजरत्ननाथ प्ृ० १४ । 


भ्प८ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


मीरौबाई के प्रभु गिरिधर नागर। 
तमने भजी ने हूँ तो मई छुरे अशि दिन रलियात रे 


मीरा अपने सगुण साकार प्रियतम के ग्रुणों का स्मरण करती है, उर्तेका 
अन्तकरण कृतज्ञता से भर आता है, और उनमे से वे एक एक प्रसंग निवेदन करने 
लगती है। फिर वें कहेती है, किन-कित अ्रसे गो का मैं उल्लेख करू वे तो कई है । 
भक्त की रक्षा व उसकी सघट से मुक्ति के एक नही अनेकों उदाहरर उनकी आँखों 
के सामने है। अंत. वे किस-किस का वारी-बारी से उल्लेख करे । पाडवो की 
प्रतिज्ञा की मर्यादा रखी । द्रॉपदी-वस्ताक्षे ण के समय भगवान्‌ दौड़ आये । 
सुदामा को सकट मुक्त कर, उसका दारिद्रय विनाश किया। श्रल्हाद को सकटो से 
उबारा । गोषियों की बाहे पक्ड कर उनका कार्य पूरा किया श्र्थात उनकी मतो- 
कामना पूरी की । जैंवे मैं सजधज कर महल में पधारी हूँ। मेरे नाथ ! भेरे प्रभु 
मुझ पर रीफे है । है गिरिधारी | भेरा निवेदन है, कि में आपका भजन करते- 
करते आपकी ही बन गई हूँ, और दिन-रात आपके सम्मिलन की सुष्त भी प्राप्त कर 
रही हैँ। मेरा स्वतस्त स्तित्व हो नहीं है । 


मोर का अनोखा और अद्वितीय आत्मद्र ः पंणु-- 
मीराँ का वह आत्म समपंण देखिए--- 


छोड़ मत जाज्यों जी महाराज (टिका 
मैं अबला बल नाँय गुसाईं तुमहि मेरे सिरताज । 
मै गुणहीन गुण नाँय गुसाई, तुम समरथ सहाराज । 
घारी होय के किण रे जाऊं तुमहि हिवड़ारों साज । 
'पीरो' के प्रम और न कोई, पाखो अबके लाज ॥ 7 
हे कृष्णा महाराज ' मुके छोडकर आप वही भी न जे इये । क्योंकि मै 
अवबला हूँ। मुझमे कोई वल नही है। मुझे आपके सिवा और किसी का सहारा 
क्षेप नही है। मैं गुणहीन हैं। मुभमे कोई गुण नही है । फिर भी मैंने अपना 
सारा उत्तरदायित्व आपको सौप दिया है। आप सब प्रकार से सर्व समर्थ है। 
धिनय की भावना का और आत्मार्पण का इतना गाढ़ा विश्वास और कहाँ उपलब्ध 


होगा ? मीराँबाई कहती है, कि मेरे हृदय के निवासी आप ही है। मेरी समस्त 


_हादिक भावनाएँ आपके लिए ही है अत. आपकी वन जाने पर मैं अन्यत्र कहाँ 


१. मोराँ माधुरो ब्नजरत्नदास--पद ४१०, ६० १०४ । 
२. भोराँ साधुरी ब्रजरत्नदास--पद १७७, 8० ४४। 





चुलनात्मक अध्ययन “१६ 


जाऊं ? सच भी तो है जो भगवान्‌ का हो गया उसे भगवात्र के अतिरिक्त अन्यन् 
ठोर ही नहीं मिल सकता । मीरों की यह आस्था सराहुतीय है । अतः वे प्रुन. पुनः 
प्राथंना कर कहती हैं कि अवकी वार मेरी लज्जा का आपको सरक्षण करना ही 
पड़ेगा । सस्य और माधुय भावना से और कान्तासक्ति से ही ऐसे उद्गार निकलना 
सम्भव है । 

मीराँ का अपने स्नेह-साजन के साथ यह प्रराय कोप देखिए । इस प्रणय- 
कोप में गोपी की ही तरह अपने हृदय की वात ऐसे ढल्ल से व्यक्त की गई है जिसमे 
एक कलात्मकता और रुत्नी सुलभ उपालम्भयुक्त समपंसण्य का भाव है। यथा--- 


छांडो लेंगर मोरी चहियां महोना । 

से तो नार पराये घर की, मेरे भरोसे गश॒ुपाल रहोना । 
जो तम मेरे वहियां महत हो, नयन-जोर मेरे प्राण हरौना । 
वृन्दाबन की कुज गली में, रीति छोड़ अनरोति करोना । 
मीरा के भरभू गिरिधर नागर, चरण कमल चित टारे रोना ! 


अपने प्रिय से मिलन भाव को उत्सुका मीराँ की यह आना-कानी बहुत्त ही 
सौजन्यपूर्ण और प्ररशय की मधुरिमा की भाव भगिमा से अभिव्यजित है। अपने 
प्रियतम ने जब इनका हाथ पकड लिया तब उनकी लगरई अर्थात्र्‌ घृष्टता देखकर 
मीरा ऊपरी तौर पर कहती है कि मेरी वॉह् क्यो पकडते हो ” इसमे जो भिरक 
अभिव्यक्त हुई है, वही तो प्रेमिका की शालीनता हे । सुनो मैं तो पराये घर की 
स्त्री हुँ। अत: मेरे आसरे है गुपाल ! तुमको नही रहना चाहिए । भआर्थात्‌ मुझ पर 
विश्वास करने से तुम्हें पह्चाताप होगा । फिर भी यदि बलपू्वंक तुम मेरी वाँह 
पकड ही लेते हो, तो नेत्रो के द्वारा मेरे प्राणी को हरण न करो यही प्रार्थना है ॥ 
व्यावह्ाश्कि दृष्टि से तुम्हारी यह बरजोरी ठीक नही है । वृन्दावन की कुज गलियों 
से सामाजिक मर्यादा छोड़कर अमर्याद रूप से स्नेह के नये ढंग का व्यवह्वार न 
अपनाओ । हे मीरों के प्रभु | है ग्रिघर सागर ! अन्त में यही प्रार्चना है कि 
आपके चरण -कमलोी मे ही मेरा चित्त रमा रहे तथा यदि मे टालने का प्रयत्न करू, 
तो आप मेरे चित्त मे सदा विद्यमान रहे, और मेरा चित्त अन्यत्र न ढले। 
अस्वीकृति में स्वीकृति का यह आत्मीयता का सकेत भक्त का भगवान्‌ से निकट 
सम्बन्ध का भी सूचक है। 

मीरों सगुरोपासिका है, इसमे किसी को अविश्वास नही हो सकता | 
बयोकि अपने रसिक-पुरुषोत्तम, सोन्दर्य-पुरुषोत्तम, माधुये-पुरुपोत्तम और लीला- 





१, मीरावाई की पदाचलो पद १७३--क्री परशुरास चतु्बेदी । 


५२० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य को 


है. 


परुषोत्तम पर वे पूर्ण स्‍ूप से रीभी है। इसीलिए श्रीकृष्ण चन्द्र की नगुण स्प 
पूर्ण-बह्म मानकर अभिवादन करती है। ये गिरिधर प्रत्चिताशी परमेम्वर शीअप्स 
ही दे! मीराँ उनको पूर्व जनम का साथी, अ्रतार, पीव, धरणी, भवनपरति, बलमा 
और बर आदि नामों से सम्बोधन करती हैं । प्रत्यक्ष मूतिमान श्रीकृष्ण से ललिता- 
चबतार अथवा गोपी भाव से एवम्‌ रावा महाभाव से मीरांवाई ने अपनी प्रेम-साधना 


कब का ् 2०० रि ए--- 
की है । संगुण साधना को सामने रखने वाले कुछ पद दर्खि 


सगुणोपासतना- 
बसो मोरे नैनन में नंदलाल | 
मोहिनी मूरत सांवली सुस्त, नैना वने विसाल ॥ 
अधर, सुधारस घुरली साजंत उ+ बेजन्तीमाल ॥ 
छुद्र घन्ठिका कटितट झोभित नूपुर शब्द रसाल । 
सौर प्रभु सतन सुखदाई, भगत बछल गोपाल ।' 
>< 


>< 
माई मेरी मोहन मन रहो (टिक। 


दासी मीरों लाल गिरधर छान के ये बर वरयो ।* 
2५ 


2५ 
तुम आज्यों जी रामा आंवत आस्यां सामा ठेका 


तुम मिलिया में बहु चल पाऊँ, सरे मनोरथ कासा । 
तुम बिच, हम बिच अन्तर नाही, ज॑से सुरज घामा। 
मीराँ सन के और न माने, चाहे सुन्दर स्थामा ।7 
हे नदलाल ' मेरे नेतों में आपकी श्यामल मनोहर मूति बस जाय । 
आपकी संगुण साकार मूति मोहित कर लेती है। आपकी सॉँवली सूरत बडी 
लुभावनी है। आपके नेत्र विशाल हैं, और अधरो पर अमृत के समान माधुरी से 
युक्त मुरली विराजित है । गले मे वैजयन्तीमाला हे, जौर कटितट पर करघनी में 
छोटी घंटिकाएँ सुश्ोभित है। नूपुर मघुर ववणन करते हे । आपका स्वरूप भक्त- 
वत्सलता से भरा हुआ है। आप सन्‍्तो के लिए सुखदायी हे यही मीरा की 
निवेदन है । 
हे माई ! मोहन ने अपनी रूप सपदा से मेरा मन मोहित कर लिया है । 
हे सखि ! अब में क्‍या कर और अन्‍्यत्र कहाँ जाऊं ? मैने तो सारे विद्वव के 
१. मीरोँ साधुरी-ब्रजरत्नदास पद ४६, (० ३२७। 


२. मीराँवाई की पदावली पद १७४--श्री परशुराम चतुबदी, प० ४६ । 
३. भोराँ माधुरी-ब्रजरत्वदास पद २५१, पृ० ६२ । हु 


छतुलनात्मक अव्ययन ५२१ 


प्राण-पुर्ण पुरुषोत्तम का वरण् किया गया है। मैं तो यमुना का जल भरने गागर 
लेकर गयी थी | पानी का कलझश सर पर रखा ही था कि अकस्मात्‌ किशोर वयश 
का श्यामसुन्दर कन्हैया दिखाई दिया । उसने मुझ पर कोई जादू टोना कर दिया 
है। मेरा चित्त उसमे ऐसा अटक गया है कि लोक लज्जा को मैने भुला दिया है । 
उस समुण सुन्दर रूप छबि पर मैं त्तो मोहित हो गई हु । मेरा मन अपने वश में 
नही है । अब कोई वात नहों बनने की मैने तो इस वरभश्रेष्ठ को अच्छी तरह 
खोजकर प्राप्त कर लिया है । अत अब बही मेरा एक मात्र एवम्‌ सर्वस्व है । 

मीर्रा वार-वार स्वरूप सुन्दर सग्रुण पूर्ण ब्रह्म सूप श्याम को ग्रुहारती है 
ओर प्रार्थना करती है कि तुम आ जाओ और तुरन्त मुझे दशन दे दो। तुम्हारे 
मिलन से मुझे बहुत सुख प्राप्त होगा । तुम्हारे और हमारे बीच अब कोई भेद-भाव 
नही रहा है । वह सम्बन्ध अब अभेदत्व को प्राप्त कर चुका है। जिस प्रकार सूर्य 
और उसकी घृूप अलग-अलग नहीं है, उसे ही श्रीकृष्णचन्द्र और मीराँये दोनो 
उसी तरह अभिन्‍न है । 

मीरावाई की सग्रुयोपासना का यह स्वरूप है, जो उनके काव्य का तथा 
उनकी भक्ति का प्रमुस आधार है। भगवात्र श्रीकृष्ण मीराँ के प्राणेश्वर भौर 
पति है । 


मीरों को निर्भुशोपासना- 
सन्‍्तों की शैली में तथा योगियो की पद्धति से और निर्गणा परक उपासना 


जिससे अभिव्यजित हो उठती है, ऐसे भी पद मीराँ की काव्य साधना 
में दिखाई देते है । इनके भी कतिपय उदाहरण लेकर हम उन्हे समभते का प्रयत्न 
करेगे । प ेु े 
अपने गिरधरलाल के सौन्दर्य से प्रेमासक्त होकर उस अविनाशी और सर्ब- 
व्यापी के निर्गश रूप पर भी उनका विरहोन्मत्त मन माधुये भाव से ही कराह और 
तडप उठा है। मीराँ का यह भाव आध्यात्मिक ही माना जावेगा। मुर के द्वारा 
प्रदत्त ज्ञान से प्रेम की अनुभूति तीत्रतम हो जाती है । इस साधना की परिपक्व 
दशा प्राप्त करने की चेष्टारत मीराँ का यह उद्गार देखिए--- 

से जाण्ये नाहीं प्रथु को सिलण कंसे होइरी ।टेक। 

आये सेरे सजना फिरि गये श्रेंगता, में अभागरय रही सोइरी ॥॥ 

फारुगी चीर कर गल कंथा, रहूगी वरागर होइरो। 

चुरियां फोरू मांग बखेरूँ, कजरा में डारू घोईरोी। 


निसवासर सोहि विरह सताबे, कल न परत मोइरी । 
मीरा के प्रभु हरि अविनासी, सिली बिछरी सति कोइरी ॥" 


१. सीरसँवाई की पदावली पद ४८-कओ परशुराम चतुर्वेदी । 


५२२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


मैंने प्रभु को तो जाता भी नहीं कि उनका क्या स्वरूप है । अतः मेरी यह 
खिन्ता है कि प्रभु के साथ किस प्रकार मिलन होगा। मेरे साजन मुझे पर हों 
करने, मेरे आँगन में पधारे थे परन्तु मे अभागिनी उस समय सो गई। मुझे इ्म 
वात का बहुत दुख हैं । भ्रियतम से मिलने के लिए मैने जो श्ज्ञार किया उसका में 
अब परित्याग कर दूंगी । भेंव मैं योगिनी-तपस्विनी वन जाऊंगी । अपने चीर को 
फाडकर गले में कथा घारण कर लगी और वेरागिनी वन जाऊँगी । प्रभु का विरह 
मके दिन-रात व्यधित और बेचेत करता रहता है। मुझे तो कल नही पड रहा है । 
मीरा कहती है कि उसके प्रभु अविनाशी हैं। अतः एक बार उनसे मिलकर पुनः 
बिछुड़ना नही चाहिए । 

योगिनी और विजेषतः वियोगिनी वन ज ने पर अपने योगीराज कृष्ण से- 
अपने अविनाशी परत्रह्म से वे अनुनय भी करती है । 


वियोगिनी मीरा का अनुनय -- 


जोगी मत जा मत जा मत जा, पाई परू में चेरी तेरी हों ।टेका 
प्रेम भगति को पंडो ही न्यारा, हमकू गेल बता जा । 
अगर चंद की चिता बसणाऊ, अपरो हाथ जलाजा। 
जल जल गई भस्म की ढेरी, अपरे अद्भ लगाजा। 
मीर्रा कहे प्रभु गिरिधर नागर जोत में जोत मिला जा |) 


हे योगश्वर ! मैं विनय पूर्वक मनाकर कहती हूँ कि तुम मत जाओ । मे 
पैरों पटती हूँ क्योंकि मैं तो तुम्हारी सेविका हूँ। अगुर चदन की चिता रचकर 
उसमे जलने के लिए मै तत्पर हूँ । केवल तू अपने हाथ से उसे प्रज्वलित कर चला 
जा। विरह की आग मे जल करके मैं तो भस्म की ढेरी बन गई हूँ। तू उस 
भस्म को अपने श्रग मे लगा ले। भस्म हो जाने से अपने प्रिय का अद्भन्सड्ड प्राप्त 
होगा, यही राधिका की हांदिक इच्छा है । मीरा कहती है, कि हे गिरधर नागर ! 
भेरी जीवन ज्योति को अपनी ज्योति में समा लो। ज्योति मे ज्योति का समाने से 
मीरों का अभिष्राय जीवात्मा का परमात्मा में अभिन्नत्त प्राप्त कर लेना है । 


प्रमुखतः मीरा की काव्य साधना दर्द भरी वेदनासिक्त और वियोग की व्यथा 
से परिव्याप्त है। इस विरह व्यथा का करुण क्न्दन मीर्रा की काव्य साधना को 
अमन्यतम विशेषता है । 

यहाँ पर उनके विरह-व्यथा-व्यजक कुछ उद्गारों को हम देखेंगे। यथा-- 
टमस मक २७० के ॥27 करत की तल डक 
१. सोराँबाई की पदावली पद ४५०। 





ठतुलनात्मक अध्ययन भ्२३ 


हैये में तो दरद दिवाणी मेरो दरद न जार कोइ । 
सीरां को प्रभु पीर मिर्टंगी जद बेद साँवलिया होइ ।" 
८ ८ >< 

दरस बिन दुखरप लागे नेखा ।टेका। 

जबके तुम बिछरे भ्रमूु मोरे कबहूँ न पायो चेन । 

सवद सुखत मेरी छतियाँ काँपे, मीठे मौठे बेन । 

विरह कथा कासू कहँ सजनी, वह गई करवत ऐन । 

कल न परत पल हरि संग जोंदत, भई छमासी रेण । 

सीराँ के प्रभू कबरे सिलेंगे, दुख मेटरस सुख देर ।॥४ 

है सखि ! मैं तो दर्द के कारण पागल हो गई हूँ। मरा दर्द कोई नही 
जान सकता । घायल की घायल ही जान सकता है। विरहानुभूति जो ले चुका 
है, वही उसकी व्यथा समझे सकता है। जवाहरों का सल्याकन जौहरी ही कर 
सकता है, जिसके पास जवाहर हो । हमारी जीवन-चर्या तो सूली के ऊपर लेटने 
जेमी है। इसलिए वताइए ऐमी परिस्थिति में शयन कंसे सम्भव है । प्रियंतम की 
गय्या तो गगन मडल में है, तब मिलन तो और भी दुष्कर है। दर्द से पीडित 
होकर कराहती-तड़पती मैं चन-वन भट्कती रही, पर मेरी वेदना को समभने 
वाला, मेरी व्यथा को ठीक करने वाला, कोई वैद्य नही मिला। मीरा की पीड़ा 
तो तब मिटेगी जब स्वयम्‌ साँचले कन्हैया बंद्य बन जावेगे। 
अपने प्रियतम के दर्शन न पाने से मेरे नेन्न दूखने लगे है। क्योंकि जबसे 

तुम्हारा विछोह हुआ | है प्रभु ! मुझे तो क्षण भर भी चेन नहीं मिला ॥ आपका 
कटी शब्द भी मैं सुन लेवी हूं तो मेरा हृदय काँप उठता है क्योंकि आपके बचनों में 
एक मिठास है और एक अदभुत आकर्षण भी। में अपनी विरह गाथा किसे 
सुनाऊँ ? मृझके तो इसका सहना करवत की धार पर दौड़ जाने जैसा लग रहा है ? 
हरि की वाट जोहते-जोहते रात्रि मेरे लिए छः मास की वन गई है क्योंकि अपने 
प्रिय के विना सके कल भी तो नहीं पडती । दुख मिटाने वाले और सुख देने वाले 
हे प्रभु! आप कब आक्रर मुझे मिलोगे ? मीराँ की यह करुसत पुकार है। अपनी 
विरह व्यथा की निवेदिका मीरा का यह आक्रोश करुखापूर्णो है। यह करुणा 
अपने उपास्य को अवश्य खीच लावेगी ऐसा विश्वास उसमें से ध्वनित हो जाता हैं | 
भक्त का यह चिश्वास शसा के योग्य है । 





१. सोरों माधु री--भो ब्रजरत्नदास पद पै६३ ॥ 
२. सोराँबाई को पदावली पद १०३--परशुरात्र चतुवेदी । 


भ्र४ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 
मराठी और हिन्दी के वैष्णव साहित्य के 
आध्यात्मिक पक्ष को तुलना का सार-- 
मरादी और हिंन्दी का आध्यात्मिक पक्ष एक ही स्तर का ओर करीब-करीव 
समान है । मर्वकश ओर मशक्त आत्मकल्याण और लोककल्याण की ओर उन्मुख 
करने वाला आध्यात्मिक स्वर एकनाथ, रामदास और ज्ञानेब्वर में है वसा ही 
तुलसीदास, सूरदास और कबीर में है । केवल दैराग्य और आत्मोन्नति की ओर ले 
चलने वाला आध्यात्मिक पर तुकाराम, कवीर और मीराँ में है। यह कही-कही 
पर एकान्तिक भी है तो कही-कही पर व्यापक और सार्वजनीन । नीति-सदाचार 
और आस्तिकता से सम्पन्न मराठी और हिन्दी वेष्णव साहित्य का आध्यात्मिक पक्ष 
इसी दृष्टि से तुलनीय हैं और भअद्वेत के ज्ञान पर आधारित और सगुणा की भक्ति पर 
निर्भर होने से सुदढ और कल्याणकारी भी है। भक्ति का यह सदर पत्र व्यक्ति और 
समाज के सामने एक उच्चाशय और चारित्रिक सवलता को सुहंढ करता है। की 


अष्टम-अध्याय 
सराठो वेष्णब कवियों का साहित्यिक-पक्ष 


>€ 


अष्टमू--भध्याय 
मराठी वैष्णव कवियों का साहित्यिक पक्ष 


( मराठी वेष्णव कवियों में सिस्मीर ज्ञानिश्वर का ज्ञानेश्वरी एक प्रसिद्ध ग्रथ है । 
अतः इस प्रंथ का साहित्यिक अध्ययन करने का ढद्भ ज्ञात करता होगा । ) 


ज्ञानेश्वरी की अध्ययन केसे किया जाय ! 


तेश्वरी के अध्ययन करने वाले कई प्रकार के लोग होते है, ओर सब 
ही अपने ढग से उसका अध्ययन करते है । इसीलिए कई तरह के 
(निष्कर्ष सामने आते हैं। कोई चीज या वस्तु हमारे केवल सामने है इसलिये उसका 
सम्यक और सपूर्ण जश्ञान नहीं हो पाता । वस्तु सामने है इसलिये पूरा ज्ञान हो गया 
हो ऐसा भी नही दिखाई पड़ता । जिस वस्तु की प्राप्ति नही होती प्राय: उस वस्तु को 
हम अधिक महंत्व दे देते हैं। ज्ञानेश्वरी के बारे में कुछ ऐसा ही हो गया है । विचारों 
के स्वरूप और उनकी धारणाएँ सदा बदलती रहती है। वेदान्तपूरक भाष्य या प्रति- 
पादन कोई समाज में करने लगे तो प्रतिपादक की बातें समझ में आने पर भी ऐसा 
अनुभव होने लगता है किये बाते विलकुल समभ में नही आयी है । इसका कारण 
यह है कि हम एक प्रणाली मानकर चलते है, और जहाँ उसमे जरासा भी परि- 
बर्तन होता है, तो हम उसे सहसा स्वीकार नही करते । वास्तव में यह परिवर्तन 
काल-सपेक्ष होता है! 

६०० वर्षों के कालखण्ड में महाराष्र की दिनचर्या में परिवर्तन हुआ है । 
विचार करने की एक नई पद्धति आत्मसात कर ली गई, जिसे तर्क शास्त्र 
पद्धति कहा जाता है । तक की दृष्टि स जो कुछ कहना पड़ता है, वही प्रायः तर्क 
की पद्धति नही हुआ करती । अपनी शक्ति के अनुसार उसमे अन्तर पड़ता जाता 
हे, इसलिए मनुष्य अपनी युक्ति के अनुकूल तक या दलील का निर्माण कर लिया 
करता है। ज्ञानेश्वर को क्‍या कहना है, इसे प्रथभ समझ लेना बहुत कठिन हो 
गया है। अतएवं जो इस मार्ग से जाना चाहता है, उसे अपना मार्ग सही है अथवा 
गलत उसका सम्यक्‌ निशुचय कर लेना होगा। गीता के अथ्थे को व्यास का अनु- 
सरण करते हुए ज्ञानेश्वर प्रतिपादन करते है । ज्ञानेश्वर नवम्‌ अध्याय में कहते हैः- 

“ज्ञरी एकले अवधान दीजे । तरी सर्व सुखासी पात्र होईजे । 

_ है भ्त्िज्ञोत्त मा | प्रतिज्ञोत्तर मामले । उघड आइका ४7 

९. ज्ञानेश्वरी २१ । 


] 
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श्री ज्ञानेश्वर कहते है, कि श्रोताओ ! यदि तुम दत्तचित्त होकर सावधानी 
से श्रवण करोगे तो सारे सुखो के अनुभव करने के अधिकारी बन जाओगे । यह मैं 
प्रतिनज्ञापू्वक जानकारों के समाज में कह रहा हूँ । इसका मुझे वरावर परिशान है। 


ज्ञानेश्वर की यह प्रतिज्ञा भला झूठ कैसे होगी ? आज ज्ञानेश्वरी हमारे 
लिये दुर्दोध वचन गयी है । पर जिस समय वह आवाल वृद्ध नर नारी आदि के लिए 
ज्ञानेधवर ने बखानी, तब वह भोले भाले लोग तथा अशिक्षित जन भी उसे समझ 
सकते थे । उनकी प्रतिज्ञा में वर्णित अनुभव और सुख वरावर सारे श्रोताओ को 
मिलता था । फिर श्राज ऐसी क्‍या बात हो गई, जिससे वह अनुभव उपलब्ध नहीं 
होता ? भाषा की दुर्बोधता तो कालान्तर का फल माना जावेगा । “ज्ञानेश्वर ने 
भाष्यकारों को जो अभिप्रेत था, वह नही कहा है बरन जो उन्हे स्वयम अनुभव 
हुआ उसका उसमे निवेदन है । अत' उस अवुभव का तादात्म्य एवम साधारखणी- 
कररण हो जाने पर सुखो का अनुभव निश्चित होगा। यह एक पश्रूव सत्य है। 
पात्रता और अधिकार के विना ज्ञानेश्वरी का वाचन एक दिखावे की बात हो जानी 
है । पडितों के विद्धत्तापूर्णा माध्यम से ज्ञानेश्वरी समझने पर वह “यथार्थ दीपिका 
नहीं रह जाती ।* 
जानेश्वर द्ारा अपने ग्रन्थ का नामक रण--- 

ज्ञानेशवर ने पिन म्रत्तापूर्णा इसका साम “भावार्े दीपिका” रखा। ज्ञानेश्वर 
ने आत्म-निरीक्षणर किया और यह “ भावार्थ दीपिका” बन गई। प्रायः विचारों 
की सदोपता, परपरा और काल के द्वारा निर्मित अन्तर आदि ऐसे कारण हे, जो 
ज्ञानेश्वरी समभाने मे बाधक सिद्ध हुए हैं। ग्रुलाव का पृष्प और - गरुलाव का इतर 
इन दोनों का अन्तर हमारी समझ में आ जाता है । गुलाब का पुष्प मन ओर नेनो 
को प्रसन्‍न करता है तो ग्रुलाव का इत्र नासिका को सुगन्ध पहुँचा कर ताजगी दे 
देता है । एक सात्विक सुख देता है, तो दूसरा मादक ओर राजसी सुख प्रदान 
करता है । गीता की टीका की अर्थात्‌ ज्ञानेश्वरी को भावो सहित भावमय होकर 
ससभ्कनना और विद्वान बन कर उसको पढ़ना उसमे भी यही अन्तर हे । ज्ञानेश्वर 
ने ब्रह्मजिद्या के सैद्धान्तिक विवेचन के लिये ज्ञानेश्वरी नहीं लिखी । गीता मे जो 
नही था, वह ज्ञानेश्वरी में है। ज्ञानेश्वरी मे श्रोताओं के साथ सवाद करते हुए, 
ज्ञानेश्वर ने जो कुछ समझा उसका वे निरुपण करते हैं । केवल वह हमारी समझ 
मे नही आता, इसलिये सारी शड्भाएँ-समस्याएं आदि निर्माण हो जाती है । व्यास 
की वाणी मे जो न था, वह ज्ञानेश्वरी मे अवश्य है। महाभारत के कमल-दल के 





९. डॉ० रा० प्न० पारनेरकर जी के एक अप्रकाशित प्रवचन पर आधारित । 


प्र८ हिन्दी ओर मराठी के वेष्णव स हित्यि की 


पराग के समान गीतास्य-प्रसंग है, जिसे श्रीरंग भगवान्‌ ने अर्जुन से सवाद डस मे 
उपस्थित किया । महाभारत के प्रति ज्ञानेश्वर की बड़ी बास्‍्वा है। इसे पूर्ण 
हप से. समझकर शनिश्वरी कहने वे प्रस्तुत हुए है। महाभारत के अजु न, ऋष्ए 
कैसे है इसे समझ लेने पर गीता के संवाद किस प्रकार के है, येहें चीज समझ में 
आ जाती है। सवादों के लिए जीवन का आधार पूर्व पीठिका के तौर पर आवश्यक 
और अनिवाय हुआ करता है । रणक्षेत्र पर जो वाद निर्माण हो गया ओर पारस्प- 
रिक रूप में जो श्रान्त धारणाएँ बना ली गयी, उनकों समझता अत्यंत आवश्यक 
है। शिष्य कहता है-- मारे कल्याणावे सांग। “नमेरे कल्यास की वात 
बतलाओ ४ किस्तु शु् को यह वात क्यों कर अच्छी लगेगी ? शिष्य की दृष्टि से 
जो बात उचित और कल्यारः वी जान पड़ती है, वही गुरु की दृष्टि से अनुचित 
और अकल्याणप्रद हो सकती है । इसका काररा शिष्य में योग्यता की कमी ही 
है। गुरु में पात्रता और अधिकार सपन्‍नता होने से उसे उचित-अनुचित का 
तारतमिक ज्ञान यथार्थ रूप में रहता है । शिष्य में इसका अभाव होने से वह ठीक 
प्रकार से अपने कल्याण की वात नही परख पाता। ज्ञानेश्वर ने जो कुछ कहा 
उसमे एक जिद है, जो अयथार्थ व्यवहार के साथ संघ करने की प्रेरणा देती है । 
अजु न शिष्य है और श्रीकृष्ण गरुर। ईने दोनो के बीच सवाद हुए है। श्रीकृष्ण 
पडित थे इसलिये उनका महत्व नही है। भरीकृष्णण ने अजुन को अपने हाथों मे 
शस्त्र लेने के लिये प्रेरणा देकर कर्म तत्पर और कर्मरत करवाया । अजुन में 
केवल विचारों के माध्यम से और संवाद के साधन से वे ऐसा परिवर्तन ला सके । 
इतनी बड़ी योग्यता और इतना बड़ा अधिकार श्रीक्षष्ण का था। यह श्रीकृष्ण 
को कैसे प्राप्त हो गया ? गीता इसका उत्तर हमें नही देती । ज्ञानेदवरी में इसका 
उत्तर मिल जाता है । ज्ञानेवरी का अर्थ स्पष्ट करते समय महाभारत के प्रसंग और 
संदर्भ हमारी आँखों के सामने रहने चाहिए। यह सब कुछ ज्ञानेश्वरी हमारे 
सम्मुख उपस्थित कर देती है | धृतराष्ट्र आदि की स्वभावगत्त्‌ विशेषताएँ ज्ञानेश्वरी 
में बरावर दिखाई पड़ती हैं । 
ज्ञानेश्वर की करामात-- 
॥॒ ज्ञानेश्वर ने मानव मत को एक प्रकार की चुभन दी है। उसके लिए 
वीभत्स रस का निर्माण किया है । ज्ञानेश्वर ने रजोगुण, तमोगुण तथा आसुरी- 
सम्पत्ति आदि विवेचन विशेष रूप से और विविध प्रकारों से विपुलतापूबंक किया 
है । इसका परिणाम इनके प्रति जुगुप्सा और घृणा का उत्पन्न होना है । वस्दुतः 
रे अं पढ़ने से और समभकने से होने वाला परिणाम है। गीता में ऐसा नहीं 
पैता में प्रथम देवी और वाद मे आसुरी संपत्ति का विवेचन है। ज्ञानेश्वर 
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ने प्रथम आसुरी मम्पत्ति और बाद में दंवी सम्पत्ति का वर्रान किया है । ज्ञानेश्वर 
कंसे व्यक्ति है ? इसे पहचानना आसान और साधारण कार्य नहीं है। ज्ञानेश्वरी 
की प्रथम ओवी इसका जबरदस्त प्रमाण उपलब्ध कर देती है । वह ओवी इस 
प्रकार है---* 

3७ नमो जी आद्या | वेद प्रतिपाया । 

जय जय स्वसंदवेद्या । आत्मरूपा ॥॥ 

“3७कार ही परमात्मा हैं ऐसी कल्पना करते हुए ज्ञानेश्वर यहाँ पर उस 
महा मंगल करने वाले परब्रह्म को नमस्कार करते है । है सब के आदि और परम 
वीज तथा वेदों के प्रतिपादन का बिपय बनने वाले 3#कार एवम प्रणवरूप, 
आपको मेरा नमस्कार है। आप स्वय हो अपने आपको जानने योग्य है और 
सर्व्यापी झात्मकूूप ओकार हैं। अत: भापकी जय हो ।*' 

इस ओवी को पढ़ कर यह पता नहीं लग पाता कि इसका स्वरूप भावना- 
मय है अथवा, पंडिताऊ या साहित्यिक प्रवृत्ति मय । बड़े-बड़े पंडित प्रवर भी इसका 
उत्तर देने में अपने आपको असमर्थ पायेंगे। ज्ञानेश्वर पर वेदान्त की गहरी छाप 
थी, ऐसा इस ओवबी से हम निश्चित जान सकते है । वेदान्त के ज्ञानमय ब्रह्म का, 
उनके अन्त:करण पर कितना व्यापक प्रभाव पड़ा हुआ था, इसका हम अंदाज इस 
वर्सान से लगा सकते है । ज्ञानेदवरी की यह प्रथम ओबदवी ही देखकर वास्तव में 
ज्ञानेश्वरी “ज्ञान के ईश्वश्” थे, यह साथ॑ प्रतीत होता है | ज्ञानेश्वरी की प्रथम 
ओवची और प्रथम पृष्ठ अत्यन्त महत्वपूर्ण है। वीस ओवियों में वे गणेश की भव्य 
और दिव्य बंदना करते है । गरापति और सरस्वति का नमन करने के बाद अपने 
गुरु निवृत्ति नाथ के परमात्मास्वरूप के श्रवीक को भी, उन्होंने वंदन किया है । 
क्योंकि “'गुरु: साक्षात्‌ परत्रह्म” यह सक्ति प्रसिद्ध ही है । ज्ञानेश्वर प्रतिभासंपन्न कबत्रि 
थे, इसलिये रूपकों सहित किये गये ये देवताओं के रसमय वर्णन आखों के सामने 
उन्हें साकार रूप मे मूर्त कर देते है । इस दृष्टि से ज्ञानेश्वरी के प्रथम अध्याय को 
प्रथम ३० ओवियोाँ दृष्टव्य है --- 
जानेश्वरी-अध्ययन की पात्रता व अधिकार : 

सहृदयतापूर्ण बनकर साहित्यिकता से ज्ञानेशशरी का अध्ययन किया जाय 
ऐसी सूचना ज्ञानेश्वर देते है यथा--* 

१. शानेश्वरी अ. १॥१॥ 
२. ज्ञानश्वरी अ. १॥१-३० । 
३. ज्ञानेश्वरी अ. १।४५६-६१ ॥ 


५३० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य की 


जैसे शारदीयेचे चंद्रकछे । माजी अम्ृंतकरत कोंवबे । 
ते बेंचिती मन मवाहछे । चकोर तलगें ॥ 

तियापरी श्रोता । अनुभवाबी है कथा । अति- 
हछूबार पण चित्ता । आशुनिया ॥। 

हे शब्दे वीणा संवादिज । इन्द्रिया नेशता भोगिजे । 
बोला आदि भोंबिजे । प्रमेघासी ॥ 

जँसे ध्रमर परागु नेती । परी कमछ दकछ्छे नेणती । 
तैसी परी आहे सेविती । ग्रथी इये ॥। 

कां आपुला ठावो न सांडितां । आलिंगिजे चन्दु प्रकटतां। 
हा अनुरागु भोगितां । कुमुदिनी जारे ॥ 

ऐसे नि गंभीर पणोे । थिरावलेनि अन्तःकररों । 
आधिला तोचि जाणे। साथ इसे ७) 


'क्था के माधुय का श्रोताओं को अपना मन सुकोमल बनाकर उसी प्रकार 
अनुभव करना चाहिए और उसी प्रकार सुनना चाहिए, जिस प्रकार चकोर के बच्चे 
मनोयोगपूर्व क शरद ऋतु की कोमल चन्द्रकलाओ के कोमल-सुधा-करा चुनते हैं । 
यह कथा वास्तव में बिना शब्दों की सहायता के ही कही जाती है, इन्द्रियों के बिना 
पता लगे ही, इसका अनुभव होता है। और श्रवणों तक पहुँचने के पूर्व ही इसके 
तत्व-सिद्धान्तों का आकलन होता है। जेमर जिस प्रकार कमलों के भीतर का 
पराग ले जाता है भर कमल दलों को इम वात का पता भी नहीं लगने पाता, 
उसी प्रकार इस ग्रन्थ को श्रवण करने वाले लोग भी इसका तत्व ग्रहण करते है । 
केवल कुमुंदिनी ही यह वात जानती है. कि किस प्रकार अपना स्थान छोड़े बिता 
ही, उदित होते हुए चन्द्रमा का आलिगन किया जाता हे और किस प्रकार उसके 
प्रेम का अनुभव क्रिया जाता हे । इसीलिये जिसका अन्तःकरण इस प्रकार की 
गभीर वृत्ति से निग्चल हो गया हो, वही गीता का विषय समझ सकता है ॥' 

एक ओवी में तत्वज्ञान के बारे मे मब कुछ कह देने का सामथ्य ज्ञानेश्वर में 
है । वे ही ज्ञानेश्वर श्रोताओं से कहते है, 
प्रजावन्‍त होकर ज्ञानेश्वरी पढने के लिए वे 
करने के लिए ज्ञानेश्वरी लिखी गयी थी । 
इसका उत्तर खोजने पर जानेश्वरी का 


सुकोमल अन्त करणा से इसे पढ़िये । 
कहाँ कहते है ” शुद्रादिकों का उद्धार 
ज्ञानेशवरी किसके लिए लिखी गई है, 


मर्म समझ में आ सकता है। अपने 
विरोधकों से वे खुलकर कहते हैं कि जरा देखिए तो सही, कि मैं स्त्री पुरुष और 


१. ज्ञानेश्वरी अध्याय, १५५६-६१ । 
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झुद्गरादिको को सब प्रकार के सुख्र प्राप्त करने की क्षमता और अधिकार किस 
प्रकार प्रदान करता हूँ। ज्ञानेश्वरी में भोले भाले लोगो के लिए आश्वासन हैं 
आर विरोधको के लिये चुनौती है। कआत्मरंग मे रगे हुए ज्ञानेश्वर ससार को 
भूले नही थे । प्रथम ओवी लिखने वाले ज्ञानेशवर और नवम्‌॒ ओवी लिखने वाले 
ज्ञानेश्वर में विकास एवम प्रगति दिखाई पड़ती है । ज्ञानेश्वर का साक्षात्कार 
होना आवश्यक है। वे किस प्रकार भावों को विपयानुकूल बनाकर परियवातित 
करते रहे है तथा किस प्रकार नये भाव निर्माण करते रहे है इसे देखना बहुत 
जल्री है। 

ज्ञानेश्वरी मे जो शिल्प अपनाया गया है उसे भी हमे देखना पडेया । प्राय: 
प्रथम शब्द और बाद में अर्थ इस तरह का शित्प अपनाया जाता है पर ज्ञानेश्चर 
ने जो शिल्प अपनाया है वह उनका अपना है । वहाँ अय प्रथम है और शब्द बाद 
में आते है। “बब्दा आधी मभोविजे प्रमेयासी” या “अर्थ शब्दाची वाट पाहताहे” 
अर्थात्‌ शब्दों के प्रयोग करने के पूर्व ही या बिना उनके प्रयुक्त हुए ही 
सिद्धान्तो की जानकारी हो जाती है और अर्थ जब्दो की बाठ जोहते रहते है । 
ऐसे विचित्र तत्रो का ज्ञानेश्वर ने ज्ञानेद्वरी में प्रयोग किया है । वे कहते है कि मैं 
प्रथम अवस्था, मनोंदशा आदि निर्माण करूंगा तथा बाद मे उसका नामकरण 
करूगा । तुम्हे जो कुछ कहना है वह मेरी समझ में आ जावेगा, फिर मैं अपना 
अभिप्राय दूगा । जिस तरह चकोरो ने सुकोमल मन धारण किया वेसे ही अपने 
ग्रपको वनाकर फिर पढो, तो चीज सम से आवेगी। विचारों को एवम्‌ 
चितनशीलता को भावना के फूलो की शोभा से मडित किया जाय ॥ यही तत्व 
विद्येप महत्व का है । अत:करण की ऋजुता व सहृदयता होगी तो यथार्थ रूप से 
ज्ञानेश्वीी समझ मे आ जावेगी और तर्क करककंशता से युक्त अंतःकरण होने पर 
सोक्ष भी नही मिल सकेगा । कोई वात मस्तिष्क मे चुभती है, इसी से परमार्थ नही 
प्राप्त होता । चुभे हुए विचारों से कृति में इसका रुपान्तर होने के लिये भावना 
की आवदयकता रहती है । मानव जीवन मे विचार, भावना, और कृति की त्रयी 
से जीवन का साफलल्‍य निदिचत किया जाता है । ग्रह और गृहस्थी के उत्तर- 
दायित्व को निभाते हुए पारमाथिक हम कैसे बन सकते हैं ? यही ज्ञानेश्वर वतलाते 
है । तर्क और बुद्धि को चुनौती देने के बदले हृदय की भाववा को समभ लेना ही 


ज्ञानेश्वरी का उद्दिष्ट और रहस्य है । 
सचमुच ज्ञानेब्वरी एक प्रतिभाशाली कवि द्वारा लिखा गया एक रस परि- 


पोपक ग्र'थ है । केवल गीताभाष्य या मात्र अनुवाद ही उसका प्रयोजच नही है । 
ज्ञानेश्वरी मे अनुभूति पक्ष को उत्कटता है । 


नदी बष्णव साहित्य को 
भ्३२ हिन्दी और मराठी के व हित् 


अति सूक्ष्म संवेदनशीलता, अतिभा की उर्जस्वलता , कोमल ओर सुकुमार 
भाव वृत्ति वाले कवि की मानसभूमि के कर विद्यमान है ऐसा ज्ञानेश्वरी मे 
प्रतीत होने लगवा है । वे भावार्थ पर जोर । है तथा एक मिव्टिक पा 
रहस्यवादी की तरह साक्षास्कार भी बल देते हा । आर्तों को झात्ति मिले यही 
उनकी मनोकामना है, इसीलिए शात रस की वृष्टि इस ग्रन्य के द्वारा जञानिश्वर ने 
की है। शटज्जार रस के सर पर शांत रस ने अपना चरणु-कमल घर दिया हैं। 
कोमल भावना और अत्तःकररख की आद्रंता से भक्ति का रहस्य ज्ञानेश्वर ने प्रकट 
कर दिया है। 


ज्ञानेश्वरी लिखने का प्रयोजन-- 


ज्ञानेश्वर ज्ञानेश्वरी लिखने का अपना प्रयोजन यह बतलाते हैं कि मराठी 
की नगरी में ब्रह्म-विद्या को मुक्ते रूप से बाँटने के लिए सुअवसर मिल जाय ।! 
वे कहते हैं-- 
पैसा वाग्विलास विस्तार । गीतार्थ विध्वभरू । 
आतंदाचे आवार । मांडू जगा ॥| 
दिसो परतत्व डोकां पाहो सुखाचा सोहुब्ठा । 
रिघो महाबोघध सुकाब्ठा । मार्जों विश्व ॥!' 


गीता भाष्य के बहाने वाणी के विलास का विस्तार कर सारे विश्व को 
गीताथे से भर देगे और सारे ससार को आनन्द के रस से भर देगे। इससे आत्मा- 
नात्मविवेक की कमी नष्ट हो जावेगी । कान से और मन से जीवित रहना सार्थक 
हो जायगा और चाहे जिसे ब्रह्म-विद्या की खदान उपलब्ध हो जायगी | सब पर- 
न्रह्म को आँखों से देख सकें । सुखों के उत्सवों का उदय हो जाय तथा सारा संसार 
ब्रह्मज्ञान की विपुलता से युक्त हो जाय यही मेरी मनीषा है। श्रेष्ठ देवता के समान 
निवृत्तिनाथ ने मुझे अद्भीकार कर लिया हैं। इसीलिए अब तक जो कुछ मैने कहा 


है वह उनकी कृपा का फल है और आगे चलकर भी मैं उसी तरह अच्छे शब्दों में 
बोल सकूगा। 


आज की समस्याओं का भी हल ज्ञानेश्वर के विचारों मे मिल जाता हैं। 
आज सत्ता की अभिलापा, धन का लोभ, और सुखोपभोगों के लिये दौड़ और 
भीपण हिसा संसार में सवंत्र फेली हुई हैं। आज विद्व में शांति कैसे निर्माण 
होगी यही एक ज्वलन्त समस्या है । ज्ञानेश्वर की उक्ति देखिए--- 
२. ज्ञानेश्वरो अध्याय, १३।११५६-६१ । 
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जेथ शांतिचा जिव्हाव्ठा चाही । तेज चुख विसरोनी नरिगे कोहीं । 

जैसा पापियाच्या ठारयी । मोक्ष नवरी ॥" 

जहाँ शांति का लगाव नहीं वहाँ, सुखों को भूलकर भी क्या मिल सकता 
सकता है ? जिस तरह पापी को कभी मोक्ष नहीं मिल सकता श्री ज्ञानेब्बर की 
दृष्टि से साहित्य में विश्व कल्पना को अवश्य स्थान दिया जा सकता है। अन्तिम 
प्रमाव-दान (प्रसाद-दान) भी वे इसी प्रकार का मांगते हैं-- 


ज्ञानेश्वर का प्रसाद दान-- 
आता विश्वात्मके देवें । येरें वाग्यजें तोषायें । 
तोषोनि मज छाबे पसाय-दान हे ॥। 
जे खब्ठांची व्यंकटीं सांडो ॥ तया सत्कर्मी रति चाढो । 
भतां परस्परे पड़ो । मंन्न जीवाचें ।॥ 
दुरितांचे तिमिर जावो | विश्वस्वधर्म सूर्य पाहो । 
जोजे बांछील तो ते लाहो। प्रारिय जात ॥+ 
'भेरे द्वारा किये गये इस वाक्यज्ञ से यह विश्वात्मक भगवान्‌ संतुष्ट हो जायें 
ओर दुर्जेन सत्कर्मो में रत हो जाया । परस्पर प्राणियों में सदभावना हो और 
आपस में मंत्री भाव हो । पापों का अंधकार नष्ट हो जाय और विश्व में स्वधर्म 
सूर्य का उदय होकर ऐसा प्रकाश फैले जिससे प्रारिमात्रों में से जिसे जो भी इच्छा 
नाप्त होगी वह पूरी हो जाय ।! 
इससे एक वात यह अवश्य सिद्ध हो जाती है, कि संसार का श्रत्येक व्यक्ति 
अनुभव करे कि वह आत्मस्वरूप है । अतः आत्मरूप धम का उदय हो जाय यही 
उतकी मनोकामना है। डा० राधाक्षष्णव्‌ एक स्थान पर कहते हैरै--- 
"एप ए०ायतव ढछहा 928 7९8[7 ई०पग0त ई0०22०कशा' बाते प्रा॥20 2६ 
६ा6 ध्ांग्रापबा ]6९९९॥ ॥7णाशा रिशांशणा €्ट्फा०्इशाड़ गॉछा व] [096, 


रिशाए्ाणा अंशंति९०5 ए0 ंगडड गया फ़ुबापलत्ा,.. 0॥6 45 [6 गाए़द्ा'त 


घ५8४7९27९5३ 0 5छावरॉणवयों इछ उजातपवों एशल्काणाड3 7्राफ्शवाए या व 
ए्ुंग्रह््य कातवे सछाए9-0एॉ5त90 370 


बछ०0०एातांगड्न्‍र 7006 ६० मप्राधगराए, 
-+>7., रि80॥8 67$8॥087. 


॥09& ००ग्राप्एएार कप +टीश॑ं09,! 
मनुष्य स्वभाव से ही धामिक रहता है । जन्ञानेश्वर कहते हैं-- 
“सनुष्य जात सकछ । स्वस्नावततः भजन शोील ।! -जज्ानेश्बरी । 


१. ज्ञानेश्वरों 
२. ज्ञानेश्वरी अध्याय, १८१७६३-६ ५ ॥ 
रे. डा० राधाकृष्णन के एक लेख से उद्धघ्चत ५ 


घ्रे८ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य की 


मनुष्यमें मानवता, समता ये बातें ईश्वर के अस्तित्व पर आधारित है । 
एडमंड वर्क भी कह है-- 
]8ली०फट प्रा९ शत ! शरीक [ 589, गधा ॥$ 9 [९(005 80979. 
आत्म धर्म प्रसार का साधन भक्ति है क्योंकि इससे ममता प्रस्थापित होने में 
देर नही लगती । ज्ञानेश्वर स्वयव्र योग मार्गी ये । योग और भक्ति की तुलना 
करते समय उन्होंने योग की कभी उपेक्षा नहीं की । वे वेदांती भर विवेकवादी 
दोनों थे । वारकरी सम्प्रदाय के द्वारा ज्ञानेश्वरी धर्म ग्रन्थ समझा जाता है । 
ज्ञानेव्वरी में भक्ति को साधन रूपमें वतलाया गया है, किन्तु उसका विपर्यास कंसे हो 
जाता है यह वतलाया गया है। सगुण के परे जाकर निर्मुण का अनुभव लेना ही 
ज्ञान प्राप्ति की पहचान है। ज्ञान कर्मोत्तर प्राप्त होता है । भगवदगीता में कहीं 
भी कमंशुम्यता प्रदर्शित नहीं की गयी है । किन्तु योगयुक्त होकर समत्व का सन्देश 
भगवद्‌गीता देती है। ज्ञानेश्वरी का यही महत्वपूर्ण सन्देश है। भक्ति मार्ग के 
विरुद्ध ज्ञानेश्वर न थे । उसे वे पूर्ण ज्ञान होने के पूर्व का मार्ग मानते है । उसकी 
पहचान आचरख में है, ऐसा उन्होंने बार-बार स्पष्ट किया है। कोई तात्विक ह्ष्टि 
से कितना ही क्रह्मज्ञाती क्‍यों न हो यदि उसके आचरर में समता, भूतदया, 
निरहंकारित्व, निर्ममत्व न हो तो वह व्यर्थ है । 
साहित्यिक दृष्टि से भी ज्ञानेश्वरी के नवम्‌ अध्याय की ओवियों में १४० 
से १७१ तक भक्ति और सगुणोपासना को स्पष्ट करने वाले विचार हैं, जो 
वितनीय है । 
किबहुना भवा बिहाया । आरि साचें चाड़ अथि जरी मियां 
तरि तुम्ही गा उपपत्ती इया | जतन कीजे ॥। 
है 5 हि 
म्हणऊनि पुढ़ती तु घन जया । भणे विसंबसी या अभिप्राया । 
जे इया स्थुल हृष्टी वायां जाईजेल गा 
अधिक वया कहैं ? यदि तुम दुनियाँ से डरते हो और मेरी स्वरूप प्राप्ति के 
विपय में जानने की यदि तुम्हें सच्ची चाह है, तो ये विचार अच्छी तरह ध्यान में 
रखो । अन्यथा पीलिया रोग से ग्रसित दृष्टि चाँदवी को पी 


हे ला समभती है, उसी 
तरह मेरे स्वरूप में भी तुम दोप देखने लग जाओगे अथवा ज्वर से पीड़ित मुख से 


१, विश्वास कीजिए-मानव स्वभावतः धातिक प्रवृत्तिशील प्राणी है । 


--एडमंड बर्क । 
२. ज्ञानेश्वरों अध्याय, ६।ऐ४०-१७ १। 


छघुलचात्समक अध्ययन 8 4 


दूंघध को कछठु विप कहा जाता है उसी तरह मुझे देहधर्म रहित होने पर भी देहध्मे 
युक्त मैं हुँ ऐसा मानोगे । इसीलिए हे अर्जुन ! मैं पुनः एक वार तुम्हें चेतावनी 
देकर समभाता हूँ कि मेरे द्वारा बतलाये गये इस स्वरूप ज्ञान के अभिप्राय को भूल 
जाओगे तो उचित नही होगा । यह भूलने की चीज नही है । क्योंकि स्थूल दृष्टि 
से मुझे देखने का यत्न करने पर उनका वह देखना न ठेखने के वराबर ही है, 
ऐसा निश्चित समभो । 


कई दृष्ठान्तों से ज्ञानेश्वर ने इसे समझाने का अथक यत्न किया है। यह 

पूर्ण वर्णन अध्ययन करने योग्य और द्रष्टन्य है। चेतावनी यही है कि इस तरह 
का विपरीत ज्ञान मेरे शुद्ध स्वरूप के यथार्थ ज्ञान को ढक लेता है । स्वप्न में अमृत 
पीकर कोई अमर कंसे हो सकता है ? भक्ति की प्रचलित कल्पना पर ज्ञामेइवर 
की आलोचना भी देखने योग्य है; --- 

तेसा माते किरोदो । भजती गा आऊटो । 

करुनि जो दिठी विषोसूर्य ॥। 

नीच आराधन माक्के | काजीं कुव्ठ देवता भजे | 

पर्व घिशेषे कीजे । पुजा आना ५ 


ज्ञानेश्वर को वर्णात शैली और विशेषता-- 


ज्ञानेश्वर अव्यभिचारी भक्ति को विज्ञेप मानते थे । ईश्वर एक ही है, इस 
तत्व को न समभकर अलग-अलग भाव रखकर भिन्न-भिन्न हेतु से प्रत्येक देवता की 
उपासना करने वाले लोग ज्ञानदेव को अधिय थे । यह उस मनुष्य का मूतिमान 
अज्ञान है जो अपने सन मे फल की आशा रखकर मेरी भक्ति इस प्रकार करता है, 
जसे कोई व्यभिचारी स्त्री अपने यार के पास जाने का सुअवसर प्राप्त करने के लिए 
अपने पति को पूर्णा संतोष प्रदान करती है और भूठा विह्वास सम्पादन करने के 
लिए ऊपरी तौर पर शुद्ध व्यवहार और शुद्ध आचरण बरतती है। हे बर्जुन ! यह 
अज्ञानी पुरुष दिखावटी रूप से मेरी भक्ति करता है, वास्तव में उसकी सारी दृष्टि 
विपय सुखों की ओर लगी रहती है । जिस तरह अजान किसान नये-नये व्यवसाय 
एवम्‌ उद्यम करता रहता है, उसी तरह अज्ञानी पुरुष हर दिन तये देवता की 
स्थापना करता है। प्रथम जितनी उत्सुकता से वह प्रथम देवता को पूजता हे 
उतनी ही उत्सुकता से वह ट्वितीय देवता की भी पूजा करता है । जिस ग्रुरु के पास 
बविज्ञेप जममघट या मण्डली रहती है, उसके सम्प्रदाय पर इसका विश्वास हो 


१. ज्ञानेश्वरी अध्याय, १३१७०६॥२१ । 


५३६ हिन्दी और मराठी के वष्णच साहित्य का 


जाता है। वह उस्ती से मन्भ्ोपदेश ले लेता है अन्य का नहीं लेता । वहू सं 
प्राणियों के साथ निर्देयता पूर्ण व्यवहार करता है तथा पापाणा की प्रतिमा इत्यादि 
को देवता समभकर पूजा करता है। इस तरह उसकी एक निष-श्रद्धा किसी पर 
नही होती । मेरी मृत को वह प्रतिष्ठित करता है, परन्तु उस मृति को मकान के 
किसी कोने में स्थापित कर वह अन्य देवताओं के दर्शनार्थ यात्रा के लिये निकल 
पड़ता है। वेसे सदा मेरा पूजन करता है किन्तु मज्जल कार्यो में कुल देवताओं की 
अचर्ना करता है। विशेष पर्वों में कुछ अन्य देवताओं की आराधना करता है | 
अध्यात्म ज्ञान के अतिरिक्त सारा ज्ञान, योग्यता आदि अप्रमाण एवम्‌ बेकार 

है । जो अध्यात्म ज्ञान को कभी भी नहीं मानता उसे ज्ञान का विषय ब्रह्म 
बयोंकर देखने जायगा ! ब्रह्म को ज्ञेय इसलिए कहना पड़ता है, क्योंकि उस को 
सिवा ज्ञान के अन्य किसी भी उपाय से नहीं जाना जा सकता । ज्ञामेश्वर योगमार्मी, 
नाथ पंथी और अद्वेत्तानुयायी थे । नामस्मरण का भूठा आडम्बर रचने वाले न 
थे। उनके अटूट विश्वासानुमार जिसके दरीर में हृदय से धारण किये हुए ज्ञान के 
चिह्न प्रकट हो जाते है, वही सिद्ध-पुरुष है। वे सिद्ध-पुरुष का वर्शात इस प्रकार 
करते हैं । 

तेसा आत्सत्वे वेष्टिला होये । तो जया जया हृश्याते पाहे । 

ते दृश्य हृष्टे परंसी होता जाये । तयाचे निरुष ॥" 


जिसे आत्म भाव ने व्याप लिया है, वह जिस हृदय पदार्थ को देखेगा, वह 
हृश्य पदार्थ उसके व्रशापन सहित उसी का स्वरूप बन जाता है। आचरण से ही 
ज्ञान की अनुभूति होती है । अतः ज्ञानेश्वर को जहाँ-जहाँ पर अज्ञान दीख पड़ता था 
वहाँ पर वे उस पर प्रखर हमला करते हुए उसका निर्मलन किया करते थे । आज 
की समता की दृष्टि से उसका परीक्षण करना अनुचित होगा । ज्ञानेश्वर की दृष्टि मे 
समता एवम्‌ समत्व की कल्पना ऐसी है--- 


मानवता की समता पूर्णो दृष्टि-- 


तो मरी पुससी कसा ! तरि जो सर्द भूती सरिसा। 

जेथ आप पर ऐसा । भागु नाहीं ॥ 

पाहें पा सावजें हा-तिझ' धरिलें। तेरे तथा काकुछती । 

साते स्मरिलें। की तयायें पशुत्व वावो जाहले । पातलिया मारते ॥+ 


१. ज्ञानेश्वरी अध्याय, १८।४१०॥ 


२. ज्ञानेश्वरी अध्याय, ६&।४०७,८,१५,३१,३२,४१,४२ । 


प्््८ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


विद्या के मूल स्रोत है वे ही ब्राह्मण हैं। ऐसे ब्राह्मणों में सदा यज्ञो का निवास 
रहता है। जिनको वेदों का अभेद्य कवच मानते हे तथा जिनकी मद्ल दृष्टि-रूप- 
गोद मे कल्याण की वृद्धि होती रहती है। ऐसे ब्राह्मण पृथ्वी तल के सुर है । 
तथा मूतिमान तप के अवतार हें और सब तीर्थों में उदय हुये देव के समान है। 
जिनकी इच्छा की आद्रता से अच्छे कर्मो की लता फंलती रहती है तथा जिनके 
मकलप से सत्य भी जीवित रहता है ऐसी विशेषताएं ब्राह्मणों में रहती हैं । 

ज्ञनिश्चरी मे ये सारी विशेषताएं एक साथ देखकर आदइचर्य होता है। 
आध्यात्मिकता को साहित्यिक और सरस काव्य-पोषक स्वमूप प्रदान करने की 
अपार शक्ति जानेश्वर की काव्य झली मे विद्यमान है । 


कवि के लिए पोपक साधन और रसत्व की स्फूर्ति-- 


उच्चतम कोटि का आध्यात्मिक ज्ञान सस्क्त में ही होने से स्व॑ साधारण 
जनो के सामथ्ये के वाहर की बात थी । अत एक मराठी के द्वारा वह ज्ञान सब 
को सुलभतापूर्णा उपलब्ध कर देने के हेतु वे कहते हे'-.- 
तीरे संस्कृताची गहने । तोडोनिया महाटिया शब्द सोपा ने । 
रखिली धर्म निधाने । श्री निवृत्ति नाथे ॥। 
दाऊ वल्हाढछ देशीनवी ५ जे साहित्यांते बोजावो । 
अमृताज चुकी ठेवी ! गोंडस परों +* ॥॥ 
है सारस्वताचे गोड । तुस्ही चि लाबिले जी कोड । 
तरी आता अवघानामृते चाड । सिपोनी कोजो ॥॥ 
>> 2५ 4 
मग हे रसभाव फुलीं फुलेल । नाथार्थ फछभारें फक्ा येईल । 
तुमचेनिधर्मे होईल । सुकाछ जगा २ ॥ 
२८ 4५ ८ 


तेसे देशियेचें लावप्य । हिरोनी आएिले तारुण्य । 
सग॒ रचिले अगण्य । गीतातत्व ॥ 


>< 3 ्‌्‌ 
२. ज्ञानेश्व री अध्ययाय ११॥६। 


र्‌. 78 ॥ ११३।११५६ । 
रे 77 है १११ ६-२० ॥ 


छतुलनात्मक अध्ययन श३े९ 


देशिचिये नागरपणों | शांतु श्ज्जञगराते जिणें । तरो ओविया होती लेखों । 
साहित्यासी । तेंसी देसी आरि संस्कृतवाणी। एका भावार्थाव्या सोकासनी । 
शोभती आयी । चोखट आइका ॥ 

उठावलिया भावा रूप । करिता रसवृत्तिचे लागे पडप। चातुर्य महरो 


पडप । जोडले भाम्हा ॥7 


मराठी का गौ रव--- हे ५" 
ज्ञानेश्वर देशी भाषाओं के सामथ्यं को भली भांत्ति जानते थे | तथा 


उसका सामर्थ्य सस्क्तत ही की तरह उच्च कोटि का है इसे भी वे मानते थे । उनके 
गुरु निवृत्तिनाथ ने उनको यह सामथ्यं प्रदान किया था । इसीलिये वे निवेदन 
करते हूँ कि अपने ग्रुर ने मुफे साधन बनाकर और कारणीभृत बनाते हुए संस्कृत 
भाषा रूपी कठिन ऊँचे कगारों को तोड़-फोड़ कर मराठी भाषा के शब्द रूपी 
सीढ़ियों का घाट वाँध दिया है । केवल ज्ञात रस की यह कथा वाणी के मार्ग 
से शब्दों के द्वारा बखानी जायगी, किन्तु उसकी योग्यता इस प्रकार की हीगी कि 
चह शज्भार रस के मस्तक पर अपने चरण रखेगी । अभिप्राय यह है कि झांत 
रस पूर्ण कविता होने पर भी शज्भार रस से माधुय॑, प्रसाद,सुको मलता, सुकुमारता 
आदि काव्य गुणों में आगे वढ़ जायेगी । इस तरह वह अपने मिठास से देक्षी भाषा 
साहित्य को अलक्षत्त करेगी तथा अपनी माधुरी में अमृत की माधुरी से भी सरस 
प्रतीत होगी । इस्त तरह अपूर्व और सुन्दर देशी भाषा मराठी का मैं श्रयोग 
करूंगा । यह तो ज्ञान के वाडःमय का सुन्दर पेड़ ही मानों लगाया गया है । 
है सतो ! यह ज्ञान विचआ आप के ही द्वारा बोया गया है, इसे अमृत घिचन से 
बड़ा करने का उत्तरदायित्व हम सब लोगों का है । कंबि के नाते कितनी सुन्दरता 
से ज्ञानेश्वर ने इसे अभिव्यक्त किया है। वे कहते है कि संवर्धन किये गये ज्ञान 
के इस वृक्ष में तवरसों के फूल प्रफुल्लित होगे । तथा नाना प्रकार के अर्थों के फल- 
भार से वह लद जायगा । इससे ससार को श्रवण सुख का सुकाल प्राप्त होगा । 
ज्ञानेश्वर का यह भाव है कि इस तरह मराठी-भाषा का देशी सीन्दय्य लेकर नच- 
रसों की भी तारुण्य प्राप्त हो गया जिससे असीम गीतातत्व रचने का कार्य सुर्सपन्‍न 
हो गया । प्रुनः वे कहते है कि मराठी भापा मे लिखा हुआ यह मेरा ग्रथ अर्थाव्‌ 
“ज्ञावार्थ दीपिका अपनी सरसता, सुरसत्ता और सौन्दय से शात्तरस युक्त होने पर 
भो शागार रस को जीत लेगी और इसकी ओबियाँ अलड्ूर जास्त्र के लिये भी 
भूषणास्पद होंगी । शरीर के स्वाभाविक सौन्दर्य से शरीर ही ज॑ंसे अलछझ्ारों को 
अलंकृत करता है उसी तरह मेरी मराठी भापा और संस्कृत वाणी दोनों एक ही 
अभिप्राय युक्त पालकी में शोभायमान है । इसलिये इसे है श्रोत्राओं, तुम अच्छी 


२. ज्ञानश्वरी अध्याय १०४७ तथा १०१४२, १०।४५-४६ 
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बुद्धि से सुनो । गीता का प्रवचन करते हुए शुद्भारादि नव रसों की वर्षा होती 
रहती है, तथा स्वयम्‌ चातुय कहने लगता है कि उसे भी प्रतिष्ठा प्राप्त हो गयी है । 
जञनिश्वर संस्कृत की मारी सक्षमता सहज और सरसता से मराठी में ला सकते है 
ऐसा उनका हृढ़ विश्वास कई स्थानों पर उन्होंने प्रकट किया है जो ठीक ही है । 
रस को उपलब्धि ज्ञानेश्वरी की दृष्टि से विपयानुकूल और आओौचित्यपूर्ण 
होनी चाहिए। उनकी मामिकता की श्रोताओं ने भी सराहना की है। इसके 
लिए ज्ञानेश्वरी के अध्याय १३ की ६३१ से ६४५ ओवियाँ विशेय द्रष्टव्य हैं।* वे 
कहते है कि जानेश्वर ! आत्मज्ञान के विपय का विस्तारपूर्वक आपने सुन्दर 
विवेचन किया । सामान्य कवि किसी विपय के प्रतिपादन में वेकार ही लम्बा 
वर्रान करते हैं जिससे ज्ञान का मूल विपय छूट जाता है, तथा अन्य वातों को 
हृत्व मिल जाता है, जो अनुचित हे । असामान्य कवि अपने साथ श्रोताओं का 
भी ध्यान रखते हैं। ज्ञानेश्वर को इसका बराबर ध्यान रहा हैं, तभी तो श्रोता- 
गण इसी तरह का प्रशस्ति पत्र ज्ञानेश्वर को प्रदान करते है। वे कहते है कि हमें 
ज्ञान के लिए प्रेम है तथा तुम्हें भी ज्ञान के इस निरूपण में प्रीति है। इसलिये 
तुम्हारे इस ज्ञान निरूपणा मे चौगुनी स्फूति आगई है । तुम ज्ञान क्र खुली आँखों 
से प्राप्त कर चुके हो इसे हमें स्वीकार करना ही पड़ेगा । श्रोता आगे चलकर और 
नि अ * 
५ का श्रोता म्हणतो राहे । के परिहारा ठावो पाहे ॥ 
बिहिंसी का वाये । कवि पोषका ॥ 
ज्ञानेश्वरी श्रवण करने बेठी हुई मंडली कहती है कि हे ज्ञानदेव ! हे कवि 
पोषक । तुम क्यों व्यर्थ डरते हो ? भगवान्‌ मुरारी का मनोगत और गुप्त अभि- 
प्राय तुमने अपनी बवतृत्व अली से प्रकट कर दिखाया है। 
सहज कवित्व का प्रभाव-- 
ज्ञानेश्वर के इस सहुज कवित्व ने सब को पूर्ण आनन्द प्रकठ कर दिया । 
रस-परिपोष की दृष्टि से ज्ञानेश्वर की विदग्ध रसर्वृत्ति-निश्चित प्रकट हो गई है । 
कवित्व के तथा ज्ञान के प्रेम से एवम्‌ अभिजात प्रतिभा के बल से आध्यात्मिक तत्व- 
ज्ञान को ज्ञानेश्वर ने इस प्रकार अभिव्यक्त किया जिससे स्फूतियुक्त अच्चःकरणा में 
रसदृत्ति जागृत हो जाती है। यह रसवृत्ति ऐसी किस प्रकार बन गईं, इसका पता 
बुद्धि को | भी नहीं लग पाता । बह्मविद्या के मूत्र म्रोत श्रीमद-भगवद-गीता पर 
प्रात मे जब हक लिख थी. टीका लिखने श्री न्ञानेश्वर प्रस्तुत हो गये तो उन्होंने प्रारम्भ में 
१. ज्ञानेश्वरोी अध्याय १३॥६३१०६४५४। 
२. ज्ञानेश्वरी अध्याय १३॥८५४४ 
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वाणी के नये-नये बिलास प्रकट करने वाली विश्व मोहिनी शारदा का स्तवन 
अपरिहायें रूप से किया है। गीता ज॑से तत्व ज्ञान परक ग्रन्थ पर दीका लिखते हुए 
भी दार्शनिक की अपेक्षा ज्ञानेश्वर कवि के नाते ही अधिक रूप से प्रभावी बन मग्रे 
हैँ । वे कहते हैं।--- 

म्हरौनि साके नित्य नवे । श्वासोच्छ वास ही प्रबंध हो आबे । 

ग्रुर कृपा कायनोहे । ज्ञान देओ म्हरो ।॥ 


काव्य स्फूति-- 
इसलिये मेरे नित्य बहने वाले अर्थात्‌ निकलने वाले श्वास और प्रश्चास भी काव्य 
ग्रन्थ बन जाते हैं। गुरु कृपा से असम्भव कुछ भी नहीं है। इसी गुरु प्रसाद से 
वे आश्वस्त होकर यह प्रतीज्ञा करते है *-- 

अगा विश्वेंक धामा। तुक्ता प्रसादु चंद्रमा । 

करू सज पुरिमा । स्फूर्तोच्ी जो ॥ 

जी अवलोकिया मसातें । उन्मेष सागरी भरितें ॥ 

बोसडेल स्पूर्तीतें। रसचूत्तीचे || 

तरी आता यरतें प्रसादे ! विभ्यासे घिदरधे । सब्द शास्त्र पदें । वाखाणीना | 

म्हस्पोनि अक्षरी सुभेदीं ॥ उपमा श्लोक कोंदा कोंदी ॥ 

भ्ाडा देईन प्रति पर्दो । प्रंथार्थासी ॥ 

हे गुस्देव ! आप सारे जगधू का एकमात्र आश्रय स्थान हैं। आपका 
प्रसन्‍नतारूपी चन्द्रमा मेरे अन्त:कररण में उदय होकर स्फूतिरूप पौरिमा का निर्मार 
करे । हें सदगुरु! आपने मेरी ओर कृपाहृष्टि पूर्वक देखा है, अतएब मेरे बुद्धि 
रूपी सामर में स्फूर्ति आदि को नवरसों का ज्वार उत्पन्त होगा । फिर गुरु प्रसाद 
से गीता भारत्र में मूल रूप से आये हुए सिद्धान्तों, प्रमेयों एबम्‌ पदों का चातुयंषूर्ण 
शैली में मैं वर्शन करूगा। मार्मिक अर्थ स्पष्ट करने वाले शब्दों में, उपमा और. 
काव्योत्कटता से सराबोर कर गीता ग्रथ के प्रत्येक पद का अर्थ सुस्पष्ट-कर मैं 
बतलाऊँगा । मेरे ग्रुरु ने मुझे इस विद्या में पूर्ण और निपुण कर दिया | 
रमरणीय कला विलास में से संप्राप्त होने वाला कला बोघब-- 
ज्ञानेश्वर एक कथा कथन कर रहे है, जो श्रीकृष्ण और अर्ज्न के बीच 

संत्राद रूप से चली है। ये संबाद दाशंनिक अमेग्ों ओर उनके स्पष्टीकरण से भरे 


ही 





न्‍ी 
_ 


१. ज्ञानेश्वरी अध्याय श्झा(छरे४ढड। ..: 
२. ज्ञानोश्वरी अध्याय ९ ४-२३-२४, २६ तथा अध्याय १३-१६६४ | 
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हुए हैं। ज्ञानेश्वर को यह सब रसवृत्ति से युक्त होकर कहना है। इस वेदम्धपूर्ण 
रसवृत्ति में साहित्य की सभी कलात्मक सम्पत्ति का भव्य स्वरूप वे श्रोताओं को 
उपलब्ध कर देना चाहते हैं। वे इसको तारुण्य और नव्यता भी प्रदान करना 
चाहते है। शारदा का लावण्य भंडार मुक्त करके उसके अनगिनत अनमोल रत्न 
दोनों हाथों में भरकर श्रोताओं को वे समपित करना चाहते हैं। अपनी शैली से 
माधुयं को मधुरता, रंगों को सुरग की विशेषताएं प्रदान करने की उनकी इच्छा 
हैं। सक्षेप में रमणीय, रसात्मक सुरस कविता का स्वैर विलास अपनी मुग्ध शली 
से उनको बतलाना है । श्रोताओ के मन कला-बिलास की दिव्यता से मुग्ब करते 
है। मराठी के नगर में ब्रह्मविद्या का समृद्ध भंडार उत्पन्न करना है, ऐसा उनका 
निश्चय है, तथा यह सब उन्हें कल्पना के विलास द्वारा कर दिखाना है । 


भानेग्वर के द्वारा शब्दों का व्यापकत्व भी इसी रस विदग्धता से ही 
सामने आया है १-- ह 


जैसे बिब तरी बचके चिएवढें। परि प्रकाशासि तेलोक्य थोकड़े । 
दाब्दाची व्याप्ति तेरे पाड़े । अनुभवावी । 

ना तरि कामि तयाचे इच्छा । फढछ्े कल्पवृक्षु जेसा । बोलू व्यापकु 
होय तंसा । तरी अवधान द्यावे 


जैसे सूर्य बिव दिखने के लिए बहुत छोटा रहता है, फिर भी उसके व्यापक 
प्रकाश की व्याप्ति के लिए त्लेलोक्य भी छोटा पड़ जाता है। छब्द की व्याप्ति का 
भी यही हाल है । अनुभव भी इस बात का समर्थन ही करता है। बोल एवम्‌ 
अभिव्यंजना भी व्यापक रहती है ज॑से इच्छा करने वाले के सकतलपों के व्यापक फल 
कत्पवृक्ष देता है। इसी तरह वोल भी व्यापक रहते है अत: उसे ध्यान देकर 
सुनना चाहिये । घ्यान देकर सुनने वाले को ज्ञानेश्वर शब्दों के सामथ्यं की बडी 
सुन्दर महिमा को बतलाना चाहते हैं -- ह 


तेणे कारणे मी वोलेन । बोली अरूपादे रूप दावीन । 
भतीन्द्रिय परि भोगवोन । इन्द्रिया करवीं ।। 
सदगुरु की छुपा से मैं निरूपएणा करूँगा तथा उसमें च्रहम का स्पष्ट रूप 
प्रत्यक्ष बतलाऊंगा । यों जो यह वात प्रसिद्ध है कि ब्रह्म इन्द्रिय गोचर नहीं है । 
परन्तु इन्द्रियों को उसका अनुभज होने लगेगा। जब श्रोतागण मेरा निरूपरा 


१. ज्ञानेश्वरो अध्याय, ४२२४-१५ । 
२. ज्ञानेश्व रो अध्याय, ६-३६ । 
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सुनेगे । आर्थाव यह सिद्ध हो जाता है कि शब्दों का योजक रस विदग्ध कवि अपनी 
इच्छा के अनुकूल गम्भीर अर्थ की नििति शब्दों द्वारा कर सकता है। ज्ञानेदबर ने 
सदा सर्वेत्र कोमल भौर सुरस शब्दों का प्रयोग किया हे । जिन झब्दरों मे अपना 
लालित्य होता है ओर नाद माघुये होता है । ज्ञानेश्वर ने केवल इन्ही का कलात्मक 
वर्णुत मात्र नही किया, अपितु छाब्दों का आकृति सौन्दयं, रूप सौन्दर्य अत्यन्त 
मोहकता से उन्होंने प्रकट कर दिया है। उनकी दृष्टि से, शब्दों में रूप ओर आक्ृत्ति 
भी रहती है । टी. एच. ग्रीन का कहना है कि शब्दों का बाह्य सौन्दर्य और 
आकृत्ति सौन्दर्य भी हुआ करता है। इसे वे (४०7प्कव 8८4पांए) कहते है ।* 
शब्द श्रवण गोचर प्रतीक है। ऐसे श्रवण्स गोचर प्रतीकों की सहति ही 
भापा कहलाती है । मेरा अभिप्राय काव्य में निरूपणा की गई भाषा से है । 
शञानेश्वर का यही मच्तव्य है. --- 
नवल वोलतीये रेखेची वाहरमी ॥ देखता डोछवयां ही पुरों लागे घर्मी । 
ते म्हस्यतती उधडली खारी । हूपाची हैं ॥ 


जेथ सम्पूर्ण पद उभारे | तेथ सनचि धांबे बाहिरे । 
बोलु भुजाही भाविष्करे | आलिगावया ॥। 
इस निरूपण की अर्थात्‌ वोलने की वद्धत्ति भी अत्यन्त आश्चर्यपूर्रा है, जो 
शब्दों के माध्यम से प्रकट होती है। इसे देखकर आँचों को भी तृप्ति मिल सकती 
है । इससे तूम होकर आँखे कहने लगेगी कि आपने तो मानों यह हमारे लिए रूप- 
विपयों का भडार-घर ही खोल दिया है । शब्दों का वाह्य सोन्दर्य बुद्धि की जिद्ना 
से ज्ञात न होकर केवल अक्षरों के बाह्य आक्वति मूलक सीन्दर्य की झोभा से ही 
ज्ञात होकर सारे इन्द्रिय-तत्पर रहेंगे अर्थात इच्धियों की समाधान पश्रास होगा ॥ 
मराठी भाषा के सौन्दर्य से इन्द्रिय राज्य करेंगे, फिर सिद्धांतों के ग्रामकोी अच्छी 
तरह तैयारी के साथ जा सकगे । जहाँ शब्द नष्ट हो जाता है, ऐसा विवेचन मैं 
सुन्दर प्रणाली से करूँगा । शब्दों में सारे इन्द्रियों को तृत करने का सामर्थ्य रहता 
है । वस्तुतः: शब्द श्रवरणोद्रिय का विपय होने से उसका वाह्य आक्षति सौंन्दर्य एवम्‌ 
रूप सौन्दर्य आँखों से अवलोकन किया जा सकता है । ऐसी विलक्षण कल्पना सामने 
रखकर भी ज्ञानेश्चवर की स्वच्छन्द विहार करने वाली प्रतिभा थकती नही है । वे 
इससे भी आगे बढ़ जाते है । वे कहते है कि शब्द का एक स्वाद भी रहता है। 
अतएव घब्द रसनेन्द्रिय का विषय हो सकता है। उनकी यह सूक अनोखी और बड़ी 
विलक्षण है। शब्दों में नाद, स्र्श, रूप, रस और गंध होता है ऐसी अद्भुत्त 


१. दी आउठंस श्रेंड दी आंसू ऑफ क्रिटीसीकूम---टी.- एच्‌- ग्रीन । 
२. ज्ञानेश्व॒री अध्याय, ६।१८-९६ । 
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कल्पना वे करते है। पंच कर्म र्द्रिय शब्द को यथा योग्य रीति से परितृत्त करने की 
क्षमता रखते है। उदाहरणार्थ देखिए--- 

नाद-सधुर शब्द--झानेश्वर नेनाद के भिन्न-भिन्न प्रकार स्पष्ट किये हैं। 
कोयल की ध्वनि, रणवाद्यों का घोष, मेघ गर्जना, गर्जन तर्जन करने वाले नदियों 
के प्रवाह, तथा अन्य ध्वनियों का उल्लेख ज्ञानेश्वर करते हैं । शब्दों के अनेक नादों 
की टकसाल ही मानो ज्ञानेश्वर ने खोल दी है। वाणी की मधुरता से नादतब्रह्म का 
मूतिमान अवतार ही थब्दों में समाये हुए माधुय की पराकाप्ठा मानी जावेगी। 
नीरवता और शान्तता का मानवी मन को बड़ा आाकपंरणा रहता है। अतः ज्ञानेश्वर 
ने अत्यन्त सुकुमारता से और कोमलयुक्त होकर शीतल सूर्य प्रकाश और मंथर गति 
से बहने वाली वायु का भी वर्णन किया है । 


नाद चित्रों से युक्त (80०॥0०४ 778825) कल्पनाचित्र जञानेश्वर हमारे 
सामने इस प्रकार रखते हैं-- 
यथा-- 'घोवाच्या कुण्डी / सादचित्राची! रूपडी । 
प्रणवाचिया मोडी । रेखिली ऐसी ॥* 
परा वाणी के गमलों में मध्यमारूपी नाद चित्रों के कई रूप ओंकार के 
आकार में रेखांकित रहते है, ऐसी कल्पना की जा सकती है। ज्ञानेश्वर नाद को 
रूप तथा रंग भी प्रदान करते हैँ ।* जसे--- 
जिये कोवछि केचे निपाडे । दिसतों नादीचे रंग थोकड़े । 
मेरे द्वारा प्रयुक्त अक्षरों की कोमलता के कारण वे अक्षर सुस्वरों के विभिन्न 
प्रकारों को दिखावेंगे तथा कम वा अधिक मात्रा में चित्ताकर्पक सुगंध के बल को 
कम करने में सक्षम होंगे । स्पर्श संवेदना का आभास उत्पन्न करने वाले शब्द 
स्वभावतः कोमल और भसूरण जेसे मुलायम होते हैं। ज्ञानेश्वर इनका भी निपुणता 
से प्रयोग करते हैं ।) जसे-- 
वर्धिये प्रथम दश्षे । वोहछलया शला चे सर्वाज्रः ज॑से । 
बिरुडे कोमलांकुरो तंसे । रोमाँच आले ॥॥ 
4 ५ ८ 
कां भूमिदे मार्देव। सांगे कॉभाची लवलव। 
नाता आचार गोरव | सुकुलिनाचे ॥ 


२. ज्ञानेश्वरो अध्याय, ६।२७६। 


२ १3 ६१५ । 
३. ज्ञानेश्वरी अध्याय, ११२४७ तथा अध्याय १३। श्घ०। 
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वर्षाकाल प्रारम्भ हो गया है, अतः पव॑तों से निर्शर भरने लगे हैं जिससे 
कोमल मखमल की तरह मृदु दिखाई पड़ने वाले तृणांकुरों की हरीतिमा का इसमें 
वर्णात है । इन तूणांकुरों में रोमांच हो आया । यहाँ स्पर्श संवेदना प्रकट हो गई 
है। दूसरे उदाहरण में ज्ञानेश्वर भूमि की मृदुता का वर्णान करते हुए बतलाते हैं 
कि अंकुरों की मृदुता भूमि की मृदुता को व्यक्त करती है, तथा आचार अच्छे कुल 
का बड़प्पन प्रदर्शित करता है । ज्ञानेश्वर में संवेदना जागृति का सामथ्यं विशेष 
रूप से है। स्त्री के स्पर्श से निर्माण होने बाली सुख संवेदना की कल्पना का 
आध्यात्मिक निरूपण में ज्ञानेश्वर ने वरावर उपयोग कर लिया है। एक उदाहरण 
देखिए१--. 

प्रियोत्तमाचिया कंठी । प्रमदा घे आटी । 
तेशो जीवेंशी कोमटी । करुनि ठाके | 

अपने पति के गले में अपनी भुजाओं को डालकर जिस प्रकार तरुणा स्त्री 
उसका आलिंगन करती है, उसी तरह अपने प्रार्ों के साथ अज्ञानी अपनी फोपड़ी 
में कालयापन करते हे । 

रूप संवेदना के शब्द तो पूरी ज्ञानेश्वरी में भरे हुए पड़े हैं। रस संवेदना 
के शब्द अपनी सुरसता एवम्‌ मीठेपन के लिए ग्रसिद्ध होते है। कुछ वानगी 
देखिएर३े-..... 
रस संवेदना--- 

ज॑सी अमृ ताची चवी निवडडिजे । तरी अध्वताधि सारिखी म्हरिगज । 

ज॑ से ज्ञान हें उपमिजे | ज्ञानेंसिची !! 

सांगे कुमुद दब्ठाचे नि ताटे । जो जंविला चन्द्र किरण चोरवदे । 

सो चकोरु काई वाब्ठुबंटे | चुम्बितु असे ॥। 

अमृत का स्वाद कसा है, इसे हू ढ़े पर वह अमृत की तरह ही है, ऐसा 
कहना पड़ता है । उसी तरह ज्ञान को ज्ञान को ही उपमा दी जावेगी। हम कह 
सकते हैं, ज्ञानेश्वरी की रस संवेदना भी ज्ञानेश्वरी के रस ज॑सी ही है । 

कमल के पंखुडियों के पत्र पर शुद्ध और निर्मल चन्द्र किरणों का भोजन 
करने वाला चकोर पक्षी मरुस्थल के एवम्‌ निर्जन के पत्यरों को क्‍यों चाटने जावेगा। 
झानेदवरी के रसिक वाचक चकोर की तरह ज्ञानेश्वरी की शुद्ध रस संवेदना के 





२. ज्ञानंश्वरी अध्याय, १३॥७८५ 
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चन्द्र किरणों का भोजन निर्मत्त और सहृदय अन्तःकरण के कमल की पंखुड़ियों के 
पत्तों पर करेगा, वह अन्यत्र मूह मारने नहीं जावेगा । 
गंध-संवेदना-- 


गंध संवेदना मे सुवासित एवम सुगंध युक्त शब्दों का प्रयोग यत्र-तत्न 
ज्ञानेश्वर ने किया है । कमल पराग, तुलसी, सेवंती, मोगरा, चंपक, स्वर्ण चम्पक, 
जसे पुष्पो के सुगध का निर्देश ज्ञानेश्वरी मे मिलता है। चंदन सुगंध में सर्वश्रेष्ठ 
माना गया है। चदन में सुगन्ध के साथ शीतलता भी एक विशेष गुण है । किसी 
कहा भी है, 'सुगन्धम्‌ चंदनम्‌ दिव्यम्‌ ।” एक ही समय में ये दोनों विशेषताओं 
का संवेदन होता है ।"  देखिये--- 
कां चदना ची द्रती ज॑ सी । चन्दनी भजी अपेसी । 
का अक्ृत्रिस शशी चन्द्रिका ते ॥ 
तथा कपु र चन्दन आगर । हा चन्दनाचा महा सेरु ॥ 
चंदन का सुगन्ध जेसे चंदन मे ही अभेदत्व से विद्यमान रहता है, अथवा 
चांदनी स्वभावतः चद्र में अभेद रूप रहती है, वैसे ही अद्ठेत में भक्ति है। इसका 
अनुभव मात्र किया जा सकता है। वह अकथनीय है । भक्त का समर्पण कितना 
दिव्य है इसका विवेचन करते हुए ज्ञानेश्वर कहते हैं कि भक्त के द्वारा भक्ति के 
उत्कर्प के साथ अर्पण करने की क्रिया मे कर्पर, चंदन, अग्रुरु जेसे सुगन्धी द्रव्यों का 
महामेरू ही मानो मुझे अपंण किया है । ऐसा भगवान्‌ श्रीकृष्ण का निवेदन है । 
स्मृति में रहने वाले सुगन्ध का एवम्‌ उसकी गन्ध-सवेदना का विवेचन भी 
ज्ञानेश्वरी में विपुल है। सारांश यह है कि शब्द-सोन्दर्य, नाद-सौन्दर्य, कल्पना 
रम्य चित्र, शब्द-सौध्व, ध्वन्यात्मकता, उन्कृष्टउप्माओ की भरमार ज्ञानेइवर के 
साहित्य में पर्याप्त मात्रा में है । वाइमय की कृति का अन्तर्गत आशय सौन्दर्य तथा 
अभिपष्राय का सौन्दर्य अथवा रसात्मकता प्रतीत होने के पूर्व ही उस कृति के वाह्म 
सौन्दर्य के कारण सहंदय रमसिक उसमे मग्न हो जाता है। ज्ञानेश्वर को इस सत्य 
की सत्ता सदा और सवत्र मान्य है। वे इस विपय में पूर्ण जाग़रुक हैं। उनका 
साहित्य रसविदग्धता से इतना भरा हुआ है कि वह केवल बुद्धि की जिद्ना से शब्द 
का आशय समझने वाला ही नहीं है अपितु जिसके अक्षरों की शोभा मात्र से ही 
सारी इन्द्रियो को अपना सुख भ्राप्त हो जाता है। मालती पुष्पो के गुच्छ नाप्िका 
को सुगन्ध प्रदान करते है। तथा उसी समय वे उसकी जोभा से आँखों को भी 
सुख देते है । ज्ञानेश्वर की साहित्यिकता ऐसी ही है। ज्ञानेश्वर के साहित्य में काव्य 


१. ज्ञानश्वचरी-१८११५० तथा ६।३९१। 
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के आधय तथा अन्तःरत्ज सौन्दर्य के साथ वहिरज्ू सौन्दर्य और शोभा भी विद्यमान 
है। भाषा भी लालित्य गुण की विशेषता के साय-साथ अमृतोपम मिठास को भी 
मात्त करने वाली मधुर एवम्‌ प्रसाद गुण से भरी तथा मत्रत्व से सिद्ध है । 
उपमाओं का प्रयोग--- 

आनेदवर उपमाओं का प्रयोग अपने विवेचन को स्पष्ट करने के लिए तथा 
अपना प्रमेय सामिकता से लोगों के हृदय में प्रविष्ट हों जाय इस हेतु से करते हैं । 
अत्त: उनकी उपमाए सार्थक सिद्ध होती है। उपमाओ की भरमार कर में ज्ञानेप्थरी 
का विवरण करूमोगा ऐसा आश्वासन श्रोताओ को कज्ञामेश्वर दे चुके है । इस 
प्रतिज्ञा का यधावस्‌ पालन ज्ञानेश्वर ने किया है । मालोपमाएँ बहुधा अधिक 
माया में ज्ञानेश्वर ने प्रयुक्त की हैं । साहदय की अपेक्षा साथम्य पर विशेष जोर 
जाने श्वर की उपमाओं में देरानें को मिलता हैं । उपमाओं की तरह रूपको का भी 
ज्ञानेद्वर ने अनेक स्थानों पर प्रयोग किया है। रूपकों की सहायता से रसिक 
हृदय काव्यात्म-मौन्दयं का साक्षात्कार कर सकता है। कल्पना शक्ति का सस्‍्वेर 
विहार रूपको के द्वारा ज्ञानेश्वर प्रस्तुत करते हैं। मराठी के काव्य शंलीकार के 
नाते ज्ञानेध्वर ने कलात्मक प्रकर्ष की चरम सीमा को भी पार कर लिया है। 
प्रतिभा का नवोन्भेप उनमे सदा होता रहा है, जिससे उनकी अभिव्यंजना ने इतने 
सुरस और सरस ताने-बाने से अध्यात्मिक विचार घारा को भी काव्यमय और 
साहित्यिक बना कर, प्रस्तुत कर किया हे । 
आध्यात्मिक विचारों का साहित्यिक शैली में निरूपण॒-- 

ज्ञानदेव का अपने गुरु पर और अपने सामरथ्य पर घूरा विश्वास था। उन 
में विनम्नता है, पर वे कही भी दीन वही बने हैं। वे स्वामिमानी है, पर अहड्भारी 
नही है । ऐसा उनके बारे में श्री जगमोहन लाल चतुर्वेदी का कहना ठोक ही 
है| प्राकृत भाषा में आध्यात्मिक विचारों का इतना सरस॒ और अद्भुत निरूपरा 
साहित्यिक शैली मे प्रस्तुत करना न्ानेश्वर का सबसे महान कार्य है। परारमाथिक 
दृष्टि प्रमुक्ष रूप से उनके सामने थी। उनका समसूचा जीवन ही पारमाथिक 
था । प्रापंचिक सुख की प्राप्ति न तो उनका निजी लक्ष्य था न वे इस लक्ष्य को 
समाज के लिए उद्घोषित करने वाले थे । उन्होने समाज के हाथों में आध्यात्मिक 
सुख की बहुमूल्य सपत्ति थदान कर एक बल और सुरक्षा का आश्वासन दे दिया ॥। 
सब के अभ्युदय की बरावर उन्हे चिता थी । उनके काव्य का तथा उनके जीवन 
का सार एवम्‌ लक्ष सब का श्रेय और प्रेय परमार्थ ही है । 





१. संत ज्ञानेश्वर -- श्री जगमोहनलाल चत्‌र्बेदी, पृ० ७६ । 


५४८ हिन्दी और मराठी के बैष्णव साहित्य का 


ज्ञानदेव के साक्षात्कार मार्ग का नाम 'पंथ-राज' है। ईश्वर प्राप्ति से 
ही दुःख निवृत्ति हो सकती है, ऐसा उनका कहना है। भक्ति का सर्वस्पर्शी रूप 
उनकी भाँखों के सामने था। फलतः दुराचारी भी यदि अपने सर्वेस्व के साथ 
ईश्वर भक्ति करे तो वह ईए्वर रूप बन जाता हैं, यह भक्ति की महिमा उन्हें 
मान्य है | ह * 


नामस्मरण का माहात्म्य और महत्व ज्ञानेश्वर ने अपने अभज्नों में व्यक्त 
कर दिया है। विठठल का नाम एक खुला मंत्र है। जिसे लेने के लिये किसी 
दीक्षा या किसी प्रकार का कोई मोल नहीं देना पड़ता है । 
जामेश्वर के अर्भंगों में भी भक्तिरस पूर्णो-रहप से लवालव भरा हुआ है । 
उसमें भावना की आतंता, कल्पना की विशञालता और जब्दों की सुकुमारता का 
अद्भुत संमिश्रण है। एक अभंग देखिये ।" 
तुक्तिये निढ्छी कोटि चन्द्र प्रकाशे । 
कमल मनयन हास्य वदन भासे ।। 
घडिये-घडिये-घडिये गुज बोल कांरे । 
उभारोनियाँ कसा हालचितो बाहो । 
बाप रखुसर देवीचरू विदृठलु ना हो ७ 
ज्ञानेश्वर का इसमें आत्मानुभव है, परन्तु जब वे उसका विवेचन करने 
चेठते हैं, त्तो कल्पना का सहारा अवश्य लेते हैं। विदठल का आश्वस्त करने वाला 
हाथ उनको दिखाई देता है। वे कहते हैं, हे भगवन्‌ ! तुम्हारे शरीर पर करोड़ों 
चंद्र प्रकाशित होते से भासित होते हैं। तुम्हारा कमल नेन्न वाला मुख हास्प वदत- 
युक्त सुघोभित है । अरे क्ृष्ण ! जरा आओ तो। मुझे से कुछ बातचीत भी 
करो । हरघड़ी मेरे साथ प्रेम की बातें करो । 

'विद्बता, कवित्व और साधुत्व का. त्रिवेणी संगम ज्ञानेबवर के साहित्य में 
मिलता है, यह “पाँचसंत कवि में! सुश्री कुमृदिनी घारपुरे का कथन ठीक है | 
ज्ञानेश्वर ने ऐसा अमोघ साहित्य सर्जन किया जो चिरंतन है। जो सदा नव्य ह्ठ 
तथा भव्य है और उच्च एवम्‌ उदात्त भावों से युक्त है। तथा मानव मात्र के 
मतको चिरथान्ति और सुख का लाभ प्राप्त करा देने वाला है। उनकी यह 
वाड भय गंगा सबको पुनोत कर अध्यात्म और काव्य का सुन्दर मशि-कांचन-योग 





१. ज्ञानेश्वर जमंग पु० ११६, पाँच सन्त कवि--डा० श॑. गो. तछ पुछे। 


२. पाँच सन्त कवि--डा 6 श'. गो. तुछपुछे कृत में शोमती. कुमुंदिनी घारपुरे का 
विवेचन पृ० १२६ (द्वितोय संस्करर/) । " | 


तुलनात्मक अध्ययन प्र४डह 
- 

प्रस्तुत कर देती हे । ज्ञानेश्वर के अभंग गीत्ति काव्य के अन्तर्गत रखे जा सकते है | 
वारकरी संप्रदाय के साहित्य में अभंग महत्वपूर्ण माने गये हैं । 
नामदेव के अभंगों का साहित्यिक पक्ष-- 

नामदेव की साहित्यिक शैली का यदि हमें आस्वाद लेना हो तो उनके अ्रभगों 
में रसपूर्ण शलीमें अभिव्यक्त किये गये अपने उपास्य के गुणों और लीलाओ का वर्णन 
विशेप प्रकार से अध्ययन किया जाये । 

वेसे देखा जाय तो नामदेव की वानी अमृत की खदान है ॥ काव्य मर्मज् 
पडित भले ही वे न रहे हों। भगवान्‌ का उन्मुक्त प्रेम उनमे कूट-कूटकर भरा 
हुआ है अतः उनके अभंगों में उनकी भक्ति-भावना किसी उदयोन्मुख कवि की तरह ही 
मुखरित हुई है। बिना परिश्षम के शब्द-कीशल्य, पाडुरंग और हरिताम सकीर्तन में 
अपने आप अभिव्यक्त हो गया है । लीला गान और संकीत॑न ही उनकी काव्य-यगा 
की बाढ़ में सरसता के साथ सामने आये है। शत कोटी अभंग रचने की प्रतिज्ञा 
करके भागवत के दशम स्कंघ के इलोको का आधार लेकर नामदेव श्रीकृष्ण की 
बाल लीला का वर्खन करते है। आरम्भ में वे भगवद्‌ भक्ती को वदन करते है । 
नामदेव में भक्ति का उन्मेप उत्स्फूर्त प्रेरणा से काव्यनिमित मे सहायक हो गया है, 
ऐसा जान पडता है। नामदेव कृत वालवर्णन साहित्यिक पक्ष से द्रष्टव्य है । 


नामदेव कृत वाल लीला वर्णन १-- 

देवा आदि देवा सर्वत्नाच्या जीवा। ऐके वासुदेवा दयानिधे ॥ 

नासा म्हरोो जरी दाखचिसी पाया। तरी धंदावया स्फूति चाले 

हे दयानिधि वासुदेव ! आप आविदेव है । सबके प्राणो के प्राण हैं । आप 
ब्रह्म और सदाशिव तथा इन्द्रादिकों के द्वारा वंदित है। हे वासुद्रेव ! दीनबबु ! 
मेरी पुकार सुनिये । चौंदह लोकपाल आपकी रेवा करते है। आप जगदचुगुर हैं 
तथा योगियों के ध्यान में रहते है । आप निर्युणा निराकार है, आप माया से बढ्ध 
नही है । है करुणा सिंधु ! मुझ दीन पर करुणा का जल बरसाइये। है सुन्दर 
स्वरूप वाले साँवले कन्हैया आप यदि अपने चरणणो में आश्रय देगे, तो मुझे अपना 
कथन व निवेदन करने की स्फूर्ति मिल सकती है । 

इस तरह अनेक प्रकार से नामदेव करुणापुर्ण वाणी में भगवाव्‌ उनकी ओर 
देखें यही मागते है। भगवान्‌ से मिलने की बेचैनी और तट्पन उनके अभगों में 
व्यक्त हो गयी है । पांडरंग ने प्रसन्‍न होकर अपना वरदहस्त उनके मस्तक पर रखा 


१. नामदेवाची गाया पुृ० २, अभज्भः ८ सम्पादक थि. न. जोग । 


४४० हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य की 


तथा श्रीकृष्ण लीला वर्णन करने के लिए कहा। भागवत में इसी तरह के असज्ध 
को लेकर एक इलोक मिलता है-- | 


'वासुदेव कथा प्रश्नः प्रुरुषां स्त्रीनु पुनाति हि। 
वक्तारं पृच्छ क॑ श्रोतृन्‌ तत्वाद सलिल यथा ॥/) 
कृप्शजन्म-- 


इसी सन्दर्भ मे उनफो बाललीला के वर्णन कितने सरस और मधुर वन गये 
है। हिन्दी के कृष्ण भक्त कवि सूर की वाल-लीला वन की हमे याद दिला देते 
हैं। वसुदेव और देवकी चिन्ताग्रस्त हैं और नवमास परिपूर्ण हो जाने पर भगवान्‌ 
कृष्ण का जन्म होता है । इस प्रसज्ध का नामदेव कृत वर्णान सरस बन पडा है -- 


फोटिशा आदित्य गोठे एके ठायी | तेजे दिशादाही उजछल्या । 
रुण भुण रुण भुण वाजतातो वाछे । आरक्त वतुछ नखी शोभा । 
ध्वज ब्रजांकुश जसी रातोत्पले । नामा म्ह॒ुणे डोछे दीपताती ॥ 


करोडो सूर्यों को एऋतरिंत कर सचित किया हुआ तेज भगवान्‌ की मूर्ति में 
विद्यमान था| ऐसे तेजोमप भगवान्‌ की ओर वसुदेन न देख सके । वे संभ्रम 
और आइचय चकित होकर उस तेज की ओर देखने का प्रयत्तन करने लगे | मृकूट 
पर लगे हुए रत्न नक्षत्रों की तरह चमक रहे थे । केशर का तिलक भाल प्रदेश पर 
विराजमान था । ठेढी भौहे थी, तथा कमलक्त्‌ कोमल नेत्र थे। शुक चचुवत्‌ 
नुकीली नासिका थी ॥ करा कूडल विद्युल्लता की तरह चमक रहे थे। अधरोष्ठों 
की रक्तिमा मानो प्रात: कालीन अरुणोदेय की आभावत्‌ लग रही थी। पैरों मे 


रुतभुन करती हुई पेजनिर्यां बज रही थी । इस तरह सारे शारीरिक अवययो सहित 
पूर्ण शरीर का वर्णन सन्त नामदेव करते है । 


पूृतना को कंस ने भेजा है । वह कृष्ण को अपने व्रिय भरे स्तनों से लगाती 
हे उस समय का नामदेव कृत्त विवेचन देखिये--- 
पृतना वध-- 


कृष्णा लाचितसे सतनी। तिसी भारी चक्रपाणी ।। 
भयात्तक प्रेत ) जन विस्मय करोत ॥ 
रहे लेन्हां माया । वाचलासी बा तान्‍्हया ॥ 


१. श्रीमद्‌ भागवत दशम स्कंध अध्याय, १११६ । 
२. नामदेवाची सार्थ गाथा (बुन्बथ सम्पादित) अभड्ध ३२, पृ० ३६ । 


तुलनात्मक अध्ययन ५५१ 


मिल्लोंनिया समस्त । भाकठ्ठी अद्भूगरा लावीत ॥॥ 
वसुदेवे सांगितले। नंद म्हरों सेसे भाले ॥॥ 
कु-हाडी आरती । शस्त्रें करनी तोडिती |॥ 
साभा म्हरे दिला अग्ति । वास ने साथ गंगनी |।९ 
. केस ने कृष्ण नाजछार्थ पूतना को भेजा। वह सुन्दर स्त्री का रूप और 
परिवेश धारण कर आईं है। बालक कृष्ण को मारने के लिए उसने अपनी गोद में 
उठा लिया तथा अपने विप भरे स्तनों से उन्हें पयपान करने के लिए विवश किया । 
श्रीकृष्ण के स्तनपान करते ही पूतना के प्राण हरण कर लिये गये । प्रास्ान्त 
होते ही उसका सुन्दर अप्सरा जेंसा रूप भयानक राक्षसी के आकार में परिणत्त 
हो गया । यज्ोदा ने जब देखा, उसका बालक सुरेक्षित है, तब उसे आनन्द हुआ, 
ओर पृतना के प्रेत के कुल्हाडी से ठुकड़े-टुकड़े क्ररवाकर* उसका - अग्नि संस्कार 
करवाया । भगवान्‌ का उसके शरीर से स्पर्श हो गया था ६ इसलिए: दुर्गव के बदले 
सुमंघ छूटने लगा ॥ बालक ऋृप्णा बड़े होने लगे है। उन्होंने ज्कटासुर का बच 
किया तथा और भी अनेक बाल लीलाएंँ की, जिनका अत्यन्त मामिकता से नामदेव 
वर्णन करते हैं। तृण्यावतं-वघ का प्रसय इस प्रकार चित्रित है--- 
कंसे पाठविला हेव्हां तुृणाावतें। घुछीने समस्त व्यापियेले ॥॥ 
चेपोनी मरडी गत प्राण केला। भूमिसी पाडिला दंत्य तेव्हां ॥ 
- मामा भ्हसोते वरी खेब्ठत योविद । पाहोनों आनन्द सकह्ठासीं ॥* 

- - तृणावरतं नामक असुर ने आँधी का रूप घारण कर लिया और-कृष्ण को 
आकाश में ऊँचे स्थान परु उठा ले गयां। परन्तु भगवान्‌ ने उसको पकड़कर उसका 
गला दबाकर प्रारा हरस कर लिए । इधर ग्रोपियाँ- यश्योदा सहित शोक 'मश्न हो 
गई, जब उनको भगवान्‌ श्रीकृष्ण न दिखाई दिये। इतने में मरा हुआ दत्त्य 
तृर्यावर्त आकाश से नीचे धरती पर गिर पड़ा । लोगों ने देखा कि क्रप्ण उसके गले 
को पकड़कर खेल रहे थे । यह देखकर सारे लोग आनदित और गदगद हो, उठे | 


नासदेव कृत कुलाचार के कुछ सांस्कृतिक प्रसंग-- न 


इस त्तरह कृष्ण के वाल्यक्रल. में अनेक जिपत्तियाँ मूह बांये सामने आई' 
पर उत्येक संकट का भगवान श्रीकृष्ण ने निवारण कर दिया तथा इस तरह ब्र॒ज- 
मण्डल को सदा संकटों से उबारा । एकबार नंद के यहाँ चम्पापष्टी का बन्त था | 





१, नामदेवाची साथ गाथा (सुबंध-संपादित) पद ४६, पृ० «श । 
२. नामदेवाची सार्थ गाथा (सुबंध-संपादित) पद ५३, प्ू० ६० । 


नगर हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य की 


इसी तरह सकष्टी-चतुर्थी का ब्रत भी यश्ोदा रखती थी। इन दोनो प्रश्त॑ंगों में 
अद्भुत रस ओर प्रसज्रो का निर्माण किया है जो अनोखा है --- 
नन्दाचिया घरी चपापष्ठी नेम | कुछीं कुछघर्म सार्तंडाचा । 
पक्वाने हि नाता रोडगा भरीत । फेली अपरिमित यशोवेने ॥ 
करी क्षणा माजि वांकडे ची मुख । हरो खात वीख कालवले । 
जाणितला भाव मायेचे अन्तर। करुनिया खरे दावी देव ॥। 
2५ ८ मय 
नवसा न पावती गोकुछीच्या देवता । उपाय मागुता राहिलासे । 
चितावली माय मूर्च्छा भालो तिसी । भालो पोरविसी सोहजाके । 
जाणोनिअन्तर महुणे रृप्णापंण । तेव्हाँ आले विघ्न दूर होय । 
नामा म्हसणे देव पाहे कृपा हष्टी । जाखवले पोटी हावि देव ॥। 


कृष्ण मथुरा के रहनेवाले थे। नंद और यशज्ञोदा ब्रज निवासी थे । 
परन्तु नामदेव ने स्वयम्‌ महाराष्ट्रीय होने के नाते इधर के ब्रत वैकल्यों को तथा 
त्यौहारो को कृष्ण के जीवन मे चरितार्थ कर दिया है। मल्हारी मार्तेड एवम 
खडोबा महाराष्ट्र के उपास्य होने से तथा यहाँ के जन-जीचन मे उनका समावश 
रहने से नामदेव ने कुलधर्म और कुलावार के नाते नन्‍्दर और यशौदा के लिए इस 
हाराष्ट्रीय त्यौहार और कुलधर्म का प्रयोग किया है। इससे नामदेव कालीन 
सामाजिक रस्मो का सास्क्ृतक रूप इस अभग में प्रकट हो गया है। वंसे उत्तर 
भारत के जन-जीवन में मार्तड और खडोबा की उपासनाएं नहीं है। पर नन्द व 
यजोदा के लिए नामदेव इन उपास्यों का उल्लेख करते है। मल्हारी मार्तंड कुल 
देवत होने से नद बाबा के यहाँ चपापष्ठी ब्रत था | नाता प्रकार के पकवान यशौोदा 
ने बनाये थे | भुर्ता, रायता, तथा साग चटनी आदि पदार्थ बनाये थे। इतने में 
देवदासी और पुजारी ने कृष्णागमन की सूचना दी। भूखे बालकृष्ण खेलते-खेलते 
हाँ आ गये और उन्होने यशोदा से खाना मागा। नैवेद्य समर्पणा किये बिना 
चम्पापष्टो के दिन कोई खाना नही खा सकता था । अतएव यशोदा ने वालक कृष्ण 
को खाना देने से इनकार कर दिया | नंवेद्य की थालियाँ परोसकर देवघर मे रखी 
और भआमंत्रितों को बुलाया । नटखठ कृष्ण इतने में वहाँ आ गये और सारा नैवेथ 
भक्षण करने लगे । यह देख यशोदा को क्रोध आ गया भौर उन्होने बालक्ृष्ण को 
डाँटा और कहा भगवान्‌ मार्तेड बड़े कठोर है तुमने उनका नैवेद्य भक्षण कर लिया । 
अत वे तुम्हे इसका दंड देगे ओर तुम पागल हो जाओगे । तब कृष्ण की * 





२. नामदेव ची सार्थ गाथा, (सुबन्ध-संपादित) पद ८१, ८२ । 


घुलनात्मक अध्ययन #४रे 


वेसा ही हुआ । यथोदा चितित हो गई । उसके अन्त:करणा ने त्तव भक्ति से कहा 
कि सब कृष्णापंण है । तब कृष्ण की कृपा दृष्टि से स्तारे सदूठहों का निवारण 
हुआ | 
इसी तरह संकष्टी चतुर्थी ब्रत के समय गणापती के लिए न॑वेद्यार्थ बनाये गये 
मोदक लंगरई करने वाले कृष्णा खा गये । नामदेव ने इस प्रधंग का बड़ी मामिकता 
से उल्लेख किया है --- 

गोपिका म्हएणती यशोदे सुन्दरो। करितो मुरारी खोडो बहू ॥। 

यशोदे प्रती त्या मोवेरी बोलतो। सद्ूष्ठ चतुर्थी ब्रत घेई ॥॥ 

गणेश देईल ल्यासी उत्तम ग्रुण । वचन प्रमाण मानावे है।। 

गज वदनासी तेव्हां म्हणात यशोदा । माशिया सुकंदा ग्रुरा देई ।। 

ऐसे हे वचन ऐकून कृष्णनाथे । सत्य गरोेशाते केले तैव्हां ॥॥ 

गोपियों ने यशोदा से कहा कि तुम्हारा बेटा मुरारी बहुत नटखट है और 
हम लोग उसकी शरारतों से बहुत तंग आगई हैं । अतः तुम संकष्टी चतुर्थी का त्रत 
ले लो, जिससे श्रीगणेश्य कृपा से तुम्हारे बेटे में अच्छे गुरा आ जायेंगे । तब माता 
यद्योदा ने श्री गजानन की पुणा की तथा प्रार्थना की, कि मेरे बेटे में सारे अच्छे ग्रुण 
आजायें । कछृप्ण ने जब ये वचन सुने तो गणशणजी के वचनों की सत्यता प्रमारितत 
करने के हेतु एक महीमे तक अपना सटखटपन छोड़ दिया । यशोदा भी कहने लगी 
कि गणेशजी सच्चे भगवान्‌ हैं। वैसे यलश्चोदा सदा संकष्ट चतुर्थी के दिन इकक्‍्कीस 
भोदकों सहित चन्द्रोदय के समय गरा|शजी का पूजन करती पर एक बार उसी दिन 
भगवान-ऋषिकेश श्रीकृष्ण यशोदा से पूछने लग, माँ मुझे तुम लड्डू कब दोगी ? ' 
इस समय का बरोन द्रष्टव्य है *--- 

यशोदा म्हुसत पुजीन गज बदन । नवेद्य दावूत देईन तुज ॥ 

ऐसे म्हर्पोनिया माता बाहेर गेली । देंग्हा-या जबछोी हरी होता ॥ 

एकांत देखोनि हारा उचलीला । सर्व स्वाहा केला एकदांची ॥ 

यशोदा ने उत्तर दिया कि गरेश पूजन के वाद नंवेद्य समपंण होगा 
फिर तुम लड॒डू खा सकोंगे। ऐसा कहकर माता किसी काम से बाहर 
चली गई । देवग्रह में श्रोकृष्ण विराजमान थे । एकांत समय देखकर लड॒डुओं से 
भरा हुआ टोकरा उठा लिया और उसमें के सारे लडडू स्वयम्‌ खा गये। जब माँ 
यणोदा ने लौटकर देखा तो नैवेद्य नदारद था। तब उसने छृषण्ण से पूछा, मोदक 
कहाँ चले गये ? तब जो #एष्ए ने उत्तर दिया वह खवरणशीय है--- 





१. नामदेवाची सार्थ गाथा, पद ८र | 
२. सामदेवाचो सार्थ गाया (सुबन्ध सम्पादित) अभज्ञ ८८ । 


श्श्४ हिन्दी और मराठो के वेष्णाव साहित्य का 


कृष्ण म्हुणे सत्य वचन मानी माते | एक सहस्न उन्दीर आले येथे ॥ 

च्यांत होता तो सुषक । वरी विनायक बसलां से ॥॥ 

मुखांत गएपती मातेसी बोलत । पुजा वे त्वरित हरि लागी ॥| 

ऐसे देखोनिया समाधिस्त होत। चहुंकडे पाहात तठस्थते ॥ | 

--नामदेवाची सार्थ गाया (सुबन्ध) भ. ८८ ! 

वात्सल्य और अद्यृत रस का वर्णोत-- 

कृष्ण ने उत्तर दिया यहाँ पर एक हजार चूहे आये थे। उनमें एक वड़ा 
मूपक था, जिस पर भगवान्‌ गजानन आहरूढ़ हो गये थे। अपनी सूंड़ से उन्होंने 
मारे मोदक इकट्छे ही उठाकर भक्षण कर लिये । अपने सर्वाज्ञ में उन्होंने सिंदूर 
का लेपन कर लिया था तथा अपनी भयद्धूर संड हिला रहे थे। माता ! यशदी 
मेरा कथन सत्य मानो, और व्यर्थ ही क्रोधकर मुके न पीटो। में अपना मु 
खोलकर दिखाता हूँ। जब कृष्ण ने अपना मूह खोलकर दिखाया तब साइचय 
यजोदा ने देखा कि मारा ब्रह्मांड उस मुख में समाया हुआ है। छृप्ण ने अपने सत्रा 
से यशोदा की ओर देखा। तब एक चमत्कार और हुआ | कृष्ण के मुख मे 
असख्य गणपति यज्ञोदा को दिखाई दिये । मख के गणपति ने यज्ञोदा से कहा क्कि 
त्वरित हरिका पूजन कीजिए। यह सब देखकर यशोदा स्तत्व होकर समाधि 
अवस्था में पहुँच गई और चारों ओर तटस्थ होकर देखने लगी । यशोदा ने वाद मं 
वालक छृष्ण को गोद में उठाकर उनका चुम्बन कर लिया | 

इस वर्णन में वात्सल्य के साथ अद्भुत रस का संयोग नामदेत्र कर सके हैं, 
तथा उसके साथ-साथ ही भक्त की परीक्षा ली गई है । इसे वड़ी मामिकता से संप४ 
कर दिया है। गणेश और कृष्ण एक ही स्व्ररूप है यह अ्रमवश माता यशोदा नहीं 
जानती थी। 'इस यधार्थता का दर्शन उसे कराने के लिए भगवान्‌ कृष्ण ने बह 
कौतुक कर दिखाया । ह ; 

नामदेव ने बालक़ीड़ा के अभंगों की रचना का उद्देश्य भक्ति की सरसता को 


सिद्ध करना बतलाया है, जो उनके बालक़ीडापरक अभज्ों से स्वतः सिद्ध हो जाता 
है। यहाँ पर उसकी एक बानगी प्रस्तुत की जाती है*-- 


भक्ति की सरसता का साहित्यिक स्वरूप-- 
न्‍्य त्या गोपिका धन्य त्या गायी। धन्य हेचि मभही ब्रह्म म्हरोे । 
विश्वात्मा जो हरो ज्रीडे या वनांत । तृरादि समस्त धन्य धन्य ॥ 
१. नामदेंवाचो साथ गाथा (सुबन्ध सम्पादित) अभड्ध ८घ८ । 
२. नामदेवाचोी गाया, चित्रशाक्रा प्रेस, अभंग १०२, पु० २४ 


घुलनात्मक अध्ययन ध्र्ध्भ्र 


विश्वात्मा जो बाप नन्द त्याचा पिता । यज्ञोदे सो माता म्हणातसे ॥ 

सदगदित कंठ नेत्री जल वाहै। नामा महरसे काय मागतसे |। 

वे गोपियाँ धन्य है, वे घेनुएँ धन्य है, और यह भ्रूतल धन्य है, जहाँ पर 
झुप्स लीला हुईं ऐसा ब्रह्मदेव का कथन है । विश्वात्मा हरि जवन में क्रीडा करते 
है। अतः यहाँ तृरा लता गुल्म सभी धस्य । टृन्‍्दावन, गोवर्धन, वृक्ष और 
पापाण आदि यहाँ के सभी चराचर मात्र धन्य है । ये गोपाल धन्य है, यह गोकुल 
पन्‍य है, तथा सारे ब्रज वासियों को भी धन्यवाद देने चाहिए। मुकुद को अपने 
स्तनों से दूध मिलाने वाली यजोदा धन्य है । नामदेव नद वावा को भी सराहना 
करते है और बतलाते है कि त्ैनोक्यमे उनके जैसा यौमाग्यथाली और कोई नही है । 
जो साक्षात्‌ परब्रह्म है, तथा सनातन है और वेद भी जिनका पार नही पा सकते, 
ऐसे श्रीकृष्ण गोपों के साथ जंगल मे खेलते फिरते है, जो सारे विश्व के स्वामी और 
पिता है उनके नंद पिता बने है यही तो ऊँत्नहल और कीतुक का विषय है, जब कि 
वह यशोदा को अपनी माँ केहकर पुकारता है । इस परह इन लीलाओके वर्णन करने 
मे नेत्रों से आनन्द के कारसा जल बहने लगता है तथा कंठ सदगदित हो जाता है । 
नामदेव इनकी भक्ति को देखकर कहने हैं कि ये पव परन्रह्म के अवतार कृष्ण से 
क्या मांगते हैं ? मैं भी यही करना चाहता हूँ । 
गोपियों की विरह व्यथा-- 

कण्णा ने गरोषियों के साथ रासक्रीडा की, ओर वे गुप्त हो गये । इसमे 
गोपियों को विरह व्यथा उत्पन्न हो गयी । नामदेव ने इस व्यथा का भी सरसता के 
साथ वर्णन किया है जो विद्येप अध्ययन के जिये ब्रष्टव्य है ॥१ 

तुज धाचोनिया बेकूंठ नायका । आम्हासोी घटिका युग होय । 

अस्तमान होता येसी तू गोकुब्कीं । मुखावरी घुलछ्ोी मोरजांची ॥। 

करपव्ठे हे केश सुन्दर नासिका। पाहोनियाँ सुस्त फार होय ॥ 

लवती पापण्या न सोसती आम्हा । अहनिश्वो नामा हेचि गाय ।। 

हे वेकृंठ नायक ! तुम्हारे बिना हम अपना जीवन कित्त तरह व्यतीत करें? 
हमे एक एक घडी युग के समान लगती है। तुम प्रभात काल में गाये चराने चले 
जाते हो और सूर्य अस्तमान हो जाने पर गोकुल में आ जाते ही । वुम्हारे मुख पर 
योखरों से उड़ी हुई घूल लगी रहती दे । तुम्हारा यह सुन्दर रूप बहुत ही मनोहर 
हे । घृघराले केश और सुन्दर नासिवा देखफर हमे परम चुत मिलता है। एक 
निमिप भी हमारे नेत्नों की पलके नहीं झपती है । यह विरह हमसे नही यहा 
जाता । नामदेव इस विरह व्यथा को अहनिन गाते है । 


१ वामदेवाचों गाया, अमंग १६६, पु० ३६। 


५५६ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


भामदेव ने वाल लीला के कई प्रसज्ों का वर्णन किया है। पर अब हैंगे 

विस्तार भय से उनको यही छोड़कर, नामदेव ने ज्ञानदेव के साथ जब तीथ यात्राए 
की थी, उस समय नामदेव की भक्ति-भावना पर ज्ञान के द्वारा किग्रे गये सकी 
कैसे हढ़ होते गये उसका अनुशीलन करेगे। ज्ञानेश्वर यों भक्ति मार्ग को स्वीकार 
करते थे, परन्तु केवल भक्ति उन्हें स्वीकार न थी वल्कि वे ज्ञानयुक्त भक्ति को अधिक 
मान्यता देते थे। 'म्हशौनि भवतु पाही। ज्ञानिया तो ।' (ज्ञानिश्वरी ७३५४८) 
स्वयम्‌ नामदेव एक आतं भक्त थे। उनकी भक्ति के स्वरतन्त्र रूप से दशत मिलने 
कठिन है। इस भाव को हम विभिन्न अभगों में पढ़कर समझ सकते हैं । 

धारी जीव के अस्तित्व के दिन सीमित होने से क्षण-क्षण वह काल के चंगुल मे 
फैमता जाता है । इसलिए इसका महंत्व पहचानकर हरि भक्ति करनी चाहिए ऐसा 
वे मिवेदन करते है। 'संगुण निर्गुण एक गोविदु' यह नामदेव का मत है। नामदेव 
की भक्ति में नाम माहात्म्य की बहुत बड़ी विशेषता है। नामदेव मराठी के ऐंके 
उत्कृष्ट चरित्रकार है । ज्ञानदेव परिवार का चरित्र आदि, समाधि और तीर्थात्र ली 
के प्रकरणों मे उन्होंने अभिव्यक्त किया है। काव्य की दृष्टि से भी इस चरित्र का 
बहुत महत्व है। निवृत्तिनाथ, ज्ञानदेव, सोपान और मुक्ताबाई को प्रतिष्ठान से 
शुद्धि पन्न लाने के लिए कहा गया | तब निवृत्तिनाथ ने कहा कि हम हो अव्यक्ति 
अविनाशी और पुरातन हैं। अतः हमें उसकी कोई आवश्यकता नहीं है | किस्तु 
ज्ञानदेव लोक-संग्रह तथा सदाचार और शास्त्रीय मार्गों के आधार से चलने वाले 
होने से उन्होंने ब्राह्मणों के द्वारा की गई शुद्धिपत्र की मांग का समर्यन किया । 
नामदेव ने इन सबके स्वभावों की विशेषताओं को वरावर अभिव्यक्त किया है । 
ज्ञानदेव आदि प्रकरण-- 


विधि बेद विरुद्ध । संकल्प सम्भन्‍्ध । नाहों भेदा भेद । स्वस्थरूपी ।। 
अधिधि आचरण । परम दृधण। वेदोनारायरा। बोलियेला ॥| 
प्रयवाय आहे अशांस्त्रीं चालता। पावन अवस्था जरी झाली ॥। 
ज्ञानदेवहरों ऐकाजी निवृत्ति। बोलिलो पद्धती घमंशास्त्री ॥ 


वेद और उसके अन्तर्गत आने वाले विविध विधान, उनके परस्पर विरुद्ध 
वचनो के अनुत्तार सम्पर्क और सम्बन्ध कृत्रिम भेदाभेद का संसर्ग सत्स्वरूप के साथ 





१. नामदेवाचोी सार्थ गाथा (सुबन्ध सम्पादित) ज्ञानदेवादी आदि अभड् २२, 


पृ 080 


तुलनात्मक अध्ययन ५४७ 


नही रहता यह मेरा हल निग्चय है । साधन और साध्य की तरह उक्ति और कृत्ति 
की क्ियाशीलता आचारण के हारा वरतकर दिखाता श्रेष्ठों का परम कर्वेव्य हो 
जाता है । स्त्रधर्म के अनुमार संप्राप्त अधिकारों को तथा जात्यान्तर्गंत भेदों को जो 
जन्मत: या परिस्वित्यनुरूप उपलब्ध हो गये हों उन्हें अपनाना ही ऐसे व्यक्ति के 
लिये शुद्ध और आचरणीय है । अतएवं संतों को उसी के अतुसार सत्क्रियाचरणा 
कर लोगों का पथ-प्रदर्शन करना चाहिये तथा कुल धर्म का रक्षर करना चाहिगे 
ओर चेद और झारत्रों के विरुद्ध आचारण कदापि नही करना चाहिये । ज्ञानदेव-परनि- 
वार का इसके आगे का चरित्र इन वेषप्णव सतो का अध्ययन करने वालोंको ज्ञात हुआ 
है। ज्ञानेश्वर ने इस वात को प्रमारित कर दिखाया था कि उनकी और भेसे की 
आत्मा एक ही है। ज्ञानेश्वर ने प्रसव सहित वेद व्वनति भेसे से करवाकर पैठरा के 
ब्राह्मणों से अपना श्रेष्ठवत्व मान्य करवाया था । पेठरा के ब्राह्मणों से उनको शुद्धिपन्न 
मिला और उन्‍होंने कहा--'हे परलोकीचे तारु देवत्नय । ये तो देवन्रय 
अर्थात्‌ वह्या, विप्यग, महेश तथा इस लोक के जीव नही है । अत: इनको कौन 
प्रायश्चित दे सकता है ? नामदेव का कहना है, कि ज्ञानेश्वर ने सस्कृत के श्रन्थों की 
वधी हुई गठाने छोडकऋर गीता का मराठी भाषा में भाष्य जहाँ प्र लिखा वह स्थल 
हमारे लिये आदर ओर श्रद्धा का पाच्र है। इसीलिये अलकाबती मे जाने पर सारे 
सुखों की प्राप्ति हो सकती है । 

ज्ञानी और भावुक भक्तों की सहंयात्रा-- 

तीर्थाचली का प्रकरसणण- तीर्थावली का प्रकरण नामदेव की लेखनी से 
अत्यन्त सरसता और सौश्ठव के साथ लिपिबद्ध हुआ है। नामदेव से मिलते ज्ञानदेव 
आये और उन्होंने यह इच्छा प्रदशित की कि नामदेव के साथ बे तीर्थ यात्रा करेगे । 
नामदेव को पंढरपुर छोडने से बड़ा दुख हुआ। तब दोनों मंदिर में गये । चिट्ठटल 
ने नामदेव से कहा--- 

'सर्व भावे अमुचा विसर न पडावा । लोभ असोद्याचा मजबरी ।' 

'मिरा स्मरश बराबर करते रहना और मेरा स्नेह सम्बन्ध वनाये रखना 
विठोवा के आदेशानुसार दोनो सहयात्रा करते हे । इस यात्रा मे ज्ञानी भक्त ज्ञानदेंव 
और नामी भक्त नामदेव मे परस्पर संलाप और वैचारिक आदान प्रदान होता है । 
नामदेव के व्यक्तित्व पर जो संस्कार प्रभाव डाल सके उनमें यह प्रसंग नामदेव के 
काव्य-जीवन की दृष्टि से अत्यन्त महत्वपूर्ण है। पढरपूर के विठोवा को नामदेव ज्र7 
विरह बहुत वेचैन करता था । अतः उन्होंने रक्मिणी से कहा -- 





१, मामरेवाची सार्थ गाथा तीर्थावली अभज्भः ७, पृ० २३२ । 


श्श्प हिन्दी और मराठी फे वष्णाव साहित्य का 


भगवान्‌ का भक्त के लिए विरह-- 
माके भक्त मज अनुसरले चित्ते । त्याहुनि पढ़ियंते मम आशिक नाहें । 
)९ > /< 


ते माफा आश्रम मो त्यांचा विश्राम । जिहीं रूप नाम केले मज | 
मी त्यांचा सोयरा ते माके सांगाती । फरोत्या एकांति सुख्ध गोष्टी ॥| 
५ ५ 2५ 
मी तो भक्तरूप भक्त माक्के स्वस्प। प्रभा आशि दीप जयावरी ॥। 
हे खूण अनुभवी जाणती ते ज्ञानी । उ्या नाहीं आयरपी कास याची ॥! 
त्यांचिया चरणी चे रज रेशु माके नामे । जो सांडिले रजत में सत्वशील । 
त्याचे भेटी लागो हृदय माझे फछववत्ठे । कैसे देखेन डोछे निइ्ती मास ॥ ' 
मुझे मेरे भक्तो के अतिरिक्त और कोई अन्य मिकट आत्मीय नही है । मेरा 
चित्त जहाँ-जहाँ भक्त जाता है वहाँ-वहाँ उसका अनुसरण करने लगता है। मेरे 
लिए मेरे भक्त और भक्तो के लिए मै स्वयम्‌ विश्वाम स्थल हूँ । मैं उनका सम्बन्धी 
हैँ, और वे मेरे महचर हैं । जिनके साथ मैंने एकान्त में सुखपूर्वक वार्तालाप किया 
है। जेसे दीपक और उसकी प्रभा एफ ही वस्तु के दो रूप हैं, वेसे ही मेरे भक्ति 
और मै स्वयम अलग वस्तुए' नही है। भक्त मेरा ही स्वरूप हैं। मेरे इस रहस्य 
को ज्ञानी जानते हैं, पहिचानते हैं और स्वय वैसा अनुभव भी करते है। उनके 
चरणो मे लगे रज के रजकरणा मेरे नाम को साथंक करते है, क्योकि मेरे भक्त 
सत्वशील हें और उन्होने रज और तम को सदा के लिए त्याग दिया है। मेरा हृदय 
भेरे इसी प्रकार के भक्त ज्ञानेध्वर और नामदेव के विरह मे बेचेनी से तिलमिला 
उठता है। भेरे लेत्र उनका दर्शन करके ही तृप्त होगे । भगवान्‌ का अपने भक्त के 
लिए ऐसा मर्माहत करने वाला करुण क़न्दन आत्मीयता से भरा हुआ और करुणा 
से ओतप्रोत एवम्‌ सरस अनुभव माना जावेगा । 
सहयात्रिक नामदेव और ज्ञानेश्वर का यात्रा ररते हुए परस्पर अत्यन्त 
महत्वपूर्ण सलाप होता रहा । साहित्यिक दृष्टि से इसका अध्ययन विशेष द्रष्टव्य है । 
नामदेव सगुण भक्त थे अतः भगवान्‌ का विरह उन्हे सता रहा था। इस प्रेम और 
विरह की तडपन को देखकर ज्ञानेश्वर ने उन्हे समझाया कि तुम्हारे हृदय मे प्रेम की 
आत्मीयता और भावुकता पाडुरग के लिए तो नित्य और कई बार उत्पन्न हुई है 
तुम भक्त हो इसलिए प्रेम लक्षणा भक्ति से प्रेम की आद्रता से तुम्हारा अन्त.करण 
सरावोर हो उठा है। अतः विरह जन्य पीडा से क्यो इतना हताश हो उठे हो 


की के पीना 


१९. नामदेवाची साथ गाया तीर्थावली अभग २, पृ० २३२ । 





तुलनात्मक अध्ययन प्र्प््&्‌ 


तुम्हारे अन्तःकरण में ही भगवान विद्यमात हैं । जैसे वे सर्वत्र सव चराचर, चेतन- 
अचेतनों में है, बसे ही तुम्हारे हृदय-स्वल में इसी समय विराजमान हैं ॥ अतः यदि 
विचार पूर्वक सोचोगे, तो हे भक्तराज नामदेव ! तुम्हारे लिए सुखानन्द स्वरूप 
बिठुल तुम अपने पास ही देस पाओगे । इस तरह ज्ञानदेव ने नामदेव को बहुत्त 
समकाया । परन्तु विरह जर्जर नामदेव किसी तरह भी नही माने । देखिए--- 

तो माफा विठलु दावा हृप्टी भरी । आस मो न करी आशिकाची ।॥! 

व्यापक विदठलु आाहे सर्व देशी । जरी सांडोनिया पाहसी भेद ध्याम्‌ ॥ 

तो नाही ऐसा ठाब उरलासे कबण। सर्वत्र संपूर्ण गगन जैसे ॥* 


नामदेव कहते है कि मेरा विद्ुुल साकार रूप में मुफे दिखाइये, जिससे में 
उसे अपनी दृष्टि से देख सकू' । मैं और किसी भी ग्रन्य की आज्ञा नही करता। तो 
जानदेव कहते है कि भाई नामदेव । विहुल तो सर्वब्यापी है। अतः त्रह सर्वत्र है । 
तुम उन्हें तभी देख सकोगे जब कि सारा भेद श्रम भूला दोगे। ऐसा कोई स्थल 
नहीं है जहाँ चह नहीं है। जैसे आकाश सर्वत्र रहता है उसी तरह विदुल सर्वत्र 
विद्यमान हैं । 

इस पर भी नामदेव को ज्ान्ति नहीं मिली । और उन्होंने वेचनी से कहा--- 

सर्व सुख मज आहे त्याचे पायी । आरि काच्या वाही न पडेकदा ॥। 

तेये मन रंगलेसे भावें । सुख येणे जोबें देखिले डोव्ठां ॥४ 

मेरा सुझ्न और उससे संप्राप्त आनन्द विटठुठल के चरणों में ही मैं देखता हूँ । 
अत्त: मुझे आपके द्वारा उपदेशित अव्यक्तोपासना से कोई तात्पर्य नहीं। मेरा मन 
विठठल चरणों में रंग गया है और इस जीव को उसका पूर्णे अनुभव अब तक मिल 
चुका है | ः ह 

जैसे जलद के बिना चातक की कोई गति नही है उसी तरह मेरी अवस्था 
बन गई है । इस तरह नामदेव का विरह पीड़ित कदुण क्रन्दन सुनकर ज्ञाददेव ने 
उन्हें पुनः: समझाया कि आत्म स्त्ररूप अद्वंत की तुम प्रति मूर्ति हो अर्थात्‌ तुम प्रत्यक्ष 
प्रेम मृति हो | तुम्हारे द्वारा साक्षात्‌ आनंद का स्वरूप ही मानों प्रकट हो गया है 
ऐसा जान पड़ता है । भक्ति मार्ग के हारा तुमने वह सामथ्य प्राप्त कर लिया है 
जिससे तुम्हें अधिनाशी-अव्यय-पद की प्राप्ति हो गयी है। इसीजिए मेरा निवेदन है 
कि तुम मुझे भी इस भक्ति सार्ग का रहस्य समझाओं । नामदेव ने ज्ञानदेतव से कहा 
कि मैं तो पंढडरिनाथ की कृपा पर पला हूँ तथा उनके द्वारा प्रदत्त प्रेम मय जीवन का 


हे हज 


१. सामदेवाची गाथा--अभंग १०, पु० ५० | 
४२. सामदेवाची गाथा-अभड्भ १०, पु० १०। 


४६० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य की 
लाभ मैंने उठाया है। मेरे पास आपको समकामे लायक ज्ञान कहाँ हैं? शी 
प्रकार से प्रेम, भक्ति तथा ज्ञान के बारे में सौहाद् पूर्वक परस्पर वे बातलिप और 
विचार विनिमय करते थे । ऐसे ही भ्रमण करने-करते वापम लौटते हुए उ्देः 
प्याम लगी । दोनों ने खोज की तो एक कुआँ दिखाई दिया। वह बहुत गहरा 
था। उसमे सीढियाँ नहीं थी। अतः समस्या उत्पन्न हुई कि पानी कैसे पिया 
जाय । नामदेव तृपाक्वा-त अवस्था मे थे। ज्ञानेश्वर ने कहा मुझे तो एक उपाय 
दिखाई पड़ता है। लाधिमा सिद्धि का अदलब लेकर पानी बाहर लाया जाये | 


नामदेव को यह स्थीकार न था। भक्ति से प्रार्थना करने पर तथा आतंता से 
पुकारने पर भगवान्‌ ने कृपा की -- 


त॒पाक्रान्त नामा फरितसे धांवा । वेगी जाऊनि देवा सांभाक्ावे ॥| 
तव तो आते बधु ऐदू नो वचन । सना चेनी मरने देग केला ॥ 
तंव गडयडित दूप उनके बोसन्डला । कल्पांतती खब०ला सिंधु जसा ॥ 


तृपाक्ान्‍्त नामदेव के पुकारते पर श्ञीत्र दोडकर भगवान्‌ ने उनका 
सम्हाला । अपने आते बधुको सकटाच्छग्न देस्कर मन के वेग से दौड़कर सहायता 
प्रदान की । उस गहरे कुऐँ मे जल इतनी जोर से भर आया कि परिणामत. ऊँली 


पूरा भर कर पानी वाहर उमड आया। ऐसा प्रतीत हुआ जेसे प्रलय काल में 
सागर खोल उठा हो । 


ज्ञानदेव ने यह देखा तो उन्होने कहा कि यह नामदेव का वचन मात्र नहीं 
है,बरन्‌ यह तो भक्त और कवि नामदेव के कवित्व का अनुपम काव्य रस ही है। ते 
में दोनों अपनी यात्रा पूरी कर लौटते है । विद्ुुल् को जब अपनी आँसों से नामदत 
देखते है, तो सदगदित हो जाते हें और कहते हैं*-- 
श्िणलो पंढरी राया पाहे कृपा हृष्टी ॥ 
थोर जालो हिपुटी तुम वीर ॥। 
स्हस्मोनि चरणोच्चों ठाकोनि सांडली । 
आलो मभज सांभावो सायबापा ॥ 
है पढरी के स्वामी । मेरी ओर कृपा दृष्टि से देखिए, मैं अब बहुत थक गया 
हूँ । तुम्हारे विना मैं बहुत खिन्‍न हो गया हूँ। मेरे मन में अज्ञान था। फलते 
म॑ मारे-मारे भटकता रहा। किन्तु पढरपुर सुख के सामने वह सारा भठकना 





खनन जल 


१. नामदेवाचो गाया अभंग १६ पु० ५३-५४ चित्रशात्धा प्रेस । 
२. नामदेवाची गाया अभ्ंग २० पु० ५४। 


घुलनात्मक अध्ययन ४२६१ 
अकार ही सिद्ध होता है। स्वप्न में भी नसीब न होगा । इसीलिये आपके चररणों 
मे हे विठठल में आगया हूँ । है माता पितावत्‌ प्रमो ! मेरी रक्षा करो । 


यात्रा का उद्यापन अर्थात्‌ मावदा'* नामक भोज होता है । इसमें सारी 
भक्त मंडली सम्मिलित होकर प्रेमा भक्ति का आनद लूटते है। पंढरिनाथ और 
स्वमणी अत्यन्त आत्मोयता से भक्तों की महिमा का रहस्य वतलाकर उन्हें नामदेव 
कितना प्यारा है इसके विपय में बत गाने हैं-* 


जीवींबे थुज गौया सांगेन वो तृते । ऐक एकचित्ते मनोवर्म ।! 
आवडते हे मारे भक्त परम सस्ते । जे सवाह्य सारिबे सप्रेमक ॥। 
तरी मो भक्तांचा की भक्त ते आमुचे । सोयरे निजांचे एकमेक ।! 
म्हणनी नामयाचे आर्त थोर जीवा । जवछोनि नव जागदूर कोठे ॥। 


रुक्मिणी से पंडरीनाथ ने अफते हृदय का गुप्त भाव स्पष्ट कर दिया है थे 

कहते हैं कि मेरे परम भक्त मेरे परम सखा एयम्‌ सरहद है। आभ्यतर लपसे वे 
मेरे प्रेमी कहलाते हैं। उनके मित्रा मुझे कोई अन्य प्रिय नहीं है । उनके लिये मुझे 
नित्य अनेक नाम रूप अवतार लेने पड़ते है। ज्ञानियों के लिग्रे भी ऐसे भक्तों का 
पहवास सुखद होता है। भक्त वैराग्य का भूषण है। भक्तों का लक्ष्य मैं ही हूँ और 
भक्त मेरे लक्ष्य है। भक्तों के ही कारण मेरा भाग्य फलता है। मेरा भूमिगत धन 
भी भक्त ही है। भक्तों के कारण मेरा यश, कीति, और सारे सुख मुझे मिल जाते 
है। भक्तों से भेट हो जाते ही मेरे सारे मनोरथ पूर्ण हो जाते है। भक्त मेरा 
निवास स्थान है मेरा अखड नाम-स्मरण भक्त करते रहते हैं, वे मेरे स्वरूप का ध्यान, 
चितन तथा मनन आदि करते रहते है। संपूर्ण शरीर से मुके आलिगन देकर स्पर्शा- 
<'ने का अनुभव देते रहते है, और लेते रहते है। चारों पुरुपार्थ तथा चारों मुक्तियाँ 
अर्थात सलोकता, समीपता, सरूपता, और सायुज्यता मै जब उनको प्रदान करमे 
जगता हूं, तो वे उसको स्वीकार नही करते । पतन्न, पुष्प फल और तोय चाहे जितनी 
नात्रा में क्यों न हो यदि वह सर्व तो भावेन मुझे अर्पण किया गया हो तो ऐसा 
भक्त मुझे अत्यधिक प्यारा जान पडता है । भक्त और मेरा नाता सगे सम्बन्धी का 


लेक लननन+ 49३ > ८८८23 


१. सावंदा--यात्रा के उद्यापन को मराठी में मावंदा कहते है । आज भी काजझञ्ञी 
यात्रा के बाद गंगापुजन कर ब्राह्मण भोजन करवाया जाता है । यही प्रथा 
'सावंदा? कहलाती है । 

२. नामदेवाची सार्थ गाथा -प्र. सौ. सुबंध प्र० ३३२, अभंग ४७ । 


प६२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 

५ अत्त: उ >> री ८ [न 
है। सामदेव भी मेरा इसी कोटि का भक्त है। अतः उससे एक क्षण भी हू हैं 
की बात मेरे मन में कदापि नहीं आ सकती ॥ 


समाधि' प्रकरण--- 


समाधि प्रकरण में नामदेव ने अत्यन्त हृदय द्वावक घब्दों में और करण है 
को पराकाछ्ठा पर पहुँचा दिया है। भवभूति की काव्य अतिज्ञा अपि राव रोदि- 
त्यपि दलति बज्जस्य हृदयम्‌ । इस समाधि प्रकरण पर घटित की जा सकती है । 
अपनी आँखों के सामने जो घटनाएँ घटी है, उनका यथार्थ वर्शान बड़ी ही हँईव 
द्रावकता पूर्णा तन्‍्मयता से किया है | तीर्थयात्रा के समय का अपना सह, 
ममाधि लेकर चिरन्तन विछोह में नामदेव को छोड़ने वाला है इस वात का उन्हे 
बड़ा दुख है। यह वेदना उनके अन्त.करण को कुरेदती है। सारे वेष्णव भक्त 
इकट्ठे हो गये है तथा समाधि स्थल की ओर जा रहे है। इस भअमज्भ के ऊुर्ट चुने 
हुए नामदेव कृत उद्गार देखने लायक है ।0 यथा--- 
१. नामा होतसे हिंपुटी ज्ञानदेवा कारणे ॥ 
ज्ञानदेव के द्वारा समाधि लेने का निर्णय सुनकर नामदेव मन और हद ६ 
अत्यंत्त उद्विग्न हो गये है । 
२. नामा होतसे खेद क्षौण ज्ञामदेंवा कार ऐे ॥ 
ज्ञानदेव के विरह दुःखके कोरण नामदेव को खेद हो रहा है फलतः वे क्षीण- 
काय बनते जा रहे है । 
२. भी होतसे कासा वीस। ज्ञानदेवा काररोे ॥ 
४. मी होतसे व्याकुछ। ज्ञानदेवा कारंरो]॥ 
'जानदेव के लिये मैं वेचेन तथा व्याकुल हो गया हूँ ।' 
५. परि ज्ञान देवा वीरता मेदिनी शुन्य चादे ॥| 
किन्तु ज्ञानदेव के बिना मुझे यह सारी धरती शून्य सी नजर आ रही है। 
६. सजलागुनी । जेसे मच्छ जोवने वीर ॥। 


जानदेव का विद्वोह मेरे लिए जल बिना मछली को तड़पन उत्पन्त कर 
देगा । क 


७. नामदेव क्षीण | भाला जोवे ।॥ कि 
खेद तथा शोक से दग्ध नामदेव का जी आकुल हो उठा है। नामदेव तो 
शोकाच्छन्त थे ही। ज्ञानदेव के समाधि निर्णय को सुनकर दुःख से विह्लल होकर 
जो करुणाजत्य अभंग उनके मुख से निमृत हुए उनमें को गई कल्पनाएँ उचित और 
कब 23३ ललित किक, के 


चुलनात्मक अध्यघन का 
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तंव महुएे रक्सिसी । नासा आखा चुकाडुनी । 
आपुलेनि हाते चक्रपाशी । त्यासी ग्रास घालावे ।। 
ऐले सांगता हरीसी। बुराचिती नामयासी । 
त्तो स्फु दत उकसा बुकसो । मय चहुँंकरों उचबिला ॥। 
से संत्ताचा मेला । तयामाजी परन्रह्म पुत॒च्ठा ॥! 
नामा बुकाबोनि तत्काछा | देहावरी आराला ॥। 
तत्र रुक्मिणी विदठल से कहती है, कि नामदेव को समझा वुझाकर ले 
आइये । सब लोग भोजनार्थ जाये हैं, पर नामदेव शोक मग्न हैं उनको आप अपने 
हाथों से कौर देकर खिलाइये । जब रुक्मिणी ने पांडरग को समझाया तब वे 
नामदेव को समझते है। उन्होंने नामदेव को सिसकियाँ भर कर रोते हुए देखा 
तब विठृठल ने उनको स्वयम्‌ अपनी चार भुजाओं से उठा लिया | साथ में सन्‍्तों 
का भेला था ओर उनमें साकलात्‌ परब्रह्म विदंठल उपस्थित थे । नामदेव को सम-का- 
वुकाकर उनकी चित्ततृत्ति स्थिर कर दी । अलकापुरो के समाध्रि श्रसंग के बाद पूर्व 
नियोजित तथा भगवान्‌ श्रो विदृठल की प्रेरणानुसार सोपानदेव ने सासवड़ में 
समाधि ले ली । इस प्रसग पर नामदेबोवित इस प्रकार है -- 
निवृत्ति महरो उर्मो तुदल्या श्ृद्धाला । मार्ग हा सोकछा आम्हा काला ॥॥ 
पांहुरंगे पाश आवरिला आपला । महणोनि फ़ुटला मार्ग मार्ग आम्हा ॥ 
आवरिली माया पुरातन आपुली । म्हुणोनि आम्हा माली बुद्धि ऐसी ॥ 
नामदेवे सस्तक ठेवियेले पायीं । आरा खेद काही करु चका ॥) 
निवृत्ति कहने लगे कि भावों की उमियाँ और उनकी श्द्धलाएं हूट गयीं । 
अब हमारे लिये उस पार जाने का मार्ग मुक्त हो गया । तात्पर्य यह है कि ज्ञानदेव 
मे समाधि ले ली । अब सोपान देव ले रहे है । अतः नाते रिश्ते धीरे-धीरे हूढते 
जा रहे हैं। यह अच्छा ही हुआ कि पांडुरंग ने अपना पाश खीच लिया । अब हमें 
अपना पथ प्रशस्त हो गया । अपनी पुरातन माया को खींचकर हमें इस प्रकार 
थिचार करने के लिये प्रेरित किया | निवृत्तिनाथ के ऐसे शोकग्रस्त उद्गारों को 
सुनकर नामदेव उनके चरणस्सों पर गिर पड़े और कहने लगे अब किसी भी भ्रकार 


से खेद प्रदशित मत करो | 


१. साथ नामदेवाची गाया अभंग ३९ (५-७) 9० ११२ ॥ 
२. नामदेवाचो सार्थ गाथा अभंग १५२, पृ० २४० । 








श्द्ड हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


इम घटना के बाद चागदेव तथा मृकतावाई ने अपनी समाधि लेने की इच्छा 
प्रकट की । उस प्रसंग का नामदेव यो वर्णान करते है *--- 

मुक्ताई उदासी भाली असे फार । आतां हैं शरीर रक्ष नये । 

त्यागिलि आहार अन्न पारिष सकठोीं। तिवृत्तिराज तक्मछे मनामाजीं ॥ 

म॒कक्‍ताबाई विरह दू ख से अत्यन्त व्याकुल होकर उदासीन हो गई । अपने 
शरीर की भी पर्वाहु करना उसने छोड दिया और अनामक्त भाव से रहने लगी । 
मक्तावाई ने अन्त, जल आदि त्याग दिया इसलिए निवृत्तिनाथ तिलमिलाने लगे। 
उन्होंने पढरीनाथ की प्रार्थना की जिसका नामदेव यो वणुंत करते है? -- 

निपृत्ति राज महुरसों भरता पंढरिनाथा। सुक्ताईला जपा अवधे जण। 

बेंघली छित्तवृत्ति स्वरूपी निमस्‍्त। नाही देहभान भमक्ताईला ॥ 

अवबधे जण जपती जपे नारायण। चालतोी घेऊनी मध्यभागी ॥ 

निनृत्ति राज घरिली मुक्ताबाई हाती । सांभाव्ठीत जाती भिशि दिनी ॥ 

पदोपदी जपे निवृत्तिराज करे। आरिपएक ऋषीश्वर सांभाह्िती ॥ 

नामा महुणे देवा जाता ताततडोने । पुढे स्थछ कोणी नेमियेले ॥। 

निवृत्तिराय कहते हू, कि सबको मुक्तावाई का स्थाल रखना चाहिए। वे 
पढरीनाथ की भो प्रार्थता करते है, कि उसकी सुरक्षा करो । नारायण सहित सब 
लोग मक्ताबाई को सम्हालते है उसकी देखभाल करते हैं । मृक्तावाई की चित्तवृत्ति 
स्वस्वरूप मे निमस्त हो जाने के कारण उसको अपना निजी भान न रहा। सब 
लोग उसको बीच में रखकर चलते है तथा पाड़्रग भी उसे सम्हालते हे । निवृत्ति- 
नाथ मुक्ताबाई का हाथ पकडकर उसे सम्हाल कर ले जाने लगे। नामदेत्र कहते 
है, कि चलो देखे मुक्तावाई ने समाधि के लिए कौनसा स्थल निश्चित किया है । 


तभी अचानक आँधी आई और विजली कोबने पर मृक्ताबाई निरजन में 
मिल गई और अहृश्य हो गई। सभी उसे छूढने लगे। मुक्तावाई के विरह से 
निवृत्तिनाथ को भी अत्यन्त उद्दिग्तवा ने घेर लिया । इतने मे एक घटना घट्टी २-..- 

उर्घाडिल्या दिज्ञा उघडिले गगन । पाहिलें वदर भास्कराचे ।॥। 

निवृत्तिराज ते कछवद्धा वादे भारो। आतां आम्हा हरि आज्ञा दादी ॥। 

जय जयकारे दाछ॒या पिटिती सकछ। नाचती गोपाकछ त्तापी तीरी ॥ 

सकक्ांचे चित्ती येते कछवछा । मुक्ताईडोढछा पाहिलो नाही ॥| 


१. नामदेवाची सार्थ गाथा-अभंग २०४, पृ० २८३ ! 
२ नामदेवादो सार्थ गाया-अभंग २०५, पृ० २८४ । 
३. सनामदेवाची सार्थ गाधा-अभंग २१५, प० २६१। 


घुलनात्मक अध्ययन ध््दट््‌ 


नाना परिखेद करिती योगेश्वर । लाधिती पंदर डोछियासी ।। 

नामा म्हसो देवा कंसे आता कांहीं। आम्हा मुक्ताबाई बोलली नाहीं ॥ 

दिशाएं खुल गई, आकाश निरश्नर हो गया और सबने भास्कर को देखा । 
मुक्ताबाई से शून्य संसार देखकर निवृत्तिराज की अत्यंत्त दुःख होने लगा और 
उन्होंने भगवान्‌ से अपने प्रयाण की आज्ञा माँगी । सारे संत्-जन जय-जयकार करते 
हैं, तथा गोपाल तापी तीर पर नाच रहे हैं। मुक्तावाई को कोई भी अपनी भाँखों 
से न देपष सका इसलिए सारे लोगों के चित्त में शोक उत्पन्न हुआ। योगेइ्वर अंनेक' 
तरह से खेद प्रकट करते है, और आँसुओं से भरे हुए नेत्रों को अपने वस्न्रों से पोंछते 
है। जाते समय मृक्ताबाई एक शब्द तक हमसे नहीं बोली ऐसा नामदेव को भी 
प्रतीत हुआ । तब पंढरीनाथ से निवृत्तिनाथ बोले कि है प्रभु आपने मेरे लिए 
इतना किया अब मुझे भी समाधि लेने की आज्ञा दीजिए । वे कहने लगे---- 


निजुत्तिदास म्हरे सहजा सहज हरि । बोलविली सारी सुख धामा ॥। 
दाही दिशा चित्त भाले अते सेरा | आता झारंगधरा सिद्ध व्हाबे ॥ 
नामा म्हणें विठोबा ऐकशी बोलरखोें । अवधियांची मरने तल धव्ठती ।।* 
हे नारायण ! जिन-जिन सुखों का मत ने अनुभव किया है, मुझे उनका 
स्मरण हो रहा है । ऐसे ही अन्य विचारों से निवृत्तिनाथ को क्षण-क्षण कष्ट हो 
रहा है । वे कहते हैं भगवन्‌ ! मैं किन-किन बातों को स्मरण करूँ । बड़ों के 
पूर्व छोटों का प्रयाण हो गया यह तो उलटा न्याय हुआ जंसे पानी नीचे से ऊपर 
की ओर बहने लग जाय । मेरा मन यही कहता है कि यह सारा विपरीत हो गया 
है! मृक्ताबाई का अचानक विरह मुझे शतथा विदीणं कर रहा है । उसके अचानक 
अहृब्य हो जाने से मैं चंद बातें तक उससे व कर सका । नामदेव कहते हैं कि 
है बिठोबा ! आपने यह उद्यार सुन लिए है और सबके अन्तःक रण पीड़ित हैं इसे 
भी आपने देखा है । 
इसके बाद त्यंबकेश्वर में निवृत्तिनाथ ने समाधि ले ली। नामदेव को भी 
बहुत दुःख हुआ । पूरा समाधि प्रकरण नामदेव की काव्य रचना में करुण रस 
का सर्बोत्कृष्ट उदाहरण है । नामदेव के विज्येप अध्ययन के लिए यह पूरा प्रकरण 
द्रष्टव्य है । 
ज्ञानदेव का तथा उनके बन्धुओं का उचित मूल्यांकन नामदेव ने उनको 
चरित्र गाथा गाकर प्रकट किया है। इसमें ज्ञानेब्बर-परिवार के साथ उनका संबध 
और आदर भावना व्यक्त हो उठी है । थे कहते हैं-- 





प्‌, नामदेवाची सार्थ माथया-अभंग २२२, पृ० २६६ ५ 


५६६ हिन्दी और मराठी के वंप्णव साहित्य का 


ज्ञानदेव परिवार मूल्यांव न-- 


तिनन्‍्ही देव जैसे परद्रह्मी थे ठसे । जगीं सूर्य तेसे प्रकाइले ॥। 
सोहं सुकृताच्या गाठी। फेली से मराठी गीता देवी ॥ 
अध्यात्म विद्येचे दाविले से रूप । चैतन्याचां दीप उजछ्िला ।। 
नामा स्हणो प्रन्य श्रेष्ठ ज्ञावदेवी । एक तरी ओवी अनुभवावी ॥ ' मर 
निवृत्ति ज्ञानदेव तथा सोपान ये तीनों भाई मानो परब्रह्म के तिदेवों के 
रूपों की प्रत्यक्ष छाप थे। ये संसार में सूर्य की तरह अपने उज्ज्वल चरित्र से 
प्रकाशित हो उठे । 'सो हम के पुण्म मय रहस्य की गठाने खोलकर उमका 
उद्घाटन मराठी गीता टीका “'भावा रथ दीपिका' में उन्होंने कर दिया । चैतन्य का 
दीप प्रज्वालित कर अध्यात्म विद्या के स्वरूप को समभाया । नामदेग कहते है, 
ज्ञानेश्वरी एक श्रेष्ठ ग्रन्थ है उसकी एक भी ओवी का यदि कोई अनुभव कर ले तो 
यह कार्य, उसके लिए एक सत्कार्य होगा । 
नामदेव की; अलझ्कूार योजना-- 
हम कह सकते है. कि रूपकों की .तरह दृश्शंत योजवा में भी नामदेव के 
अभड्भो मे भावना की अपेक्षा कल्पना का खेल अधिक रहता है। कृष्ण ने ग्वालिनों 
को खूब छकाया । नामदेव ने कल्पना की कि विभिन्न भापाये बोलने वाली ग्वालिनो 
के साथ कृष्ण ने छेड़-छाड़ की । यह प्रसड् भागवत के दब्मम्‌ स्कंध के अध्याय ८ 
इलोक रे७ का है। पर नामदेव ने उसे अपनी दृष्टि से देशलकर मोलिक रूप में 
प्रस्तुत कर दिया हे--- 
भिन्‍न भाषा-भाषी रालितें-- 
गोछरी ठकविल्या । गौछरी ठकविल्या एक एक संगतोने । 
मराठी फानडिया । एक सुसलसानी । कोंकरणी गरुजरिणी । 
लाडोबा गोविंदा । लाडोबां गोविंदा । निरवाणो आज | 
आड चाहलो पडचाललो | क्षीर फोड्यान कोडो । 
सारी कन्हैया । पानी खेलयान खेढो ।। देखरे कन्हैया । 
देखरे कन्हैया ॥ इज्यत की वड़ी । कदम पकड़ंगी । 
भैया कटो जुडी । मेरी चुनरी दे । मेरी ले दुल्लड़ी । 
देवकी नंदना देवको नंदना । तू एक भ्रीपत्ती उगडो हिंचांची । 
तुज विनवू किती | पाया पडते बा मो येते काकुछतो । 
मार्की साडी दे । थे नाकाचे ।। सोती पावगा दाताला | 


१. नामदेव कृत अभंग नामदेवाची गाथा । 


तुलनात्मक अध्ययन भ्द७ 


पावगा दाताला । तू नंदाचा झिलो । माका फडको दी । 
मी हिंचान मेलों । घे माफ्ले कोयता । देवा पाया पडलों । 
ज्योरे साधवजी । ज्योरे माघवजञ्ञी । मे शरणा घई । तनका का कंपी | 
बाप दयातल, तु ही । मारो साडी अपो | हात्तजोले ककणी ॥* 
कृष्ण ने इन ग्वालिनों को बहुत छकाया । यमुना स्नानार्थ एक-एक करके 
कन्नड, मराठी, मुसलमानी अर्थात्‌ यावनी, कोकणी, गुजराती भाषा भाषी स्थालिने 
वहाँ आ गई भरी । वे सव की सब श्रत्यन्त सुन्दर थी । उन्हींने बमुना के तीर पर 
अपने सारे वस्त्र उत्तार कर रख दिये और नग्न स्नान करने लगी । इतने में ही 
क्ुप्ण मे तीर पर रखे वस्त उठा लिए और उनको कदम्थ वृक्ष पर रख दिया । 
इधर जब ग्वालिन स्नान कर बाहर निकली तो वम्प्र गायब देखे । तथव उनमे से 
प्रथम एक कननंड ग्वालिन कृष्ण से प्रार्थना पूर्वक कहने लगी, 'हे मरे प्रिय गोविन्द, 
प्रेमी गोविन्द में आज निरावरण हो गयी हैँ इसलिए इस पानी में नहीं ठहर सकती । 
मेरे कपडे इधर था उस पार फंक दो ॥ दूसरी ख्वालिन जो मुसलमानिन थी उसने 
कहा, हे कान्हा !' मैं घड़ी आवबहू वाली हूँ अतः तुम्हारे परी पढती हर । हाथ 
जोडती हू” । मेरे गले की दुल्लरी' तुम्हे प्रदान कर देती हूं । कृपया मेरी चुनरी 
मुझे दे दो ।! तीसरी मराठी भापी म्वालिन बोली. “मैं विवम्त्रा हु । इस जाडे मे 
मुझे कंप-कॉपी छूट रही है। तुके किननी चिनती करन । भरे कृष्ण भेरे नाक का 
मोली ले लो, पर मेरी साडी मुझे दे दो । कोकरी खालिन कहती है, भरे नरद- 
किशोर कृष्ण ! तू नन्‍्द का बेटा है। में जाडे में कॉप रही एव और मर रही | 
मेरा यह हार ले लो पर मेरी साड़ी मके दें दो | में सुम्हारे परी पट्ती है । 
गुजराती ग्वादिन कहने लगी, 'है माघव में हम्हारी घरण में आए है। जाटे की 
थीत में ठिठर रही हू । तुम दयालु हो मेरी सादी मक दे दो बदले में मेरा कंगन 
ले लो । ये सव थाते सुनकर भगवान्‌ कृष्ण हेसने लगे और कहने सगे फि सप 
भगवान्‌ को हाथ जोडकर नमस्पार फझरो । सामदेव पहने है कि है गोपाल सु 
लीला अगाधघ ओर अपरपार है । 
नामदेव अपने बाव्य को लियने का समल्‍य करने / 4 उनसरो 
प्रेग्शा मिली थी । से कहते है रे --- 
नामदेव का काव्य सकनप--- _ _ 
चटद्र भागे तोरी भाय झिल्‍्पा गरोर्टो । बात्मिके दान बीटा ग्रत्य पतला । 
धहतकोदी तुझे करोन अमऊझ् । म्हूएों पांडुरय ऐकश साम्या । 
५ झ्राम देदाती गाया-अभंग ५३, प० ६१५४० (चिप्रशाला प्रस) । 
२. एप महाराष्ट्रीय सान्ृपरा विशेष जो शि स्पा यसे में पढ़ ृँ द 
5, मामदेयाली सार्भ गायों (मसामदेव आत्म घरिष) शान २६६, (दु० २३० 
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तये बेकीं होती आयुप्पाची वृद्धि । आतांचि अवधी थोड़ी असे । 
नामा म्हुएे जरी न होता सपूर्णा । जिव्हां उत्तरीन तुज पुढे ॥ . 
चद्रभागा के तीर पर मैने ये बातें सुनी कि वा ल्मिकी ने शत कट आ 
रे । इसे सुन कर मेरे चित्त को चहुत कलेश हुए । मैंने अपना आयु है हे 
व्यतीत की । भेंगवान्‌ के मन्दिर में जाकर वे भाथना करने लगे कि जसे थे कं 
ने रामायर रा वंसे ही मे भी यदि आपको सच्चा भक्ति हूं, तो शत को रे 
आपके गुशगान में रखूगा । मेरा यहें सद्धूल्प सिद्ध करा । नामदेव से गान 
कहा कि नामदेव * उस ठग में आयु मर्यादा अधिक थी इसलिए वह से भव हो 
सका । अब आयु मर्यादा कम है, अतः तुम ऐसा हुठ मत करो । पर नामदेव ने 
एक न सुनी, और पुनः विठोबा से प्रार्थना की यदि मेरा कार्य सपन्‍न न हुआ तो मै 
अपनी जिव्हा काट कर तुम्हारे सामने घर द्गा। 
अपनी मनोवृत्ति में, अन्तःकररख में, एवम्‌ आभ्यंतर रूप से भगवान्‌ अखण्ड 
और सदा उनके साथ हैं यह उनका विश्वास था तथा उसका वे अनुभव भी करते 
थे। उन्होंने भगवान्‌ की भर थैना कर कहा कि तुम मुर्भे अपने 3न्‍्त.करण हे 
छिपा लो तथा सदा मेरे साथ रहो जिससे काम क़ोघादि रिपु नष्ट हो जाय । इस 
तरह उनके काव्य-साहित्य में विशुद्ध काव्यात्मकता उनके आत्म निवेदन परक तथा प्रेम 
कलह आदि अभड़ों में प्रतीत होती है । 


नामदेव की आत्म स्थिति-- 
कलियुगी जन सूर्ख शून्य बृत्ति | तारिसी श्रीपति नाम घेता ॥| 


परम पावना पवित्रा निर्मठा । भरक्ताचा सभाव फरी देवा ॥। 


देवा तु दयाक्त जिवलग सूर्ति। पुराणे गर्जती वेद शास्त्रे ॥ 
नामा महरे जाता नको भागा भाग । सखा पांडरज्ज' स्वासि साकका ॥" 


हे श्रीपति ! इस कलियुग मे जनता मूखे और शून्य वृतति की होने पर भी 
आप केवल नामोच्चार से उनका उद्धार किया करते है। है पूत और पवित्र बनाने 
वाले भगवान्‌ आप इस भक्त को संभालिए। आप दयालु तथा प्रेम की मूति है ऐसा 
जोरशोर से पुराण और वेदशासत्र बखानते है। पाडुरद्ध मेरे प्रियतम सखा है, अत्त: 
निश्चित रूप से वे मुझ पर कृपा करेगे, अतः मुर्के चिन्ता करने का क्या प्रयोजन है? 

ऐसी आत्मस्थिति में सुख और दुःख में समत्व स्थिति प्राप्त हो जाती है । 


१. नामदेवादी सार्थंगथा ( नामदेव आत्म चरित्र ) अभड़्ू २३६, पृ० २३० 


जअभज्भ २४५, पृ० २३८॥। 


तुलनात्मक अध्ययन प््द् 


नामदेव की यह समत्व दणा दृष्टव्य है -.. 
निद्विस्ता चे सेजे सर्य का उर्वंज्ञी । पाहों विषयासी तैसे आम्ही॥ 
ऐसी कृपा फेली साभूया के शिराजे । प्रतीत्तोचे मौजे एक सरा ॥ 
शेष आशि सोने भासते समान । रत्न का पाषारण एक रूप ॥ 
पाया लागो स्थये वा पडो आग। आत्मस्थिति भंग नोहे नोहे ।। 
नामा सहरे कोणी निदा आरि बंदा। भ्ालो ब्रह्मानंदाकार आम्ही ।। 
श्री पान्डरज़ की ऊंपा से नामद व को साम्य रूपात्मक आत्मस्थिति उत्पन्न 

हो गयी । निद्विस्थ मनुष्य के पास उर्वशी या सपं सो जाय, त्तो जैसे उसे उसका 

कोई ज्ञान नहीं होता, और न कोई संवेदना निर्माण होती है । नामदेव की दशा 

ऐसी हो गई है । उच्च कोटि की भावानुभूति श्राप्त हो जाने से नामदेव की वृत्ति 

तदाकार बन गई है । 

नामदेव का सद्धुल्प और निश्चय--- 


इस अभज्ू में यह निश्चय देखिए---* 
कसा पांडरंगा करावा विचार । सांग बा निर्धार साक्ष रूपा।॥ 


काय आले देवा कंचे थोरपर/। आकारासी कोरी आरियेले ॥॥ 
आरियेले आता आपरासारिखे | गोपिकांसी रूपे दावी नाना ॥। 
काया जीवे भावे सकता समत । सगुरण अनंत म्हस्ते नासा ॥ 
है पांडरंग ! आपकी प्राप्ति मुझे हो जाय, इसलिये मै किस तरह विचार 
करूँ, इसे आप ही साक्षी रूप होकर बताइये । आप किस प्रकार बडे एवम्‌ सर्वे 
व्यापी चने तथा आपके निराकार होने पर भी साकारत्व आपको किसने प्रदान 
किया ? साकार हो जाने से ही आपने गोपियों को अनेक रूपो में दर्शन दिये है । 
नन्‍त विश्व को भी आपका सग्रुणा स्वरूप ही काया-वाचा-मनसा मान्य है । नामदेव 
का भी यही मत है । 
नामदेव ने गौछरा, विराशी (विरहन) आदि काव्य प्रकार भी लिखे है । 
नामदेव की एक गौर (ग्वालिन) देखिये--- 
नामदेव की प्रसिद्ध गौ रण (ग्वालिन) एक साहित्य प्रकार-- 
परब्रह्म निष्काम तो हा गोव्ठियां धरीं । वाक्‍्या वाल्ठे श्रंद् कृष्ण नवनीत चोरी । 
नामा म्हरो फेशवा अहो जी तुम्ही दातारा ! जन्मो जन्मी द्यावी तुमची चरस् 


सेचा ॥ * 


१. नामदेबाची सार्थगाथा-अभग २४८, प्र. २४० । 
२. नासदेवाची ग्राथा “अभंग २३७, प्र० ३१६ चित्रशाला ध्रेस । 
३ नामदेवाची सार्थ गाया-भभेंग ३१, पृ० २० १ 





५७० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का. 


निष्काम परत्रह्म अपने परों में पेजनिया, विंदनियाँ पहनकर वालहइप्श 
बनकर ग्वालों के घर जाकर चोरी करता फिरता है। ग्वालिनें कहती हैं, हंरि के 
चरणचिह्नों का अनुसरण करना चाहिए। राज मन्दिर में रेंगते हुए कन्हैया आता है; 
तथा राज भुवन में लुक छिपकर प्रवेश करता है। नंद बावा अनुपस्थित हैं, यह 
देखकर स्वयम्‌ सिहासत पर बैठता है। आज अच्छा हो गया जो देवालय में ही यह 
मिल गया । इस चोर को रस्सी से वाँधकर रखना चाहिए। शंख, चक्र, गदा 
पद्म घारण करने वाला गा रंगपाणी तो देवगृह में पूजा जाता है, पर आज तो यह 
पकड़ा गया है। इस परमात्मा को बहुत परिश्नम से तथा पुष्याई से प्राप्त किया 
जाता है। है भगवान्‌ ! आपकी लीला अगाघ है, और अनन्त है, आपकी माया 
अगम्य है। नामदेव कहते हैं, हें दयाघन ! आपकी चरण-पंकज-सेवा हर जन्म में 
होती रहे यही मेरी मनोकामना है । 

यह मानव जीवन अनमोल है । अतः: यह दुख मय होने पर भी इसे आनंद 
से व्यतीत करना चाहिए, ऐसा नामदेव मानते हैं तथा उनकी प्रतिज्ञा भी यही है । 
वे अन्तःकररणापूर्वक इसी प्रकार का जीवन व्यतीत किया जाय यही चाहते हैं । 
नामदेव का दंष्टिकोर-- 

अवधा संसार करीन सुखाचा । जरी भाला डुःखाचा दुग सम हा । 

नासा म्हरे सर्व सुखाचा सोइरा | समज न विसंबे दातारा क्षण भरो । 

सारे जीवन भर देनदिन व्यवहार आदि कतंव्य-कर्म सुखपूर्वक करता रहूंगा । 
चाहे मुके वह कितना भी दुर्गंस क्यों न लगे । में विठोबा का नाम स्मरण करता 
रहूँगा, ओर मनोभाव से उसे गाता रहूंगा । उम्तका फल यह होगा, कि मेरा चित्त 
स्थिर हो जावेगा । मेरी इन्द्रियों की भगवान्‌ के सान्निध्य मे सुख होगा। सुन्दर 
चंचल विठठल का सांवला रूप देखकर तथा कर्ण कूडल धारण किये हुए मुख को 
निरखकर नेत्र तृप्त हो जाते हैं । सन्‍्तों के कीतंन मे नाचने से मेरे त्रिविध ताप 
नष्ट हो जायेंगे । सर्वे सुखों के इस सहकारी को भला नामदेव कंसे भूल सकते है ! 

नामदेव के लिए पांडुरंग ही उनका सर्वस्व है। इसीलिए वे इतने तन्मय 
होकर अपनी काव्य रचना करते है । ऐसी रचनाओं मे भक्ति ओर काव्य का अद्भुत 
सगम हो गया है। इस काव्य की मिठास भी दिव्य है । हु 
भक्ति और काव्य का मण्िकांचन योग-- 

- नामदेव के लिए विठोबा ही सब कुछ है *-- 
तू माकी माऊली । मी वो तुरू तान्हा । पाजी प्रेम पान्‍्हा पांडुरंगे ॥| 
नामा महणे होसी भक्तिचा वल्लभ.। मागे पुढे उभा सांभाछसी ॥।. 


लिन मि मलिक कक सर आर 2, की डस क लक 
१. नाप्देवाची साथ गाथा-अभंग २७१, पृ० रशर२ । 
२. श्री नामदेवाची सार्थ गाया-अभंग २७६, पृ० २६०। 


तुलनात्मक अध्ययन ५७१ 


हे ! पांडरज्भ चुम मेरी माता हो | मैं तुम्हारा पुत्र है अतः प्रेम का पयपान 
कराओ | तुम मेरी जननी हो, और मै तुम्हारा बछड़ा हूं । अतः कृपा का दुग्ध 
न चुराओ। मैं झावक हूँ, और तुम हिरनी हो । मेरे भव-बवथ को छूुडाइये । 
में अंडज हूं, और तुम पक्षिणी हो, अत्त: दया का तृश मेरे सामने डालिए। नामदेव 
कहते है कि तुम भक्ति करने वाले के प्रियतम वन जाते हो तथा भागे और पीछे 
रह कर उसकी सुरक्षा करते रहते हो । 

भक्त और भगवाच्‌ के बीच में प्रेम-कलह भी होता है। इसका कारण 
नेकस्य, ऋजुता, स्पष्टता और आते हृदय की सच्ची आत्म निवेदन परक प्राजलता 
ही है। नामदेव के काव्य में ये स्थितियाँ उत्कृश्ता से प्रकट है । 


भक्त और भगवान में प्रेम-संघर्प वे भाव स्थिति-- 


इसकी एक वानगी देखिए--- 

तुझा साजा देवा कारे वेराकार। दुःखाचें डोंगर दाखधिसी ॥। 

चछे वाँघोनिया देसी काव्ठा हाती । ऐसे काय चित्ती आले तुझ्या ॥॥ 

आम्ही देवा तुझी केली होती भाशा । बरते हृषिकेदा कब्ठो आले ॥ 

नामा स्हस्पे देवा करा साभी कीच । नाहीं तरो जीव ध्यावा माक्ता । 


हे भगवन्‌ ! मेरे सामने दुःखों के पर्बंत निर्माण करने की क्या जरूरत थी ? 
मैंने तो अपना सारा विश्वास मंपूर्णातया तुम्हें सौप दिया था। पर तुमने वरबस 
काल के हाथ में मुझे सौप देने का निर्णय क्यो ले लिया ? प्रेम-सघप में नामदेव 
पांडरंग से जवाब तलब करते हैं। मेने एकमात्र तुम्हारा भरोत्ता किया था। पर 
हे हृपिकेश ! तुमने मेरे विश्वास का क्‍या ही अच्छा फल दिया । अब ऐसी श्रार्थना 
हैं कि यातो मुक पर कृपा करो या मरे प्राण ले लो ।7* 

सामदेव ने भक्त के नाते भगवान्‌ से इस प्रेम भाव से अनेक बार अनेक 
तरह से रूंगड़ा किया है। उन्हें यही चिन्ता है, कि वे अपना प्रेम कंसे व्यक्त करे ? 
हृदय में प्रेम और भक्ति भरी हुईं है, पर नेत्रों को वैसा अनुभव नही मिलता अतः 
दु.ख है त्थ क्या किया जाय ? 


नामदेव की चिन्ता (आत्मनिष्ठा शली में) 
सनों जे जे देखे परि दृष्टि नेणो । प्रेमाची ते खूश सांगावया ॥॥ 
काय करू साय वापा बिहुला । मज कां अवबोला घरिलासी 


डे 





१. श्री नामदेवाची सार्थ गाथया-अमंग ३८६, प्ृ० ३२२४५! 


हेन्द बष्णव साहित्य का 
५७२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहि 


मानसो बैसरो प्रत्यक्ष पाहाएों । तुमे नाम गाणे तरी साच॥) हे 
तामा म्हुसे झिती सांगावे गा तुज | केशवा है ग्रुज पुरवी मा हु ; कु 
प्रेम का मर्म कथन करने के लिए, में किस साधन का अपना ही 
में जो आता है। उसका में चाथुप प्रत्यक्ष नही कर पाता | हैं का ब | क कह 
में ०) मेरे साथ इस तरह मौन क्यों घारण कर लिया हुए कल 
80 के हि बा म्हारा गुण गान कर सकू' तो मेरी भक्ति 
रहो और मैं तुम्हे प्रत्यक्ष देख सकू , पथा व ह्‌ ह र 
है प देव कहते हैं कि है केशव ! और कितनी बार 
सत्य है, ऐसा सिद्ध होगा । नाम ९ पर म पर गे 
मं तमसे याचना करता रहा हूँ । मेरे अन्त;करण की यह गुप्त वात पूरी करो । 
 आत्मनिष्ठ भावपूर्ं काव्य की दृष्टि से विचार ता पर नामदेव की काग्य 
भर्मश्ता का पता चल जाता है। नामदेव ने सद्धीतिन कर वीशापर अपने रखे 
अभड्भो मे साम-स्मरण और भगवतु-भक्ति का गायन किया जो भावोस्मेप और 
तन्‍्मयता के गुणों से शत प्रतिशत परिपूर्ण हे । 
नामदेव की आतेता-- 
नामदेव की आर्तता से पुकारी गई यह आत्मनिष्ठ अभ्यर्थना काव्य की दृष्टि 
से अत्यन्त सरस बन गई है । यथार--- 
माया वोबडिया बोला। चित्त घादे था बिठुला॥ 
चारा जाय भलत्या ठापा । तेसी माझी राग-छाया ॥ 
गाता गेईल तेशेचि गावे । येरी हरी हरी म्हणावे ॥ 
तान भान नेणें देवा । नासा बिनवितों फेशवा ॥ 
नामदेव अत्यन्त विनम्नता पूवंक पुन पुन अभ्यर्थना करते हैं, कि भेरे 
तुतलाहट भरे बचनो पर हे विदठल ! आप ध्यान दीजिए । जिस प्रकार अनियमतित्त 
गति से वायु चहती रहती है, तद्गत्‌ मेरे ढ्वारा किये गये आपके ग्रुणंगान की स्थिति 
है। सज्भीतज्ञ और रागो आदि में निपुण व्यक्तियों को ही गीत गाने चाहिए तथा 
अन्य लोग केवल हरिताम का जप और स्मरण करे । नामदेव का अभिप्राय यह है, कि 
वे सज्भीत कला में जनभिज्ञ हैं। किस्तु फिर भी वे अपनी ओर मे गाने की कोशिश 
करते हैं । 
नामदेव की कविता में गीति-काव्य की ग्ेयता है भावों की तोबन्नता और 
गहराई के अतिरिक्त आत्मीयता तथा भक्ति की आद्रत्ता के भाथ नाद माधुरी भी 
विद्यमान है। मराठी और हिन्दी की रचनाओं में नामदेव के काव्य गुण एक से ही 
१. नामदेवाची साथ गाथा-अभंग ४रे८, पु० ३५३ । 
२ नामदेवाचो सार्थ गाया-अभंग ४३६, पु० ३५४। 


सुलनात्मक अध्ययन प्र७३ 


प्रकट हुए है। हृदय की प्रांजलता, भाव गंभीरता विरह की वेचेती आदि अनेक 
विशेषताएं उनके साहित्य में विद्यमान हैं। भाषा भी अस्पष्ट या जटिल नहीं है । 
काव्य को भाषा सरस स्पष्ट और सहजोदूगारों से प्रेरित एवम उत्स्फूर्त प्रतीत होती है । 


एकनाथ व कृतियों का साहित्यिक पक्ष-- 

एकनाथ ने सग्रुग्गोपासना के द्वारा अपनी प्रतिभा का उन्मेय सर्वत्र विशेष 
रूप से प्रस्थापित कर दिया था। इसका पता हमें उनके खण्ड कांग्य, “रुक्मिशी 
स्वयंवर', 'भावाथं रामायण जैसे महाकाव्य तथा अभज़्ों की गाथा के स्फुट कावब्यों 
से लग जाता है। एकनाथी भागवत में एकनाथ की आध्यात्मिकता का पूरा और 
विस्तृत परिचय हमें उपलब्ध हो जाता है । इससे व्यापक जासरत्रीय ज्ञान और प्रतिभा 
का उनके साहित्यिक पक्ष में हमको पता चल जाता है ।॥ अपने सग्रुण उपास्य श्रीकृष्ण 
के चरित्र का वर्शना किया जाय, और उसे काव्य विपव॑ बनाया जाय, ऐसी इच्छा 
एकनाथ के अन्तःकरणा में प्रदीत्त होगई थी । बनारस में जब वे एकनाथी भागवत 
रच रहे थे, तभी अपनी इस आन्तरिक इच्छा को साकार काव्यरूप देने का सुअवसर 
उन्होंने प्राप्त कर लिया । 
रुक्मिणी स्वयम्वर को प्रेरणा स्नोत-- 

शक १४९३ के प्रजापति सवत्सर की शुष्द नवमी के दिन 'रुविमिणी स्वयंवर' 

हु जण्डकाव्य एकनाथ ने रचा । इस रचना की पढ़ कर हमें उनकी अपने उपास्य 
के गुणों का बणुंत करने की इच्छा की फरिेतृप्ति हो गयी, ऐसा निश्चित रूप में 
जात हो जाता है । एक जनश्र॒ति के अनुसार यह बात प्रसिद्ध है कि उनके घर में 
श्रीखंडया नामक एक ब्राह्मणा बालक उनकी सेवा में तत्पर रहता था। यह बालक 
श्रीकृष्ण भगवान्‌ के अतिरिक्त और कोई न था ॥ लोगों का यह विद्वात्त था, कि 
उस वालक के रूप में अपने भक्त एक्रनाथ के यहाँ पर भगवान्‌ स्वयम्‌ उनका वहुत्तमा 
कार्य कर दिया करते थे। लोगों का यह विश्वास एक श्लोक के आधार पर 
प्रचलित एवम्‌ सत्य जान पड़ता है । वह श्लोक इम प्रकार है --- - 
श्री एकनाथ सदनों साधवजी सर्व काम हे करितो । , 
स्वकरे चंदन घासी गंगेचे पाणी फावडों भरित्नो । 

बरी एकनाथ के गृह में स्वगंस माधव अपने हाथों से चन्दन धिमसने है 
ओर गंगा से अर्थात गोदावरी का जल कांवर से भरते है, और अन्य सारे कार्य 
करते हैं "४ ह्ारिका स्थित तपस्या करने वाले एक ब्राह्मण की ह्ृष्टात्त हुआ, कि 
तुम प्रतिष्रान जाकर नाथ के यहाँ कार्य करने वाले श्लीखंण्या से मिलो त्तो 





१. मराठी का एक प्रसिद्ध श्लोक : क्री बा. पराडकर #त । 


प्छडे हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


श्रीकृष्ण दर्शन होगा । वहाँ जाने पर उस ब्राह्रां को श्रीखंद्या के 3 
चतुभुज विष्णु का दर्शन हुआ । एकनाथ श्रीखंडया का विवाह करना चाहते थ | 
पर अब भगवान्‌ ने अन्तर्धान होने के पूर्व एकनाथ के इस दुःख को समझ कर उनसे 
कहा कि, तुम्हें दुखी नहीं होना चाहिए । मेरा और रुक्मिणी का विवाह तो पूर्व 
ही हो चुका है । अतः इस विपय पर तुम ग्रन्थ रचना करो । यह जनशभ्रृति सच है 
या भूठ इस झगड़े में न पड़कर यदि मामिकता से विचार किया जाय, तो तथ्य यह 
समभ; में आ जाता है कि उस समय की प्रचलित विवाह-समारोह पद्धति के प्रति 
एकनाथ के अन्तःकरण में एक विशेष मबुर भावना जाइत थी-जिसे उन्होंने रुव्मिणी- 
स्वयंचर में अभिव्यक्तों किया है । इसका एक अन्य कारण भी है। उनके गुरु ने 
अपने इस परम लाइले और पात्रतम श्षिष्प का विवाह बड़ी धृमधाम से किया था । 
उस विवाह के प्रसंग की मधुर स्मृति को अमर करने के हेतु तथा अपने इष्ठ देव 
श्रीकृष्ण के रुक्मिणी-हरण के प्रसद्भू को निमत्त बना कर उसे चिरस्मरणीय कर 
दिया है। विवाह समारोह में होने वाले विशिष्ट सांस्कृतिक प्रसद्धों के वर्खान में 
उनका यह मधुर तादात्म्य सुस्पष्ट हो उठा है। रुखवत, पक्ति भोजन अनेक प्रकार 
के पकवान, आभूपणों की भरमार, मान पमान के प्रसद्भ आदि के सूक्ष्म निरीक्षण 
के साथ यथा तथ्य रूप में किये गये वर्णन आदि आते हैं । 
'रुक्मिणी स्वयंवर' के बारे में नाथोक्तियों से ही इनका परिशीलन करने का 
प्रयत्व किया जायगोा । यथा) -- 
रुक्मिणी हरण वार्ता ॥ जुनाद होय सर्वथा ॥ 
परो पारिग्रहण व्यवस्था । तौच नवी कथा कवित्वाची ॥॥६२॥ 
मूल सांडुन सर्वेथा । नाहों वाढवबिले ग्रंथा । पाहतां मुब्ठोच्या पदार्था ध 
अर्थ कया चालिली ॥६६॥ 
नाहीं ग्रंथारम्भ सड्ूल्प ॥ नव्हता श्रोतयाचा आक्षेप ॥ 
ग्रन्यो उजलला कृष्ण-दोप सुख रूप हरि कथा ॥७०॥ 
वास्तव में रुक्मिणी-हरण की कथा वैसे तो बहुत पुरानी ही थी। किन्तु 
हक कैसे हुआ ? उसकी क्या व्यवस्था की गयी आदि बातें कवित्व के लिए 
नये प्रकार का आधार बन गयीं रा 
ही कि बा है मूल जाधार को हो पर गोनकर गे पर्स पद करा था 
52008 पूर्ण यह कथा चली 
है। मेरा ग्रथारंभ करने का कोई सडद्धूल्प न था, भौर न श्रोताओं का आग्रह 
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१. एकनाथ कृत उक्मिणो स्वयंवर, पृ० २५४ सोबी संख्या ६२, ६८-७० 


8० पृछ । 


तुलनात्मक अध्ययन प्र्७प्‌ 


भी। तया उप्तकी कोई आशा भी न थी। किन्तु इस ग्रन्थ में कृष्ण का दीपक 
हरि कथा के बहाने स्वयम्‌ अपने आप ही प्रकाशित हो गया है । 
यह ग्रन्थ वाराणसी में कब लिखा गया था | इसे स्वयम्॒नाथ महाराज के 
शब्दों में ही सुनना उपयुक्त होगा ।" 
वाराणसी महापुरो ॥ सन्िकरिकेच्या तोरीं। 
रामजयन्तोी साझारी ॥ ग्रन्य निर्धारी सम्पविला ॥८४७ 
दाके चबदाहोत्ष्याण्णाव ॥ प्रजापती संवत्सराचे नांव ॥॥ 
चेच्र मासाचे वेभव ॥ पर्व अभिनव रामनवमी ॥८५॥। 
ते दिवशी सार्थक अर्थो ॥| रुक्ष्सिसी स्वयंवर समाप्ती ॥ 
एक! जनादं॑न कृपास्थिति ॥। प्रथ वारएणसी संपबिला || 
मोक्षदा-पुरो-वाराणसी में मन्िकारिका के तीर पर झक १४६३ में प्रजापति 
संवत्सर चैत्र शुद्ध रामनवमी के दिन अपने गुरु श्री जनादंत की कृपा से यह ग्रन्थ 
लिखकर प्रकट हुआ । एकनाथ की यह रचना अत्यन्त लोकप्रिय हुई । इस कथा- 
नक पर अनेक मराठी कवियो से लिखा है, पर श्री एकनाथ जी के इस ग्रन्थ की 
विशेषता कुछ और ही अकार की है॥ इसमें अनेक प्रकार के विविघ रसों की 
अभिव्यंजना है, तथा साथ-साथ सगुण हरिभजन को भी वे नही भूले है। यथा*- 
सगुण भजन महिमा-- 
त्रत तप यज्ञ दान । त्याहुन अधिक हरीचे भजन 
निमिषा साजी समाधान । अमना होऊनि ठाके ॥_ 
हरि का भजन, ब्नत, त्तप, बनज्ञ तथा दान से भी बढ़ कर है क्योकि उससे 
एक ही निमिप में समाघान प्राप्त हो जाता है । मन से जो इसमें लीन नही हो पाते 
हरि भजन में लग जाते है, अर्थात हरि के गुणानुवाद में लग जाते हैं । ऐसा हरि 
भजन का प्रताप है। इस खण्ड काव्य में रुक्मिरी ने कृष्ण को जो प्रेम-पत्र भेजा 
है उसकी भावव्यंजना बानगी के त्तौर पर यहाँ देखी जा सकती है ।*--- 
रुक्मिणी का प्रेम-पत्र--- 
पत्रिका लिहिले चवये भक्तो | वाचितांधि भक्त पती ॥ 
सहज स्थिति घाविन्‍ननला ॥॥३॥। 
यह प्रेम पत्रिका मस्य भक्ति से प्रेरित होकर लिखी गई है । जिसे प्राप्त कर 
श्रीकृष्ण सहज ही उसके रप्लणार्थ दौड़ पड़े । इस प्रशय-पन्षिका में आगे चलकर 


न 


१. एकनाय ऊहूत रुक्मिखों स्त्रयंवर, प्र० २५७, ओवी संरया प४-८द्धा शृ८ । 
२ पु० ३४, प्रसंग ड भोवी सख्या २२ ॥ 


३. एकनाथ कृत रुक्मिस्पो स्वयंबर, प्रसद्भ ४, भोदो ३, 9० ३१ ॥ 
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२७६ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्त का 


यही अभिप्राय व्यक्त किया गया है कि जो अपने घामिक नित्य कर्म में जुटकर उसमें 
रत रहता है, वही योग्य समय भगवाब्‌ में लीन हो सकता है। यों भगवान में 
हृदयरत होना भत्वन्त कठिन कार्य है। इसी अभिप्राय से वहु आगे चलकर कहती है- 
ऐके त्रेलोवय सुन्दरा सकछ । सौंदये वेरागरा ॥ तुझ्ेनि सौंदर्य सुखरा ॥ 
सुन्दरत्व केंवी वर्ण ॥ 
तरीच साधेल हे लग्न ॥ सरीं म्यां फेलि असेल भगवद्‌ भजन ॥ 
ब्रह्म भावे ब्राह्मण पुजत ।॥। देवाचन हरीचे ॥१८॥।* 
हे त्रलोक्य सुन्दर ! सकल सौन्दर्य के अधिष्ठाता तुम्हारे सौन्दयं का में क्‍या 
वणुन कछों ? क्या ऐसी भी कोई स्त्री हो सकती है, जो विवाह-योग्य मर्यादा एवं 
आयु प्राप्त हो जाने पर तुम्हें पति के रूप में श्रास करने की वांछा न रखती हो । 
हैं मन मोहन श्रीकृष्ण ! यदि तुम कहोगे कि सांवले वर्ण के श्रीकृष्ण को बर रूप 
में क्यों वुला रही हो । तो उसे भी सुनलो । शिशुपाल के साथ विवाह की कल्पना 
भी मुझे यम से भयावक्र जान पड़ती है, इसलिए मुझे इस सद्धूट से आकर उबार 
लो यही मेरी आपसे प्रार्थना है। मेरा उद्धार आप इस अवसर पर उपस्थित रहकर 
कर सकते हैं । यदि मैंने ईश्वर भजन-पूजनन अचेन आदि किया हो, ब्रह्मभाव से 
ब्राह्मण की पूजा की हो, तो मेरा श्रीकृष्ण से विवाह निश्चित रूप से संपन्‍न होगा । 
अतःएवं इस पत्रिका के मिलते ही तुरन्त आ जाओ । क्योंकि*--- 
पत्रिका पाहावी सावधान । विलंब न कराया व्यवधान । 
प्रातःकाछी अहे लग्न । ऐशिया समयी पावावें २६॥। एकला 
येऊनि घालिशी उडी ॥ तेच्हां मज़ स्हराशील छुडी ।। 
चुद्धि घड़ फुगडी । ऐकावी ॥। 
इस कार्य में जरासी देरी भी अनुचित और घातक सिद्ध हो सकतो है । इम 
लिए इस पत्रिका को पड़कर शीघ्र ही सावधान होकर जा जाइये। प्रात:काल ही 
लग्नवेला है । यदि समय पर अनुपस्थित रहोगे तो मुझे जीवित न पाओगे। मैं 
जागते सोते और स्वप्न में सदा तुम्हारे अतिरिक्त और किसी को भी ध्यान में नहीं 
लाती हूँ, न किसी को देखती हूँ। मुफे अपनी सेविका बना लो । तुम्हारे बिना 
इस जीवन का क्‍या मूल्य है ? वह इस प्रकार निश्चय कर लेती है--* 
तुझी कृपा नव्हता कुंडी। कवर जिशियाचों आबडी || देह दंडाची हे 
वेडी । कोण कोरणी ओढोंल ॥५६।॥ एसे घडविता जरो न घडे ॥ त्तरी देह करीन 
कोरडे ॥ ब्रते तपे जो अवधडे | तृक्तिये चाडे करीन ।।६१॥| 
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तुलनात्मक अध्ययन ३४ 


आपके बिना इस शरीर की किसे चिन्ता है ? तुम्हारी प्राप्ती हो जाय इस 
लिए कठिन से भी कठिन जब्त वंकल्य क्यो न करना पडे, मैं उन्हे अवश्य करूगी। 
उसके लिए मैं प्राण तक उत्मर्ग कर दूंगी। इस काय के लिए एक क्या अनेक 
जन्म भी लेने पडे तो मैं लेने के लिए तंथार हुँ। मैं आपके सिवा और किसी को 
चरण नही कर सकती । 
यह प्रणय-पत्रिका यद्यपि पारमाथिक शेली मे भाव भीने भक्तियुक्त अस्तः- 
करणा से लिखी गयी है । फिर भी केवल प्रियत्तम और प्रेयसी के बीच लिखी जाने 
वाली प्रणय पत्रिकाओं में वरित श्ज़ार रस की दृष्टि से भी इसका अध्ययन किया 
जाय तो वह पत्चिका प्रेयसी के द्वारा अभिव्यक्त की गई उच्च कोटि की भाव व्यज- 
कता से परिपूर्ण एवम्‌ ओतप्रोत्त है। अतएवं अपने ढज़़ से इसे अनुपम और अद्वितीय 
स्वरूप की माना जा सकता है। इतनी आत्मीयता पूर्ण पअ्रणय-प्रत्रिका पाकर 
श्रीकृष्ण का हृदय भी भाव-विभोर हो जाता है । वे तुरन्त यह निश्चय कर लेते है 
कि में सहायता के लिए जाऊंगा । 
इसका वर्रसान देखिए -- 
जो दुजियाची वास पाहे ४ त्याचे कार्य काहींच नोहे ।॥ 
यह कंसेनि तो तांहे ॥ साह्य पाहे सांगातो ॥ 
जो दूसरों की सहायता पर निर्भर रहते है, उनका कोई भी कार्य कदापि 
सफल नही हो सकता । में रुक्‍्मी को मृंह की खाने पर मजबूर करूंगा क्योकि 
हेपपुर्णा होकर उसने अपनी घहन का मेरे साथ विवाह करने के कार्य का विरोध 
किया है, मेरे क्रोध करने पर क्‍या हो जायगा यह वह अभी नही जानता । क्योंकि 
मै ऐसा पराक्तम करूँगा, जिससे उसके छक्के छूट जायेगे ।५. यथा-- 
जैसा फाष्ठा दयाच्या अरणी ॥ मथुनि काठिजे अग्ती ॥ 
तेवी अरि वीराते विभांडौनी ।! पवितन्न रुक्मिणाी प्॑योन ॥॥ 


जिस प्रकार यज्ञ के लिए पवित्र अग्नि ईवन के रूप में लाये गये दो काए 
खंडो को लेकर एक दूसरे की रगड से उत्पन्न करते है उसी प्रकार अमोल अनमोल 
लक्ष्मी जैसी पवित्र रुक्मिणी को मैं शत्रु पक्ष के बीर लोगो के साथ प्रकर्ष रूप से 
युद्ध करके प्राप्त ककंगा । इतना निवचय कर श्रीकृष्ण रथासूड होते है, जिसके 
शब्य, सुग्रीव, वलाहक और मेघ पुष्प नाम के अदव हैं और दादक नाम का सारथी 
रथ हकिने बंठा है। 
१. रक्मिणी स्वयंवर एकनाय प्ु० ४३, प्रसद्ध £-ओवी १-२ ॥ 
२. रक्मिणी स्वयवर एकमाथ प्रृ० ४३, प्रसद्ध ई-भोवी ४-४ । 





श्छ्प हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


नारद की विनोद प्रियता का वर्णन -- 


अपने दिए हुए वचनानुसार श्रीक्षण्णा ने रुक्मियी का हरण किया । तंव 
श्रीकृष्ण, यादव और मार्गध पक्ष के लोगों में हंद्व युद्ध हीगा इस भाव से नारद 
हपे से नाचने लगते हैँ उनकी चोटी खड़ी हो जाती है। हक्मिणी स्वंयंवर में नारद 
के स्वभाव का परिपोप बड़े ही सुन्दर ढड़ से व्शित हैं*--- 
नारद-चरित्र-चित्रण-- 


हुए नाचत नारद । आता होईल इन्द्र युद्ध ॥ यादव आरिप मागघ ॥। 
भोट घररणोीं भिडतोल ॥७३॥ थोर हरित्रे मिठीली दाल्ी ॥ 


साल्या मेहुणा होईल कब्ी ॥ कृष्ण करोल खांडोछी ॥ ते मी नव्हाक्ो 
पाहीन ॥॥ 


अब कैसा इंद्युद्ध होगा । यादव पक्ष के और मांगघ पक्ष के लोग एक 
दूसरे के साथ लड़ेंगे और उन्हें तमाशा देखने को मिलेगा । इसी भावना से अत्यन्त 
हष॑ भरित होकर नारद ताली पीटना शुरू कर देते हैं। साले-वहनोई में ढंठ्व होगा 
और अब श्रीकृष्ण अपने पराक्रम से शत्रुपक्ष के लोगों को रणक्षेत्र में मारकर उनको 
ल्लियों को विधवा बना देंगे।. मैं यह मारी करतुृत कुतूहलपूर्वक देखूंगा । नारद 
को इसी का अपार हर्ष है। इसमें नारद के स्व्रभात्र का पूर्ण स्वरूप चित्रित है । 
रुक्मी ओर छुष्ण के युद्ध का एक हृथ्य द्रष्टव्य है* 


जेजे घनुष्प रुक्मिया काछी। दे ते तोडी शभ्रोकृष्ण ॥॥ 
रुक्मिया कोपला थोर। हृष्णासो म्ह॒से स्थिर स्थिर. 
गरुणी लाविले रुद्राख। महारुद्र प्रकटला ॥-दाढ! विक्राव्ठ तिखटा ॥ 
मायथां सोककछिया जटा ॥। काछिमा आजी से कंठा,। 

मिद्या पिमटा आरक्त !॥ श्रोकृष्णा असन्रविद्या चतुर ॥। 


बाणीं योजिका भस्मासुर ॥ बरा देखोनि पत्ठेरुद्र । 
धाके थोर कांपतसे ॥! 


रुक्मी के प्रत्यक शस्त्र को श्रीकृष्ण विफल कर दैते हैं । इससे रुक्‍मी को 
क्रोध बाता है और वह श्रीकृष्ण को ललकारता है, और कहता है कि रुको | इमके 
वाद वह अपने धनुष की. प्रत्यंचा-पर रुद्र का आवाहन. करता है ।- उसकी अभियंत्रणा 
से महारुद्र प्रकट हो जाता है । इसकी प्रवर और ततीक्ष्ण दष्टाए -थीं तथा जिसकी 
१. रुक्मिणी स्वयंवर पु० ८४३, प्रसंग ७-ओवियां ७ २-७३-७६-। 
२. रुक्मिणी स्वयंवर पृ० ८३, प्रसंग १२, पृ० १४६, १०२॥१०६-१ 
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जटाएं खुली हुई और उन्मुक्त थी। काले रंग का कंठ था, तथा भयकर और 
विकट पीले और भूरे वर्ण की मूछे थी। रुक्‍्मी के द्वारा इस प्रकार की अस्त्र 
योजना की गयी देखकर अस्त्र-शास्त्र विद्या-निपुरणा भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने अपने बाण 
प्र भस्मासुर का सधान किया । तब वेचारा रुद्र उसके आंतक से काप उठा और 
भागने लगा । इस तरह रुक्‍मी के द्वारा छोड़े गये प्रत्येक अस्त्र और शस्त्र का 
विरोधी दूसरा अस्घ संधानकर उसे रथ विहीन और अस्त्र-शस्त्र से हीन कर दिया । 
अपने रथ से उसको रस्सी से वाधकर रथ के पीछे उसे दौडाया तथा अपने इस 
शालक को विद्र॒प कर दिया यह भी दृश्य देखिए १-... 

मस्तक वपना आणा पाणी ॥ नाहीं आड ना विहीर रखी ॥। 

घाला बादेचे वाटबरणी विनोद मेहुणी मांडिला ॥। 

अर्धघ खांड अधं॑ मिशी ॥। पाच पाठ काढिले शिर्सी ॥। 

विरूप फरनिया रुकिमियासी । गव्ठा रथासी बांधिला ॥! 

रुक्मिणीस म्हरो भोकृष्ण । पाहे बंघूचे बदन | बेगे करी निव लोख ॥॥ 

सकल्ठ जन हांसती ॥॥९ ५०॥। 

श्रीकृष्ण कहते है अरे, दौड़ो-दौड़ो कोई जाकर मस्तक वपन के लिए पानी 
ले आओ तब किसी ने कहा कि रणाक्षेत्र में कुआँ अथवा वापिका कहाँ मिलेगी-? 
अत: रास्ते पर ही इधर-उधर मिल जाने वाला जल लेकर अपने शालक के साथ 
परिहास आरम्भ कर दिया । इस परिहास में बड़ा त्तीत्ा और चुभता व्यग्स है । 
रुक्‍मी की आधी मूंछ मुंडाकर तया पाँच स्थानों पर सिर मुड़ाकर उसे विद्र[प करके 
उसके गले में रस्सी वाँधकर उसे रथ से बाँध दिया । फिर श्रीकृष्ण ने रुक्मिणी से 
कहा कि तुम जरा देखो तो सही अपने बंधु को, उसका परिवेश और मुखाक्ृति देख 
कर कहीं उसे किसी की नजर व लग जाय. इसलिए नमक और नीतद्ू उस पर से 
न्‍यौछावर कर दो । श्रीकृष्णा का वचन सुनकर सब हँसने लगे । 
कुछ सांस्कृतिक प्रस॒द्भध--- 

विवाह-समारोहो में रुखवत के प्रसग मे वर पक्ष वालों को वधू पक्ष की 
ओर से अनेक खाद्य पदार्थ भेजे जाते हैं। यह वरण्यंन भी अत्यन्त सरस और 
यथातथ्य वन पड़ा है, जो उस युग की समृद्ध दशा का स्वरूप हमारी आँखों के 
सामने अद्धित कर देता है ।। यथा--- 


ऐका रुखवताक्ती स्थिति । वादितसे शुद्धमती ॥॥ 
जे जे घाले कृष्ण पंक्तो । क्षुधा पुठती त्या चलगे ॥। 





१, रुक्मिणो स्वमंवर ओवियाँ १४४-१५०, प्रसद्धः १२॥ 
२. रुक्मिशी स्वयंचर ओवियाँ १०१५ से १०३, प्रसद्भ १४। 


प्र८० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


भलकती भावार्थादी तारे । जडित चतुरविध चोखटे ॥। 
स्वानंदरसे भरिली वाटें । बोलु फोडे नेराती ॥। 


रानी शुद्धमती रुखबत के पदार्थों को श्रीक्ृषष्ण के साथ पंक्ति में बेठे हुए 
लोगों को प्ररोसती है । उनकी क्षुधा मिट जाती है और एक वार इन पदार्थों को 
खा लेते हैं, पुन: उनको भूख लगती ही नहीं । चारों ओर से थालियाँ रत्व जटित 
है जिममें अच्छे-अच्छे पदार्थ परोसे गये हैं । एकनाथ-साहित्यिक दृष्टि से भी यहाँ पर 
बड़ी सरतापूर्ण वर्णन करते हैं । वे थालियाँ मानो भावार्थों की थोलियाँ है जिनमें 
धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष रूपी पुरुषार्थों के रत्न जड़े हुए हैं। उनमें स्वानंद रस 
लबालव भरा हुआ है । अतः परोमने के लिए आई हुई बनितोओं के सामने प्रश्न 
उपस्थित हो जाता है, कि इनमें कहाँ परोसा जाय ? इसके आगे और भी यथातथ्य 
वर्णन है, जिसे विशेष रूप से अंव्ययत कर अथवा पढ़कर ही उमका ' रसास्वादन 
किया जा सकता है। लेहा, पेय, चोष्य और अन्य स्वादिष्ट भक्ष्य पदार्थ इस भोजन 
में विद्यमान थे और परोसे गये थे । इसका और भी विशेष सुरसत पूर्ण निरूपण 
प्रस्तुत है ।। यथा-- ! 

चतुरविधा चारी मुक्ती । शुद्धमती पुढे राबती । 
' जे जे पाहिजे त्या त्या पक्ती । ते ते देती ते ठायी । 

चारों प्रकार की मृक्तियाँ अर्थात्‌ सलोकता, सरूपता, समीपता ओर सामुज्यता 
शुद्ध मति रानी के साथ वर्हा परोसने का कार्य करने आ गई थीं। इससे जिसे जो 
कुछ भी चीज एवम्‌ पदार्थ को आवश्यकता थी, वह तुरन्त उसे मिल जाता था। 
इस प्रकार अत्यन्त सुरस और सुन्दर शैली में व्सका वर्णन किया गया हैं। जो 
अपने मूल रूप में हो दृष्टव्य है। बड़ी घूम-धाम से और घड़ल्लें से श्रीकृष्ण 
रुक्मिणी का विवाह सम्पन्न हो जाता है। दोनों की युगल जोड़ी बड़ी हो मनोहारी 
लगती है । सावरे वर कृष्ण को हेल्‍दी लगाई जाती है, उस प्रसद्ध सौन्दर्य का 
अनुपम और श्रनूठा वर्णन किया गया है।* यथा-- 


कृष्ण देखोनि बहुकादा | हछदी रूबी वेछो वेछा ॥| 
उद्दुनिया घन सावत्वा अति सोज्वक्ला करु पाहे ॥। 

जे जे कृष्णा आंगी लागे | ते ते काही केलिया न निधे ॥। 
भीमकी उठी लागवेगे । मछी न निधे सर्वंथा ॥६७॥। 


कृष्ण के सांवले लत की दम र्क्मिणी 'जोचती है कि हल्दी लगाकर में 


१. रुक्मिणी स्वयंवर ओवियाँ १३६-१३७, प्रसद्भः १४ 
२. रुक्‍िमिणो स्वयंचर ओवियाँ ६५-६७, प्रसंग १६। ह 
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कृष्ण को भी अपने जैसा गौरवर्णीय बना लगी। इसीलिए उबठन हल्दी इत्यादि 
पीसकर बड़े परिश्रमपूर्वक श्रीकृष्ण के शरीर पर मलती है। आइदचयं से उसे यह 
अनुभव होता है कि सारा उबटन और हल्दी कृष्ण के सांवले शरीर में ही समा गई 
है। किन्तु कृष्ण का सांवला वर्ण नहीं छूटा। अतः वेचारी रुक्मिणी निराश हो 
गई । यह वर्णान इतना सुरम्य है कि पढ़ते ही बनता है। एकनाथ युग में छोटी 
उम्र के बालक-धबालिकाओं की शादी हो जाया करती थी। बतः यह घटना और 
वण्यं विषय कौतुहल भौर आनन्द का विषय बन जाया करता था । गोरे और 
इयामल वर्ण के बारे में वाल सुलभ सहज प्रवृत्ति का सफलता से वर्णन करने में 
एकनाथ सिद्ध हो गए है । 
रुक्मिणी स्वयंवर में और भी अनेक सांस्कृतिक प्रसड्भ भरे पड़े हैं। नाथ- 

कालीन विवाह पद्धति के अनुसार घेंडा-तृत्य की विधि का सरसतापूर्वक बर्णान भी 
दृष्टव्य है । प्रीढ़ विवाह अब महाराष्ट्र मे प्रचलित हो जाने से यह प्रथा नष्ट हो गई 
है। दोनों पक्ष के लोगों में से दो जने आगे आकर उनमें से एक अपने कंघे पर वध्‌ 
को उठा लेता और दूसरा अपने कघे पर वर की उठा लेता और फिर नृत्य होता था 
जिसका सुन्दर वरांत देखिएु । यथा--- 

दोन्हीं पक्षीच्या दोधा जरा ) कास घालोनी आले रंगरपा ॥ 

'सभा देखोनि दाविती खुणा । कछ्ठा नाना दाबिती ॥। 

बोध नाचत घेऊनिकृष्ण । नोबरी घेऊनि देहामिसान ॥ 

आपुलाले पक्षी जाण । दोघधे जरा नाचती !॥॥* 


बालवयस के उस वर-वधू को अपने-अपने कंधो पर उठाकर काछनी काछे 
हुए दो व्यक्ति घेडा नृत्य करने के लिए मंदान में आ गये । वे सामने बैठे हुए लोगों 
की ओर देखकर एक दूसरे को इशारे करते हैं, तथा अपने नृत्य की पटुता का 
प्रदर्शन करने के लिए उत्सुक है। अतः भरसक वे अपनी-अपनी कला का श्रदर्शन 
करते है । श्रीकृष्ण को अपने कंघे पर वबंठाकर नाचने वाला व्यक्ति मानो ज्ञान है । 
जो सत्व रज तमादि भावों से युक्त होकर नृत्य के तीन तालों सहित नाचते हैं ॥ 
अपनी सम्यक्‌ बुद्धि से वे इस रतन कला में किसी भी प्रकार की गलती नहीं होने 
देते । दूसरा नाचने वाला मानो देहाभिमान है। यह वधू को अपने कंधे पर 
वैठाकर नाचता है। नाना प्रकार की शैलियों में दोनों नाचते हैं। अपना नृत्य- 
कौशल्य वतलाते हैं। संसार और स्वर्ग के वीच अपने नृत्य के फेरे में एक परिक्रमा 
स्वयम्‌ घुमकर पूरी कर लेते है। इस तरह बोघ कृप्ण को लेकर तथा देहामिमान 


१. रुक्मिशोी स्वयंचर ओवियाँ ३-७ । 


भ८र हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


वधू रुक्मिणी को लेकर दोनो अपने पक्ष वालो की ओर से नाचते है। तथा अनक 
हावभाव करते है। यह घेडा नृत्य वडा ही तयताभिराम है । 


इसके बाद भीमक राजा और रानी शुद्धमती रक्मिणी को वसुदेव और 
देवकी के गोद में बंठाकर प्रार्थता करते है)-- 


चौधा पुत्रांहन भागछी । बाढविन्नो हो वेल्हाबी ॥ 
आता दिघली तुम्हा जबछी | परन्न स्नेहे पाछावी । 
दोधोी जणी मातापितरी । हाती घटने नोवरोी ॥। 
यादवांचे मांडीवरी ययानुक्रमें वेसविली ॥ 


इस प्रसद्भ को 'झाल' कहते हैं यह अत्यन्त हद्य है। वसुदेव देवेकी के गोद 
में यथानुक्तम मे भीमकी को बैठाकर दोनो राजा रानी प्रार्थना पूर्वक निवेदन करते 
है कि हमारे चारो पुत्रो से सबसे अलग और निराली यह कन्या हम आपको 
सौपतते है। अतः अब आप इसका पुन्नस्नेह युक्त पालन कीजिए। दोनो के कठ 
गदुगदित हो गये है । कृष्णा के साथ उनका श्वसुर-जामात का सम्बन्ध हो जाने से 
उनका अन्त.करण प्रसन्न है। इस मनोहारी दृश्य मे पुरजनों के भाव सस्मरणीय 
है।* यथा-- 
_पाहती नरनारो सकठा | सका आसुवे आसी त्यांचिया डाछा । 
खती न करी भीमक बात्ठा । माये कडे न पाहचि ।। 
कृष्णी लागलिया प्रीति । भाया माहेरीचों खंती । 
सर्वंधान करो चित्ती। निजवृत्ति हरिचरणा ॥॥ 


पुरके नर-नारियो के नेत्र इस मनोहारी हृश्य को देखकर श्रद्धा के जल से 
भर भाते हैं । रुक्मिणी को दशा बडी ही मनोरम वन गई है। श्रीकृष्णा मे उनकी 
प्रीति इतनी जग पडी है कि वह अपनी माता शुद्धमती की और देखती तक नही । 
भपने मायके की उसे अब कोई चिन्ता नहीं है। अब तो उसकी सारी निजी 
वृत्तियाँ हरिचरण मे लीन हो गयी है । 

इस तरह हमने अब तक देखा कि 'रुक्मिणी-स्वयवर' में श्री एकनाथ जी ने 
स्वतत्र रूप से अपने हृदय की भावना को काव्य में उडेल कर उसे सरसता के साथ 
प्रकट कर दिया है। वंसे अन्यत्र वे बुद्धि को-प्रश्रय देकर विचार और चिंतन प्रधान 
शेली मे अब तक लिखते रहे । इसके सिवा उन्होंने अन्य स्फुट विषयों पर स्वतत्र 


१. रुक्सिशी स्वयंवर, ओवियाँ ३-४ प्रसड़ः १८। 


२. हर ७. ६ प्रसद्ध १८.८ 


तुलनात्मक अध्ययन जद 


रचनाएं की हैं । पर यहाँ पर उनकी हृदय वृत्ति विद्येप श्मने से उन्होंने उच्च 
साहित्यिक होली में रुक्मिशी स्वयंवर की रचना की | 
एकनाथ का सम्पादन कौशल्य-- 
गके १४६४५ में नाथ भागवत पूरा कर, शके १५०६ में ज्ञानेश्वर की ज्ञानेइ्व री 
अर्थात्‌ भावार्थ दीपिका को शुद्ध कर उसका संपादन उम्होंने किया । जिसका वे 
यों उल्लेख करते हैं - 
श्री शके पंघराशे साहोत्तरी । तारण नाम स॑वत्सरी ।' 
एका जनादेंने अत्यादरी । गीता ज्ञानेश्वरी प्रति शुद्ध केली ॥ 
ग्रन्य पूर्वोच अति शुद्ध परी पाठांतरी शुद्ध । अबद्ध । 
ते ब्रोघोनिया एवविध प्रतिशुद्ध ज्ञानेश्वरी ॥ 
शके १५४०६ अर्थात्‌ सन्‌ १५८४ में एकनाथ महाराज ने भावार्थ दीपिका , 
(ज्ञानेश्वरी) का संपादन किया । शक १२६० में ज्ञानेद्बर ने इसे लिखा था। 
उसके बरद ल्गुसुण २० ०-२२० दर्पो का अऋरसर बीत गया ! लोगों में उसका प्रचार 
बंद सा होने लग गया था तथा उसकी उपलब्ध हस्तलिखित प्रतियों में कई पाठ भेद 5 
घुस गये थे । हस्तलिखित पोधथियों में बुद्धि पुरस्सर कोई पाठ भेद नहीं करता | ८ 
किन्तु लिखते समय लिपिकार के द्वारा सहज ही ये पाठ भेद हो जाते हैं तथा / 
अशुद्धियाँ भी, निर्माण हो जाती हैं। लिपिकार के ध्यान में यह बाच नहीं आ पाती । 
इस संपादन कार्य का उन्हें अपनी आगे की कृति भावार्थ रामायण में पर्याप्त उपयोग[+ 
हुआ । घाल्मिकी रामायण पर जो टीका उन्होंने लिखी उसका नाम भावार्थ रामायण हूं 
रखा । एक और वात “भावार्थ दीविका' का प्रभाव बतलाती है। ज्ञानेश्वरी की: 
आरम्भिक वंदना और भावाय्थ रामायण की आरम्मिक वंदना में साम्य है। जी 
इस प्रभाव की संगति को प्रकट करती है । यथा--- 
ज्ञानेश्वरी की प्रथम ओवी-- 
3+ नमो जो आधा १ बदेद प्रतिपादा । 
जय जय स्व स्ेद्या | आत्मरूपा ॥१॥* 
भावाथे रामायण की प्रथम ओवी-- 
नमो अनादि आधद्या। बेद बेदांत चेद्या 
चंचा ही परम वंद्या । स्वसचेद्या श्री गरोशा ॥१॥7 
इसके अतिन्क्ति ज्ञानेश्वरी की ही तरह प्रथम गणोेद्य-वंदत, बाद में झारदाक 
स्तवन और गुर स्तुति यही क्रम एवम्‌ पद्मति भावार्थ रामायण में भपनाई गई है ॥7 


१. ज्ञानेश्बरों अध्याय १, ओवी ११ 
२. भावार्थ रामायण अध्याय १, भोवी १,। 


भ्र्पडे हिन्दी और मराठी के बंष्णव साहित्य का 


एक और अन्य बात भी ज्ञानेश्वरी का प्रभाव वतलाने वाली सिद्ध होती है । 
न्ानेश्वर अपनी मराठी भाषा के बारे मे प्रतिज्ञा पृवंक यह कहते है --- 

माका मराठाचि बोल कवतुके । परो अपृताचें जिके । 

ऐसे ही अक्षरे रसिके मेछबीन ।। 

एकनाथ अपने भावार्थ रामायण में अध्याय ४ में यह कहते है -- 

याचे मराठी बोल । परी अम्ृत्तातिे करिती फोल । 

क्षीराब्धीहुनि अति सखोल । नित्य नवी बोली स्वानन्द सुखाची ॥२६॥ 

ज्ञानेश्वर की उक्ति दृष्टव्य हैं-मेरे मराठी बोल अर्यान्‌ मेरी मराठी अभि- 
व्यंजना अमृत की मिठास को प्रतिज्ञा पूर्वक कम सिद्ध कर सकती है। ऐसा 


अभिमत रसिक सहृदय सज्जन प्रकट करते है-इसी को एकनाथोक्ति इस प्रकार 
प्रकट करती है--- 


““इप्त भावार्थ रामायण की मराठी शब्दों मे प्रकट की गई अभिव्यंजना 
अमृत की माधुरी को व्यर्थ सिद्ध करती है। इस वाणी की गंभीरता सागर से 
अधिक है तथा इसमें क्षण क्षण प्रकट होने वाली नयी-नयी स्वानंद सुखानुभुति अपने 
अपने ढंग की और अनौखी है । 
भावार्थ रामायण के निर्माण को पूर्व पीठिका-- 

ज्ञानेश्वरी का संपादन कार्य समाप्त कर इस ग्रथ का सर्जव किया । उनके 
गुरु जनादंन स्वामी ने उन्हें दत्तोपासना दी थी । पर उद्धव गीता की रचना करने 
के बाद वे उपासना मार्ग से भक्ति मार्ग मे आगये। भक्ति मार्ग में आकर वे श्रीकृष्ण 
भक्त बने । नाथ भागवत में कृष्ण के तत्वज्ञान की संद्धान्तिक और प्रत्यक्ष तात्विक 
बाते अनेक आख्यानों भौर उपाख्यानो के माध्यम से अभिव्यक्त की। पर आगे 
चलकर भक्त के नाते अपने उपास्य का चरित्र गायन “भावार्थ रामायण” रचकर 
किया । जिस तत्व ज्ञानी का तत्वज्ञान निवेदन किया उसके चरित्र पर यज्नतत्न, 
स्फुट अभंग, गवछण (ग्वालिन) आदि रचकर उसमे चरित्र विषयक विशेषताएँ 
निरूपित की | बहुदा भक्त अपने इष्ट का चरित्र बखानते है पर एकनाथ ने तो 
अनेक विपयों को चुनकर छृप्ण के बाद राम का चरित्र तिरूपण। करने के लिये 
निश्चित चुनाव कर लिय। | ऐसा उन्होंने क्यो किया यह अभ्यासको की दृष्टि से 
एक चिन्त्य विषय है। वास्तव में कृष्ण जैसे योगेश्वर के तत्वज्ञान का वर्णान करने 
के बाद यदि वे ऋष्ण चरित्र पर ही निरूपण करते तो वह सहज और नियमानुकूल 
एवम्‌ समीचीन लगता । इसका एक कारण यह भी था कि वे हृष्ण भक्त थे अतः 





अपने उपास्य का चरित्र वर्शंत अधिक तर्क संगत होता । पर दिखाई देता है, 
१. क्ानेश्वरी अध्याय ६, ओवी १४--२६॥। 


तुलनात्मक अध्ययन भ्ध५ 


उन्होंने जीवन के उत्तर काल में रामचरित्र को चुनकर “भावार्थ रामायण! लिखा । 
उसका कोई कारण हो सकता है तथा यह एक स्वतंत्र अध्ययन का विपय भी हो 
सकता है। उनको गरोश, शारदा तथा कुल स्वममिनी की ओर से यही आदेश 
मिलता है कि वे "भावार्थ रामायण” अवश्य लिखें। वे इसकी चिन्ता से अखण्ड- 
चिन्तामग्न हो गये थे । रामचरित लिखा जाय ऐसी उनकी अहनिश भावना बन 
गई थी । रामचन्द्रजी ने उनके पीछे पड़कर उनसे यह कार्य करवा लिया ऐसे 
उदगारों से कई स्थल भरे पड़े हैं। इनसे एक्नाथ की उस मनस्थिति का पता 
लगता है, जो रामकथा के लिये तत्पर और उत्सुक बन गई थी । वे इसका कारण 
इस तरह देते है १ --- 
भावार्थ रामायण की प्रेरणा-- 

तू भालासी कंसा वक्ता । पुसाल मारी योग्यता । 

ते हो मी सागने तत्वतां । सावध श्रोता परिसावी ।। 


असो अबद्ध ही रामकथा । पब्रिन्न करों गाता ऐकतां ! 
है न मामे ज्यासी विकल्पता । त्यासी तत्वता लोगांगण ॥॥ 
इस कथा के प्रमुख वक्ता और श्रोता शिव और पार्वती हैं। शिव रामायण 
में यह कथा वश्शित है, ऐसा बतलाकर एकनाथ अपने श्रोताओं की शद्धाओं का 
उत्तर देने के लिए सिद्ध होकर कहते है, कि तुम मुझसे पूछते हो कि रामचरित्र कथा 
लिखने के लिए क्‍यों तैयार हुए और कौन सी पात्रता और अधिकार तुम्हें प्राप्त हो 
गया है जिससे तुम यह कार्य करने को उद्यत हुए हो ? मैं तात्विक रूप से उत्तर दे 
रहा हैं। इसे सावधान होकर सुनिए । मूल रामायण तो वाल्मीकि के द्वारा सस्कृत 
में वशित है । मेरी तो उसमें कोई साधिकार पैठ नही है। मेरी ऐसी क्षमता भी 
नहीं है कि मैं उसे समझ सकौ। मेरी विश्येषता यही है कि मैं अज्ञानी और अबोघ 
हैँ। मुझ जैसे रामकथा में अनभिज्ञ से प्रभु श्रीरामचन्द्रजी अपनी कथा कहलवाना 
चाहते हैं । मैं अपनी इस अनभिज्ञता एवं सामथ्ये से पूर्ण रूपेरा परिचित हू । मैंने 
निरचय कर लिया है कि मैं रामकथा नहीं कहूँगा । परन्तु प्रभु रामचन्द्रजी स्वयं 
रामकथा मुरू मे प्रेरित करते है ! प्रेरणा देकर भी जब में इस कार्य में कार्यरत 
नहीं हूँ यह देखकर स्वप्न में प्रभु रामचन्द्रजी ने पूरी रामकथा विस्तारपूर्वक ससंदर्भ 
और संकेतों सहित एवम्‌ सांगोपांग वतला दी । जब मैं जग्रा तो मैंने देखा कि पूरी 
रामकथा मेरी आँखों के सामने स्वयं प्रकाशित होकर नाच रही है । इस तरह 
अहनिश रूप में प्रभु रामचन्द्रजी मेरे पीछे पड़े ही रहे। परिरण्ामतः मेरी टद््ष्टि 
रामायरा पर आकर स्थित हो गई । फिर भी अपनी हृठ-धर्मिता से में रामकथा 
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१. भावाय राभायरा अध्याय ४-छ-१८ । 








४८६ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


वर्शान नही करूँगा, इसे जानते हुए श्री रामचन्द्र निश्चय पूर्वक मेरे सर पर सवार 
हो गये और अपनी स्वसत्ता से ही अनिवाये रूप में मुझ से रामकथा कहलवान 
लगे। जब मे निद्रा लगती या जब मैं सो जाता तो मुझे थपकियाँ देकर जगाते 
और आदेश देते कि रामायण लिखो । ऐसी परिस्थिति मे सिवा रामकथा लिखने के 
लिए सन्नद्ध होने के अतिरिक्त मैं कर ही क्‍या सकता था ? मैं नतुनच नहीं कर 
सका । वस्तुतः इस रामायण के करता स्वयम्‌ भगवान्‌ है। अतएवं इस फेथा- 

ग्रन्थ मे कोई दूषण हो अथवा भूषण किसी का भी उत्तरदायित्व मेरा नही है । जो 
ग्रन्थ की निन्‍दा करते हैँ या स्तृति करते हैं उन्हे ब्रह्मवत्‌ ही मानने चाहिये ऐसा मूभे 
मेरे सदगुरु जनाद॑न स्वामी ने एकान्त मे उपदेश देकर पूर्व ही बतला दिया था। 
अत: चाहे जिम प्रकार से भी क्यो न हो जो रामकथा मभेरे द्वारा हठात्‌ लिखवा ली 
गई है बह गाते-गाते और सुनते-सुतते कानो को पुनीत कर देने वाली है। मेरी 


इस घिनम्न वात पर जिन्हे अविदत्रास हो अथवा जिनके मन में विकल्प हों उन्हें 
तत्वत: मैं साष्टाग प्ररिपात करता हूँ । 


रामकथा निर्माण को प्रेरणा और स्फूर्ति से उत्पन्त व्यामोह-- 


अहनिश जब प्रभु रामचन्द्रजी की प्रेरणा और आग्रह का दवाव एकनाथ को 
चिन्तित कर ने लगा, तब वे व्यामोह मे पड गये । उनके जीवन का यह उत्तर काल 
था। अत. एक ओर वृद्धावस्था और दूसरी ओर इस ग्रन्थ निर्मिती का काय॑ 
सुसम्पन्न हो सकेगा या नही इसका सन्देह, इनसे वे जर्जर हो गये । इसी उधेडनब्रुन 
में शक १५०६ और सन्‌ १५८४ मे ज्ञानेश्वरी सम्पादन के बाद के आठ दस वर्ष 
बीत गये । रामचन्द्रजी का रामकथा निर्मिती का" आदेश और आग्रह बढता ही 
गया। इस पर उन्होने इस कार्य की सफलता के लिए अपनी कुल स्वामिनी रेणुका- 
देवी से आशोर्वाद माँगा । उन्हे वह आशीर्वाद भी मिला जो इस प्रकार है*-- 
रेशका आशीवेचन-- 


ते जय जय जगदस्बा। उदो म्हणे प्रथारम्भा । 
श्री रामकथे चो ज्ञोभा । अति वल्‍लभा मजलागी ॥॥ 
त्ेचि भावार्थ रामायण । तुज करिता निरूपणा । 
न्यून तें तें करीन पुरे । फथा सस्पूर्णा संवादों ॥ 


4 ऊँ 
मेरा आशीर्वाद हे कि सन्देह रहित मन से प्रन्धारम्भ करो। क्योकि 


रामकथा की शोभा वहुत ही अप्रतिम है, जो मेरी अत्यन्त प्रिय कथा है। उसे 


१. सावाथ रामायण--बालकाण्ड २७ “-र८ | 
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भावार्थ रामायण मे तुम जब निरूपण करने लग जाओगे तो उसमे जो-जों न्यून 
होगा, उसे मैं पूर्ण करूँगी । अत: तुम इस कथा को पूर्णों रूप से लिख डालो तुम्हारा 
ग्रन्थ पूर्ण. होगा ऐसा मेरा आशीर्वाद है ।! आरम्भ में गशपति और शारदा स्तवन 
करने के बाद उन्हें दोनों का आदेश रामकया निर्माण करने का ही प्राप्त हुआ था जो 
हृष्टव्य है ६ ह 


गणेश आदेश-- 
ऐसा भाला सुप्रसन । तेरे विघ्नचि केले निविघ्न । 
उम्मेखेसी बोलिला आपरा ।+ भावार्थ रामायणा चालवों वेगी ।। 
श्रीगणोश प्रसन्न हो गये और सारे विघध्न नष्ट हो गये। उन्होंने ज्ञान 
स्फुरण देकर कहा भावार्थ रामायण शीघ्र रच डालो । सरस्वती ने यही आदेश 
दिया १-.. 


सरस्वती की आज्ञा--- 
ते म्हरो रामकथे ते | वेगी चालवी भाषाथे। सदुभावे होईल सरते ! 
प्रिय सताते सी करोन ॥! 
सरस्वती कहती हैं, कि तुम शीघ्र रामकथा का भावार्थ कहना आरम्भ कर 
दो । सदभाव के काररा ग्रन्थ पुरा होगा और सन्‍्तो में मै उसे लोकप्रिय बनाऊंगी 4. 


सन्‍्तों से भी उन्होने आश्यीर्वाद प्राप्त कर लिया । वे कहते हैरै--- 


संताज्ञा-- ु 
आम्हांती आवडे रामकथा । तेथें ही तू रसात्ठ वक्ता | तरी स्ठुती 
सांडोनो आता । बदे ग्रन्थार्था अर्थान्वया ॥! 

“हमें रामकथा अच्छी लगती है फिर तुम तो रसांल की माधुरी से युक्त बक्ता 
हो, अत: स्तुति को छोड़कर ग्रन्थ का अर्थ अन्वय सहित प्रकट करने का कार्य आरम्भ 
कर दो ।* दे 

सदगुरु ने भी इसी तरह कथा निरूपण करने का आदेश दिया । 

इस तरह आइवस्त होकर वे भावार्थ रामायण लिखने को तैयार ह्ए्‌। 
भावार्थ रामायण के तीन अध्याय लिखने के पश्चात्‌ ऐसा जान पड़ता है कि उनके 
श्रोताओं में से कुछ संस्क्ृत पंडितों मे इस बात की जोरदार चर्चा आरम्भ हो गई कि 








१. भावाये रामायरा--बालकाण्ड ६ ॥ 
२. भावार्थ रामायरा--बालकाण्ड १३ | 
३. भावाय् रामायरा अध्याय १, बालकांड २०३ 
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जो कथा एकनाथ कह रहे हैं, वह मूल कथा से सुसज्भत हैं अथवा नहीं । तब 
एकनाथ ने इसका प्रतिवाद किया । वे कहते है ।--- 
ऐकोनिया कया श्रवरा । ज्ञाते म्हणती अप्रमाण । नव्हे हे मुर्लीचे 
निलूपणा । तिहीं शिवरामायण पहावें ॥ 

'रामकथा सुनकर उसे श्रवरा कर पंडित एवम्‌ जानकार लोग कहने लगे कि 
यह मूल वाल्मिकी रामायण से असज्भुत है, तव एकनाथ ने उन्हें सावधान किया कि 
वे 'शिव रामायण देखे । सन्देह दूर करने के लिए यह प्रमाण पर्याप्त है। इसे वे 
और आगे स्पष्ट करते है-- 

आतां कितोी सुचवृ परिहार । परिहार तोचि अहुकार । 
मी होऊ पाहे कवीश्वर | हा अपराध थोर मजलागी ॥। 


श्रीराम वदविता हे आपस ॥। परिहारे जालें ब्रह्मपुर्णो । 
कथा निरूपण चालवोी )।* 


'अपनी ओर से अब मै और कौनसा अन्य प्रमाण उपस्थित कह ? यदि मैं 
कोई रिन्दा निवारण का उपाय भी दूंढ़ता हूँ तो उसमें मेरा अहंकार 

भलकता है और ऐसा प्रकट हो जाता है कि मैं कवीश्वर वनना चाहता हूँ । पर 
वस्तुतः मेरा ऐसा दावा भी नही है। मुझे व्यर्थ ही दोप लगाया गया है । रामायर 
की कथा कहना या गाना कोई अपराध नही है, क्योक्ति श्रोताओं में से इस कथामृत्त 
की माधुरी से जो तृप्त हो जायगा वह अवश्य मुझ पर लगाये गये लाछतत का प्रतिवाद 
करेगा । इस पर श्रोतागर कहते हे कि देसिए तो मही कितने कौतृक और आश्चर्य 
की बात है कि इसके रचने मे एकनाथ ने कैसा शुद्ध अन्वयार्थ साधा है। निस्सन्‍्देह 
ग्रन्थार्थ को श्रपनी मराठी की मिठास सहित अभिव्यक्त किया हैं। अमृत की माधुरी 
को भी यह मात कर देती है। गाभीयें मे वह क्षीर-सागर से भी बढकर है । 
क्योकि इस कथा मे नित्य ही स्वानन्द सुख की वाणी सुनने के लिए मिलती है । 
कथा श्रवण करते ही चित्त मे सुख उत्पन्न हो जाता है। इसलिए तुम्हारे जैसा 
सहृदय रसाल वक्ता धन्य है, जो इस पारमाथिक कथा को पृज्य मानता है। सचमुच 
तुम्हारे मुख से प्रभु रामचन्द्रजी अपनी कथा निरूपित करवा रहे हैं। अतः कोई 
अन्य प्रमाण देने की आवश्यकता नही है, वरत्‌ नुम अपना निल्पण जारी रखो । 
इस तरह सन्त वचनो को शिरोधाय्य मानकर वे रामकथा निरूपण आगे बढाते हें । 


की जीव तह विवि ज ५... 


२. भावार्थ रामायण बालकाण्ड अध्याय ४-१ । 
२. भावाय्े रामायण अध्याथ ४-१ घालकांड | 
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निर्माण हो । अपनी वृद्धावस्था का तथा व्यामोह का प्रभाव उन पर फिर भी बना 
ही रहा । इसके प्रमाण और भी हमे उपलब्ध हो जाते हे । किष्किधा-काड और 
युद्धकांड के आरम्भ में वे अपनी अवस्था का वर्णान करते हे जहाँ प्रभु रामचन्द्रजी 
उनसे यह कार्य करवाते रहे । यथा--- 

'माइ्या अज्भी मू्जपणा | त्या करवी रामायरण । 

श्रीराम वदवी आपरण । निमग्नहनि निजबकछे ।। सांडोनि रामकथा लेखन । 

साभ्की आबडे महादी कथा | बव्ठात्कारे होय वदचिता । 

न करिता राहोनेदी ॥१॥* 

>< >८ ८ 

मारे जें चदतें बदन | स्वये फाला रगुनंदन | वचना वचनी निरवंचन । 

कथा लिहवीत श्रीराम ॥ ? 

घिसुवेना रघुपति । अहोराती रामकथा ।॥। रामायरा लिहावयासाठी । 

रासे पुरविलोी माफी पाठी | मी पर हरो निहराहुठीं। कथा मराठी 

स्वर्यें दावी ॥१८॥ * 


इस राम कथा का निवेदक मैं नही हूँ, प्रत्युत्‌ स्वयम्‌ृ भगवान रामचन्द्रजी 
ही हैं । यथार्थ रूप से रघुनाथ ही रामकथा का रहस्य प्रकट करते है। मेरे पास 
केचल दवात और लेखनी हे, जिसे मैंने अपने हाथो में पकड़ा है। मुभ से राम 
क्था लेखन का कार्य करा लेने बाले प्रभु श्वीरामचन्द्रजी के अतिरिक्त कौन हो 
सकता है । मेरी दृष्टि मे राम कथा साकार करने का कार्य भी प्रभु रामचन्द्र से 


रु 
-क> 


करवा लिया । किसी भी स्थिति में कोई भी काय करते समय सर्चेत रामबधा तने 
अतिरिक्त और कोई बात भी प्रकट नहीं होती । भोजन, थयन, उठना, अद्वना 
जल प्राश्यन, रसास्थाद आदि सभी कार्यो मे श्रीराम और रामकथा के अतिरिक्त और 
कुछ भी सामने नहीं आ रहा था । रामायण की मिठास ऐसी है कि जिद्नला से एफ 
चार उसका रसास्वादत ले लेने पर जिद्ठा के अन्य स्वाद नृ्ट हो जाते है। सोते 
जागते, उठते बैठते मुफे ब्रिद्धोने पर भी रामायण और रामचन्द्र जी ही दियखाई देते 
है । जरा भी आराम नही करने देते । अहोरान प्रभु की आज्ञा सुनाई देती है हि 
रामायरा लिखो। थागे चलकर तो अपना सिजत्व त्याग कर प्रभु रामचद्वजी 
मण मराठी में रामायण की कथा वतलाने टागे । 


3. >न-->+ जब क-ज्ा। जन 23-त««--> 


१ भावार्थ रामायरणा किप्किन्धयाकांड २-४ और ८5-११ अध्याय १। 


२. भावाय् रामायरा युद्धकांड ७-१८ अध्याय १ । 
३. भावार्थ रामायरप युद्धक्वांड अध्याय १।७-१८ | 
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इन सब वातों का तिप्कर्प यही निकलता है कि ग्रन्थ पूरा कैसे हो इसकी 
चिता एकनाथ को वराबर लगी हुई थी । उसी लिए अन्य ग्रन्थों में जैसे उसके 
आरम्भ आदि के बारे में कोई तिथि या क़ाल प्रमाण उन्होंने नहीं दिया है। अपन 
समृद्धशाली प्रौढ़ावस्था के काल में एकनाथी भागवत जैसा महाग्रन्थ करीब-करीवे 
दो वर्ष दस महीनों में उन्होंने समाप्त किया । पर “भावार्थ रामायण वे पूरा कर 
सकेंगे इसकी निर्श्चिती वे अपने मन में न कर सके । वे बराबर रामचरित्र में रम 
कर ही लिखने का कार्य कर रहे थे । युद्ध काण्ड के चवालीस अध्याय लिख चुकने 
के बाद उन्हें इस बात की कल्पना आ गयी थी कि अब अपना अंतकाल निकट भा 
गया है। तब अपने परम शिष्य गाववा से अपने सामने एक अध्याय लिखवा कर 
सन्‌ १५६६ में, शक १५२१ में फाल्गुन वदी पष्टो को उन्होंने अपनी जीवन-लीला 
समाप्त की | गाववा ने भी गुवर्पिण वुद्धी से गुरुऋण से मुक्त होने के लिये उनका 
स्वर्गेवास हो जाने पर दो तीन वर्षों में शेप ग्रन्थांशा पूरा किया होगा। एकनाथ ने 
स्वयम्‌ इस ग्रथ के सात सौ, सवा सात सौ के लगभग पृष्ठों में युद्धकाण्ड के चचालीस 
अध्यायों तक राम चरित कथा लिखी । उसके बाद के युद्ध काण्ड के अंश और 
उत्तर काण्ड लिखकर गावबा ने उसे पुर्ण किया। गाववा ने कहीं भी तिधथिया 
अपना ताम नहीं दिया है । 

४४५ वें अध्याय में, गाववा के ये उद्गार देखिए *-.. 


या परी भी अनाथ । भव दरिद्रों होती पीडित । 
एका जनादंनी य्रेथ । केला सनाथ च्रिजगतों ॥। 


में तो. अनाथ था, और सांसारिक दारिद्रय से मैं पीड़ित था । परन्तु 
जनार्दनस्वामी के एकनाथ, सत््‌गृरु ने मुझे त्ैलोक्य में सनाथ कर दिया। अपने गुर 
के बारे में उल्लेख देखिये -..- । 

साभी मिरासी मूर्खलपरण । नेशे पद बंध व्याख्यान। साथा हात ठेवोनी 

रामायण .] वदवी रामायण निज सत्ता । जनादंनाची कृपा ऐसी । 

मूर्खा हाती रामायणासी । वदबिले रामथेसी । कथा ऐसी संताची ॥। 

सद्गुरुची कृपा घडे | ते पांगुछू पर्वत चढ़े । एकनाथे तेशो पाडे । 

फेले रोकडे मज् सरदे ॥ 

सत्‌गुरु की कृपा से पंगु भी पर्वत चढ़ सकता 
_+ उसी तरह ह तरह कृपा होगयी ओर मुझे प्रत्यक्षानुभव 


१. भावार्थ रामायण अध्याय ४५। १८७ ॥ 
२. [है !१ १9 ६२।६६९-७ १ [ 


है। मुझ पर एकनाथ महाराज 
दिया । “प्रभु रामचन्द्र जी ने जो 
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रामायरा मेरे गुरु से लिखवाई थी उनकी कृपा मुझ पर भी हुई, अनएव मैं भी उसे 
कह सका | अपनी गुरु परम्परा की वर्णन शली में गाववा से कोई परिवर्तत नहीं 
किया । ह 

एकनाथ ने भावार्थ रामायण लिखते समय मूलत: वाल्मिकी रामायण का 
ही आाधार लिया है, परन्तु उसके अतिरिक्त अध्यात्म रामायण, अमद्भुत रामायरा, 
आनन्द रामायण, शिवरामायण, सेतु-वन्ध रामायरा, भागवत को कथा, महा- 
भारत की राम कथा, स्कन्द पुराण का रामख्यान, योगवसिष्ठ, अग्नि-पुराण तथा 
नारद पुराण आदि पुराणों, काव्यों और नाठकों इत्यादि से भी अनेक बातों को 
लेकर अपने ग्रन्थ में उनका समावेश कर दिया है ॥ 

भावार्थ रामायण" में रस परिपोप करने वाले कई साहित्यिक स्थल हैं, जो 
गुराज्ञ और सहृदयों के लिए पठनीय सामग्री प्रस्तुत कर देते है। पारमाथिक ज्ञान 
शब्दों के द्वारा अर्थंमय कर प्रतीत करा देना एकनाथ का लक्ष्य जान पड़ता है तभी वे 
कहते है --- 
भावार्थ रामायण की साहित्यिकता का लक्ष्य--- 

अफाट न करावा ग्रथ | ग्रंथीं बोलाबवा पुरुषार्थ । 
पदीं दावावा परमार्थ । हा मिजस्वार्थ कवित्वाचा ।। 
>< ६ ९ 
मुख्यत्वे ग्रंथोंचे राखावें प्रेम । प्रतिपदीं प्रतिपादावे परन्रह्म 
हाचि कवित्वाचा कवित्व धर्म । श्रोते सप्रेम सुखी होती ।। 

ग्रन्थ को वेकार विस्तृत न बनाकर ग्रन्थ में प्रमुख रूप से पुरुएार्थ का 
निरूपणा करना चाहिए और पदों-पदों में परमार्थ सिद्ध करना चाहिए, क्योंकि 
कवित्व का यही निजी स्वार्थ है । प्रत्येक अवसर पर प्रत्येक पंक्ति में परब्रह्म का 
प्रतिपादन करते हुए मुख्यतः: ग्रन्थ का प्रेम धारणा करना चाहिए। इससे कथवि का 
कवित्व धर्म सार्थक हो जाता है और श्रोतागरण प्रेम सहित सुख लाभ कर लेते है । 

राम को देव, ब्राह्मण, और गोमाता का रक्षरा फर्ता और रावर को इन 
पर अत्याचार करने वाला प्रदर्शित किया गया है। इसमें एकनाथ के तदयुगीन 
विधर्मी सस्कृति के कारण निर्मित भयावह परिस्थिति का अच्चून अपने आप आा 
गया है । ऐसा लगता है, कि सोलहवी छतती में विचारवंतों के सामने यह चिन्दा 
उत्पन्न हो गई थी कि हिन्दू समाज के सामने अवतारों में से किम अवतार का 
आदर्श रखा जाय । इसी चिन्ता ने अनेकों के हृदय में जम के आदर्श का .स्फुरण 
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उत्पस्न किया था । तभी तो उत्तर में तुजसी का “रामचरित मानस सहारा में 
आावाये-रामायण', बड्भाल में 'कृतिवास-रामायरण', कर्नाटक में 'तोरवे रामायण 
कुंवर रामायण आदि ग्रन्थ लोक भाषाओं में निर्माण हुए। एकनाथ ने कवित्य को 
अहड्भारिता अथवा कीति की लालसा से प्रेरित होकर श्रपना ग्रन्थ नहीं लिखा । 
प्रत्युत अपनी तद्युगीन परिस्थिति से प्रभावित होकर सहज रूप से उत्स्फूर्त वाणी में 
आवार्थ रामायण' की अभिव्यजना की। रामराज्य स्थापित होकर परचक्र का 
खंडन हो जाय यही मनोभिलापा एकनाथ की जान पड़ती है । भावार्थ रामायण मे 

व्ययनाथ लिए जा सकते है, ऐसे कई सुरम्य स्थन और प्रमज्भ विद्यमान है । यहां 
पर हम कतिपय उदाहरणो से भावा्थ रामायरा की साहित्यिकता ओर सरसता 
समभने का प्रयत्त करेंगे । 


भावार्थ रामायण की साहित्यिकता-- 


सुमित्रा के चरित्र में सत्सडूू के व्यापक प्रभाव का विवेचत है इसे एकनाथ 
की शेली में देखना ही अच्छा होगा) -- 
भाग देता कंकेयीसी | कौसल्या अति उत्हासोी ॥! 
सवबती भाव नाहीं सानसी । देत उल्हासी न्तिज भाग || 
सत्सगाचे निज महिमान । कोसल्या देत भापण समान । 
पृत्रकामेशीयज्ञ करमे पर यज्ञ देवता ने प्रसस्त होकर, दशरथ को जो प्रसाद 
प्रदान किया, वह सब रानियों मे बॉँटदा गन्‍। एकनाथ यह वर्णन करते हुए 
बतलाते है, कि सौतिया डाह' नाम की कोई स्वभावगत्‌ वैचित्र भावना उनमे नहीं 
थी । कौसल्या अत्यस्त उल्लासपूर्वक प्रसाद का अपना अंश केकेयी को प्रदान करती 
है। सत्सज्ु का माहात्म्म इस तरह से थे बढ़ाती है। कौसल्या की ही तरह 
सुमिचा भी अपना आधा अंश प्रसाद में से कैकेयी को दे देती है । इस तरह सुमित्रा 
अपना नाम सार्थक करती है। कौसल्या के साथ उसकी अच्छी मंत्री है। मंत्री का 
व्यापक प्रभाव जीवन पर पड़ता है। सुमित्रा की बुद्धि पर कौसल्या की मिन्नता का 
पर्याप्त परिणामकारी प्रभाव पड़ा है । 
एकनाथ कालीत सामाजिक दकशा[-- 


एकनाथ कालीन दक्षिण भारत में शान्ति होने पर भी राज्यों के बीच 
पारस्परिक आक्रमण, लूटमार, ग्रामों-तगरों का ध्वंस, आगजनी भादि बाते हुआ 


करती थी। इन घटनाओं में स्री पुर्ष नागरिकों की बड़ी दुर्दशा होती थी। लड्डा- 
कम 2 अमर 0८ की मर की धउक बे 
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दहन के संदर्भ में इसे देखने पर जो भगदड़ मची है, उसका वर्णन एकनाथ ते क्रिया 
है । इसी असछु के अन्य रामायणो में वर्सित प्रसज्धों से यह वर्णव गम्भीर है। 
” सात्पर्य यह कि एकनाथ अपने कालीन स्रामाजिक दशा को उसमें प्रतिध्वनित 
करते हैं । जैसे--- 
श्रंगे तूं जलसी रोकडी । दुजी पाडले आंसुडी । 
तवते नागवी उघडी । पड़े उपडो लोकलाजे ॥॥ 
जछव चप्याये पाडिले टेक । फुटारो खाबे लागल्या भके । 
सायणी भरलो शीतोदक । घर सम्यक राखावे ॥* 
रू >< ९ 
एकी एकासी म्हसो आात्तां। तुझी मी होईन कानता ।। 
रूपवती न भेटे आकाता । म्यां तो स्वर्ये सांडिला ।। 
एक भुलली सुन्दर । भेटे त्यासी महणी भर्तार । 
मी तंव तुझी स्वकार । अज्धीकार करी मामा 
भयड्ूर आग के कारण स्त्रियाँ आतंकित होकर भाग रही हैं। एक दूमरी 
से कहती है भरी ! तू जल रही है। दूसरी भागने के प्रयत्न में गतिशील नहीं हो 
पाती । तब वह विवस्त्र ही भाग मिकलती है। पर लोक-लजा से ओंब्यी-फ्ड़ जाती 
है। जिन बस्त्रों में आग लग चुकी है, उनको मरण भय से उतार देती है, और 
आगे पीछे हाथ रखकर नगरी मे स्त्रियाँ दौड़ रही है। अपनी स्त्री के लोभ से जलते 
हुए गृह में अपनी बूढ़ी जननी को छोड़कर कंधे पर स्रीको उठाकर कोई भाग 
निकलता है । पत्ति को जलते हुए ग्रह में छोड़कर जो हाथ में पड़ सका उसे लेकर 
स्त्री भाग निकली है । वाहर निकलकर पति से कहती है कि धली-भाँति घर को 
सम्हालो । जलते हुए चनों का बोरा भरा पड़ा है, इसलिये भूख लगने पर भुमे चने 
खा लेना, और ठंडे जल से घट भरा हुआ है, उसमें से पानी पी लेना । एक र्त्री 
किसी से कहती है कि अ्रव मैं तुम्हारी कान्‍ता वन गी । आक्रोश करने पर भी मेरे 
पति अब मुझे नहीं मिल सकते । मैंने स्वयम्‌ उनको छोड़ दिया अर्थात्‌ वे धर में 
जल मरे हैं। एक र्नी अपने सौन्दर्य पर गयव॑ करती हुई जो भी सामने आ जाता है 
उसे ही अपना पत्ति बनाने के लिए तैयार है । वह कहती है मैं अपने मन से तुम्हारो 
दारा बनी हूँ, अत: मेरा अद्भीकार करो । सामाजिक स्थिति की यह यशथार्वत्ता 
तुलसीदासजी की कवितावली में विवेचित वर्शान से तुलनीय है । 


१. भावार्थ रामायस्त सुन्दरकांड ३४५-३७-४४५ । 
२- भावार्थ रामायण सुन्दरकांड ३७, ४६ ते ४० अध्याय १६ ॥ 


हर 
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राम जानकी का विवाह हो रहा है। वधू वर के बीच का अन्तर्षठ दूर हो 
गया है। इसी प्रसद्ध का एकनाथ कृत वर्णन बड़ा मनोभिराम है । 


राम-जानकी परिणय-- 


३ पुप्याहं मुछीची गोट्टी | तेरे शब्द विरे प्रणवाच्या पोटी । 
अध्तःपद किदे उठा उठीं। सीता गोरटी बरी राम ॥| 

श्रीराम स्वये चेतन्यमति । सीता तंव ते चिच्छक्ती ॥ 

लग्न लागले एकात्मप्रीति । चतुरोक्ती चहूँ ठायी ॥' 


3>कार ध्वनि से स्वस्तिवाचन होने पर उसकी ध्वन्ति प्रणत्र में विलीन हो 
गयी । अन्तर्पट खुल जाने पर गौर वर्णीय जानकी मे राम के गले में वरमाला डाल 
दी। एक के नेत्नों ने दूसरे के नेत्रों को संघरन होकर देखा। प्राण 'तिको पूण 
रूप से वरण कर लेने पर दोनों प्राण एक हो गये । वसिष्ठ ऋपी के द्वारा उन पर 
फेंके गये मंत्राक्षतों से पंच महाभूतों की एकात्मता सिद्ध हो गयी । सीता राघव 
एक हो गये । एक अवयदी तथा एक अवयंव रूप दोनों वन गये । दोनों के जीव- 
भाव एक हो गये । वसिष्ठ ने ऐमी अपूर्वता उनके विवाह में देखी। रघुनाथ के 
पाशिग्रहण से समस्त क्रियाएँ शान्त हो गयीं और राम में निष्कामता आ गई। 
श्रीरामचन्द्रजी स्वयं चतन्य मूर्ति है, और सीताजी स्वयं चित्‌ शक्ति हैं। एकात्म 


प्रीति के कारण यह विवाह सम्पन्न हो गया ऐसी चतुरों के द्वारा सर्वत्र इसकी 
प्रशंसा सुनाई दी | 


हनुमान के द्वारा सीता का पता लगाये जाने पर लंका पर चढ़ाई करना 
निश्चित हुआ । पर सागर पार करने की समस्या सामने थी, उसको बिना हल 
किये लंका पर आक्रमण केसे किया जाय ? राम के पूर्वज का ताम सगर था। 
उसी के कारण समुद्र का सागर नाम पड़ा था। सागर से प्रभ्नु रामचस्द्र.ने प्रार्थना 
की ओर उत्तर के लिए तीन दिन तक प्रतीक्षा की । जब कोई उत्तर नहीं मिला तो 
उन्हें अपनी भूल मालूम हो गई। जो सामथ्यंभाली होते हैं, वे निर्बलों की शरण 
नहीं जाते । ऐसा करने से पराक्रम के उत्कर्षप का अपकर्प होने लगता है । रामजी 
के भावों को एकनाथ के शब्दों में सुनिये- 
सागर गवे-हरणु-- 


मृढुपरे काहीं यश कोति | सृदु परों नाहीं राम प्राप्ती । 
मृदुपणे नाहीं विजयवृत्ती ।. जार निश्चितों सौभिन्ना ॥। 


१. भावाये रामायण-बालकांड अध्याय २५-३८--४ द्ं 


सुलनात्मकु अध्ययन 


अदंड्याते राजे दंडिती । अदम्या ते राजे दमिती । 
ते राजे जे श्ांतो घरिती। तेचि अप कीत्ति त्यासी ॥" 
प्रभु रामचन्द्रजी लक्ष्मण से कहते है कि राजाओं की कतृ त्व शक्ति संन्‍्यास- 
परक हो जाने पर शान्‍्त प्रवृत्ति मय वन जाती है । पर यह घातक सिद्ध होता है । 
इससे सामथ्यंशाली नुप को यश और कीति-लाभ नही होता । म्रृद्ुता. धारण करने 
से विजय प्रासि कदापि नही होती । सन्यासियों के लिए. म्रृदुता से, पारमाथिक लाभ 
और ईश्वर-प्रेम उपलब्ध हो सकता है। परन्तु राजामों के मृद्ु बन जाने पर अपयश 
मिलता है। अत्तएव सामथ्यंवान्‌ को शान्ति धारण करना अनुपादेय है। ऐसा 
कहकर प्रग्नु रामचन्द्रजी ने एक भयड्भूर बार अभिमत्रित कर सज्ज कर लिया और 
समुद्र को दण्ड देना चाहा । तब वह ब्राह्मण का रूप धारण कर आया तथा 
विनम्रता से रामचन्द्रजी को सेतु बाधने का परामर्श देकर चला गया । 


वानर वीरों का निशरचय--- 
राम-रावण युद्ध में वानर वीरो ने राम के कार्यार्थ अपना बलिदान देने का 


निदचय किया वह देखने योग्य है-- 
देह वेंचिता राम कार्यार्थी । ठाक ठोक न्रह्मप्रात्ी । 
पछोनि जातांचि माग्रुती । अधोगती नरकांत ॥। 
पव्ठोनि जाता ऐसें घड़े । श्रीरास सेवेचे अंत्तर घडे । 
मुक्ति मुक्तिसी कीत उडे । नरक्ी पडे आकल्प ॥।* 
रामकार्यार्थ यदि दरीरापंण करना पड़ता है तो ब्रह्म प्राप्ति अपने आप ही 
हो जायगी । ऐसा वामर वीरों का गाढ़ा विश्वास है। अपना कर्तंव्य-कर्में करते 
हुए भगवान्‌ के लिए देह पात करने जेसा पुण्य और कौनसा ही सकता है ? रण 
से भागने पर नरक में प्रवेश मिलेगा तथा राम का कोई अवकाश नहीं संप्राप्त होगा । 
यह डर उनके अन्त करण में बना हुआ है। विजयी होने पर कोति लाभ है। 
मृत्यु हो जाने पर मुक्ति मिलेगी यह भी उन्हें ज्ञात है। प्रभु कार्यार्थ अपना संर्वस्व 
समरपंण करने वाले वानर-वीर धन्य है । 
सुश्रीव पर रावण ने शर वृष्टि की जिससे वह मूछित हो गया। रावण ने 
तब सुग्रीव को लझ्डा मे ले जाना चाहा । तब लक्ष्मण सुग्रीव की सहायतार्थ दोड़ 
पड़े । रामचन्द्र लक्षण को इस अवसर पर बीोरों के लक्षण बतलाते है। ये 


द्रष्टच्य है 

१. भावार्थ रामायरा-- सुन्दरंकाण्ड अध्याय ३६।४६--६१ ॥ 
२. भावार्थ रामायण-पगुद्धकाण्ड । 

३. भावार्थ रामायणए-युद्धकांड । 








५६९ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


रणुर्व रो के लक्षण-- 
देहीं न फुटता घावो। शत्रु जीवे मारावा पहाहो । 
हाथि घरोनिया आवो । रण निर्वाहों करावा !। 
>८ >( कक हे 
मरण भय ज्याचे पोर्टो | तो तंव श्र नव्हे सृ्टी 
त्याची आशडूग छागे त्या पाठीं । मरे जेवटी मिज भये ॥ 
चंतन्प तेजे लखलखाट। देही विदेहत्वाचा नेट । 
ऐसेनि घेर्यें अति सुभट। ते बोर श्रेष्ठ संग्रा्ों 
तेथे न चले दाउ कपट । तेये न चाले साये चे कचाट । 
तेये मिर्दले शन्ुपक्ष संकट करी सपाद पाप पुणष्या ॥ 

रण क्षेत्र में शत्रु को जव्मी बचा कर छोड़ता नहीं चाहिए। रणाक्षेत्र में 
यात्रु के प्राण लेने की प्रतिजा कर के ही जाना चाहिए, तथा वैसा कार्य संपन्न 
करना चाहिए। जो मरण का भय लेकर रण स्थल में प्रवेश करेगा, वह वीर 
नहीं है, क्योंकि सन्देह पूर्ण अवस्था से वह पहले'ही मरा हुआ सा हो जाता है ! 
जिस में धैर्य विगलित स्थिति वाला हो वह युद्ध क्षेत्र में क्‍या युद्ध करेगा ? 
चैतन्य और स्फूरति का जिसमें संचार होता हो, तथा देह मैं विदेहत्व का भाव विद्य- 
मान हों गया हो वे संग्राम स्थल में डटे रह सकते हैं। उनको ही श्रेष्ठ सुभट और 
योद्धा मानते है । जिनमे ये सारी विशेपताए हो; ऐसे रण बॉकुरों के सामने दात्रु 
की छलनीति, कपट आदि बाते चल नहीं पाती | छात्रु अपनी माया नहीं फैला 
सकता । ऐसे प्रसज्भ में वीर-योद्धा शत्रु पक्ष रूपी सद्धूट का पूरा निर्दालन कर पाप 
को घराशायी कर देते हैं और पुण्य की स्थापना कर देते है । 

'भावार्थ-रामायण में इस प्रकार से रस-परिषोप करने वाले कई स्थल 
विद्यमान हैं। उनको यही छोड़कर भव हम उनकी गाथा में वरशित रुफुट काव्य 
दिपयों का अनुशीलन कर उनकी सरनता और साहित्यिकता को निखारने का प्रयत्न 
करेगे। 
स्फुट काव्यों का परिशीलन-- 


प्री एकनाथ कृत अभज्डों की गाथा पाच भागों मे विभक्त: है। कुल अभज्न 
संत्या ३६८८ है। सात आठ आरतियाँ भी हे। हिन्दी अभज्भ रचनाएं नी 
मिलती हैं। जिनकी भाषा दक्खिनी हिन्दी है » था उन पर मराठो का प्रभाव नी 
परिलक्षित हो जाता है । भाषा फिर भी सम+ में आने वाली और सरल हे । 

गाथा में विवेज्य विषय बहुविध है। 


वीक ः मज्ुलाचरण गुरु वंदना, श्रीक्षप्ण 
को बाल-लीला, गोपी-प्रेम, रास-लीला, गोप 


सखाओं के साथ खेले गये खेल, 


तुलचात्मक अध्ययन ५6६७ 


गोपियों का विरह वर्णन, मधुरा की सारी घटनाएं, श्रीकृष्ण-माहात्म्य, विठ्ठल, 
राम, शिव आदि देवताओं का माहात्म्य वर्णन आदि कई विपयों पर लगभग १६०० 
अभज्ञ हैं। द्वितीय भाग में आत्मस्थिति अह्टैत जैसे आध्यात्मिक विपयों पर लगभग 
६७२ अभज्ध हैं। तृतीय भाग में जीवन और व्यवहार के कई विपयों पर करीब- 
करीत्र ७६६ अभजु हैं। अपने युग के समाज में दिखाई पड़ने वाले साधकों, ब्रत- 
धारियों और भावनाओं का इन अभज्ों में एकनाथ ने विवेचन किया है। चौथे 
भाग में पौराशिक आख्यान आदि हैं। तथा अपने समकालीन सनन्‍्तों के चरित्र आदि 
हैं। इनकी संख्या करीब-करीत्र ३४० है । पंचम भाग में उपदेशात्मक तथा रूपका- 
त्मक अमज्ष हैं। इनका वर्ण्य विषय ग्रामों और नगरों के तद्युगीत, दैनंदिन 
सामाजिक और सांस्कृतिक व्यवहारों से सम्बन्धित व्यक्तियों और साधकों से हैं । 
जिनके द्वारा उस समय के दुर्गयणों को हटाकर सबको सदगरुणों की और प्रवृत्त कर 
भगवद्‌ भक्ति में लीन कर आध्यात्म-प्रवण बनाने का उनका अथकप्रयास एवम्‌ 
प्रयत्न दिखाई देता है । महाराष्ट्री2 समाज की सांस्कृतिक जानकारी प्राप्त करने के 
लिए एकनाथ की अभज्ठ गाथा उपादेय सामग्री अस्तुत कर देती है। इसकी शैली 
साहित्यिक और मनोवैज्ञानिक है । इसमें करोव-करीब ३०२ अभजद्ध हैं। अन्तिम 
अंण हिन्दी अभज््ों से भरा हुआ है । एक विज्ञाल महारंव की तरह यह गाथा 
विस्तार है । इसके वण्य विपय ही मानी इस महाणांव के वुदबुद, तरंगे, प्रवाह आदि 
हैं। सामाजिक कुरीतियों दम्भों, पाखंडों आदि का पर्दाफाश इसमें किया गया दे । 
एकनाथ अपनी प्रतिभा और प्रस्वघर साधना से तथा अपनी हृदय की परम कारुणिक 
वृत्तियों से पूर्ण इसमें प्रतीत होते हैं। ईइवरोपासना में संलग्न हो जाने पर भी 
तरकालीन समाज से उनका घनिष्ट सम्बन्ध था, तथा वे सबकी सर्वतोन्मुखी उन्नति 
को कामना करने वाले थे, ऐसा परिज्ञान हमें उनकी रचनाओं से हो जाता है । 
कतिपय उदाहरण इस वक्तव्य की पुष्टि करेंगे । यहां पर बालकृष्ण का वरणंन 
कितना सहज और सरल वात्सल्य भाव का प्रदर्शन करता है। ग्वालिने वालक्ृष्ण 
का परिवेश तथा स्वरूप देखकर प्रसन्न हो उठी हैं। उनकी प्रसन्नता का यह चित्रण 


स्वाभाविक है। यथा--- 
वालक्ृष्ण वर्रांन-- 

भिगावे भिगुले । छ्ाद्यावर आंग्रुले । नाचत तान्‍हुले यज्ोदेचे । 

एका जनादंनी एकत्व शरण । जीवे मनिबलोखण उत्तरती ॥' 

'यगोदा के' वाल कन्हैया बालक्रीड़ासक्त हैं तथा एक छोटा सा कुरता पहिने 





१. एकनाथ मसाराज की गाथा-अभंग १०८, प्रृ० ६८। 


शभ६८ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


हुए है। एकनाथ उसका वर्णन बड़े ढद्भू से करते हैं। ग्वालिनें आती हैं भर 
वालकृष्ण को देखती हैं, जो ऐसे लगते हैं मानो प्रतिबिव के साथ विच खेल रहा 
हो। ग्वालिनें वाल-कन्हैया को समझ्काती हैं, और उनके चरण पकड़ लेती हूँ । 
गोंविन्द को रिक्ताने के लिए वे तालियाँ वजाती है और वे नाच उठते हैं । वे कहती 
हैं हमारा वालमुकूंद देवराज हैं, उनके कमर में करदोढ़ा है, कानों में वालिया है उर 
पर बाघनख भी सुशोभित है। पैरों में नूपुर है जो नाचते समय बज उठते हैं। 
और वार्ण कूडल हिल उठते है । ऐसी मन मोहिनी मूर्ति पर मुग्ध होकर स्वालिनें 
प्रसन्न होकर उन पर न्यौछावर हो जाती है, और अपने प्राणों से अधिक प्रिय 
बालगोविंद को नजर न लगे इसलिये नीवू और लवश उतारती हूँ । 
अब एक विरहिणी का चित्र देखिए : 
विरहिणी गोपी की दशा का वर्णात-- 
चहुत जन्में बिरहे पीडलो । नेझो कैसी स्थिर राहिली । 
एका जनांदनी भेटेल हरो । ते विरह नोहे निर्धारी॥ 
>< ,.. २६ है 
 झेई वो शीरज्धा फान्हाबाई । विरहाये दुःख दाठले हृदयों । 
एक जनादेनी ऐसे केले ॥ विरह दुःख्ध निरसिले ।।* 

“अनेक जन्मों से विरह पीड़ित एक गोपी एकाएक स्तव्ध एवम स्थिर हो 
गई। उसके मन की आशा गोविन्द में विन्ध गई है, क्योंकि कृष्ण को पाने की 
इच्छा में वहाँ गई है। वह कहीं भी हो, कोई भी कार्य क्‍यों न कर रही हो, सांवले 
कृष्णा का ध्यान उसे बराबर लगा रहता है। उसका विरह अब कँसे दूर होगा । 
एकनाथ कहते हैं, कि यह पूर्व पुण्य ही था जिसके कारण इस गोपी को इतना असा- 
धारण विरह भाव भाप्त हुआ। साधारण विरह का कोई महृत्व नहीं है ।' इस 
विरही भावना से श्रीहरि निश्चित रूप में मिलेगे ऐसी आशा बंध गई हे । 

हे शौरंग * है कन्हैया ! आजाओ विरह जन्य दुःख मेरे अन्तःकरं में 
एकत्र हो गया हैं। इससे मुके कौन मुक्त कर सकता है? मेरे सोभाग्य से यह 
परमात्मा समुण-साकार-शरीर से मुझे प्राप्त हो गया। इसके समरुण और निर्गुश 
स्वरूप मन को मोहित करते हैं । मेरे मत सदृगदित होकर दोतों. स्वरूप की ओर 
आकपित हो गया है। मेरी वाचाशक्ति कुंडित हो गयी है। इन्द्रियों का वोध 
नष्ट हो गया है। मुझे अन्य किसी भी तरह का परमानन्द अच्छा नहीं लगता। 
री बुद्धि स्थिर हो गई है, और मेरे मन की वृत्ति का बैराग्य खो गया है। समाधि 
१. एकनाय महाराज की गाथा-अभड्भधः १३०-१३१, पु० ४१- 


तुलनात्मक अध्ययन भ्६& 


अवस्था में उन्‍्मनी पर वह 'ल्‍्थर हो गयी है। मेरा मन सद्भःविवर्जित हो गया है । 
काया, वचा मन ओर चित्त एकत्न होकर हे श्रीरंगनगाथ ! तुम में ही लीन हो गये 
हैं। फनत: विरह का दुख नष्ट हो गया है । 

मुरली बजती है, भोौर उसकी ध्वनि से योपी उसकी ओर आकृष्ट हो गई 


है । अतः अब वह वृन्दावन कैसे जा सकेगी ? बह कहती है-- 


गोपी की समस्या-- 
कशी जाऊ मो चृन्दावना । मुरली वाजवी कान्हः ।। 
एका जनादद॑नी मनीं महा । देव महात्म्य कलछेना कोरा 4" 
मैं वृन्दावन कसे जाऊँ ? कन्हैया मुरली बजा रहा है। उस पार श्रीहरी 
मुरली बजा रहा है ओर यमुना में ब्राढ़ आ गई है । पितांवर कमा हुआ है, 
कस्तूरी का तिलक सुरेखित है, कानों में कुण्डल शोभित है । मेरा मन उसमें रम 
गया है। अरी! कोई मुके बताओ में किससे पूछू ? नामों की सूची ले आओ 
तो मैं उन्हें पुकाछ गी । नंद के सुपुत्र श्रीहरि से वड़ा कौतुक किया है । इस अंतरझ्भ 
की बात जानने वाला ही जान सकता है। एकनाथ कहते हैं कि मन में उसे ध्याये । 
देव-महात्म्य किसी को भी ज्ञात नहीं रहता । 
हिन्दी अभड़ रचनाओं का साहित्यिक पक्ष-- 
एकनाथ कृत कुल हिन्दी अभज्धभ ४६ है। ये भिन्न विययों पर हैं जेसे--- 
खेलिया, बाजीगर, वुलबुल, जोगी दरवेश गारुड़, गारुड़ी, फकीर, हिन्दू तुर्क 
संवाद आदि । एकनाथ की गाथा में सोलह अभज्ध हिन्दी ग्रुजराती पंमिश्र रूप में भी 
मिलते हैं । यहाँ पर नमूने के तोर पर दो अभज् हम लेते हैं*-- 
हिन्दी-गुजराती अभड़ु- 
साई सोरे घर आयो घ्याम छे । गांवढी छोड़ी मोरे सन छे |। 
दधी दूध माखन चूरावे हमछे । छोकरिया खिलावन देव छे ॥ 
सारी सुसोवबन लगी छे। बालन उनको पक्रड लोन छे ।। 
एका जनादेन थारो छोड़ ले । वेड लगाये साई आमनछे ॥। 
हे मैया यशोदा ! कृष्ण मेरे घर आये । भेरे घर आकर उन्होंने दुध भौर 
माखन चुराकर खाया । मैंने अपनी छोटी बिटिया को अपने मन से छोड़ दिया था, 
और यह समभ लिया था, कि यह छोकरी है अतः इसे खेलने दो । जब वह सोने 
जा रही थी तब उसके बालों को कृष्ण ने पकड़ लिया और अब वह उसक्रे प्रेम में 





१. एकनाथ महाराज असद्भा गाया ४४ अमंग १५५ । 
२. एकनाथ महाराज अभंग गाथा अभंग ८६ तया €४। 


६०० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


पागल हो गई है। हे माता यश्ोदा तुम्हारे बेटे ने तो हमें पागल बना दिया है 
आगे वह कहती है-- 
भूली भटकी आई कान्हा तोरे गांव छे । मारो नंद नंदन चित्त जड़े । 
तोरे पाव छे लालना ॥ चली आई परपंच हाट से ! 
तु फेंव धरीयो मेरे वाट छे ॥। आव तू नंद नंदन लाल छे । 
मे गारी देऊ' तुजसे लालना ॥ एका जनारद्दन नाम तोरे गांव छे । 
पोरोत बसे तारे चरण छे लाछना ।। 
सावले कृष्ण पर और उसके सौन्दर्य पर रीकी हुए गोपी के ये उद्गार 
मामिक है--मै बाजार मे कुछ चीजें खरीदने आई थी, पर मार्ग में ते मुझे मिल 
गया । मै इसी स्नेहासक्ति में भूले-भटके तेरे ग्राम में पहुँची हैँ । तू तो नंद-नदन है, 
रमिया है। तूने मेरी ऐसी दशा क्यों कर दी ? मैं तुझे गालियाँ दूंगी। एकनाथ 
कहते है कि इस गोपी के मन में प्रीति उत्पन्न हो गयी है और वह कृष्ण के चरणों 
में अपने आपको सौप चुकी है । 
एकनाथ का एक अभज्भ कंजारन पर तेलुगु, हिन्दी और मराठो के संमिश्र 
रूप में भी मिलता है। यथा--- 
हो होरो हो हो री हो । लेवरे रसी। ले ने वाला है पर देनेवाला 
नही ॥। हो ॥ 
- देने वाला है पर लेने वाला नहों ॥ हो ॥| सग आइडती । के तान 
तोड़ा । अकारी पड़वा । आधासान जोड़ा ॥ हो ॥ १ ॥ 
तेलंगी चाडवा । पुलान पुलवा । साधन करावा । 
मन आशा फेडवा ॥। हो ॥ फुलवान नवरा ॥ अडा तोन तगी । 
नीतंग कोडता । तंगीन हाडी हो ॥ जनादेनो पडवा । 
कंजारीण लढवा । कोकनीोक करवा । दाताढ बरवा ॥ हो ॥* 
होरी-गीत के रूप मे इसे गाया गया है। भावात्मक-एकता का होरी एक 
सास्क्ृतिक उत्सव होने से इस अभज्भ का महत्व है। 'हिन्दु-तुर्क संवाद' नाम का 
एक बहुत बड़ा अभज्भ मराठी और हिन्दी मिश्रित भाषा में है। एकनाथ अभड़् 
गाथा का यह ४६७० वाँ पद है ' इसकी कूल ६६ कड़ियाँ है। हिन्दू की भाषा 
202 मुसलमान को तुक की भाषा हिन्दी है। दोनो अपने-अपने धर्म की 
दुहाई देते है। दोनों अपना तर्क और दलीलें प्रस्तुत करते है, इसी तरह, 'व्यदे वादे 
जायते तत्ववोध:' की उक्ति साथंक बन जाती है और समन्वय की दृष्टि दोनों में 
२१. एकलाथ-अभंग गाया पृ० ३६-६४ । 
२. एकनाथ अभजझू गाथा, प१ृ० ३६४।३७४५४ । 


चुलनात्मक अध्ययन हा 


उत्पन्त हो जाती है । इसमें मानव-मानव के बीच समन्वय की हृष्टि होनी चाहिए 
यह एकनाथ का लक्ष्य समझ में आ जाता है। पूरा अभज्ग उद्घृुत करना विस्तार 
भय से ठीक नहीं होगा पर कुछ वानगी उद्दाहरणार्थ यहाँ पर प्रस्तुव है) -- 
भावनात्मक एकता और सांस्कृतिक समन्वय-- 

प्राप्तोी एक भजन विरुद्ध । दोहीचा संवाद परिसावा । 

हिन्दु कू तुरक कहे काफर तो म्हरोग विटाछ होईल परतासर । 

दोन्हींशीं लागली करकर । चिबाद थोर मांडिला। 

सुनरे वह मन मेरी वात । तेरा झ्ास्तर सबकू फरात । 

खुदाकू कहते पाऊ हात । ऐसी जात नवाजे ॥। ३ ॥॥ 

>< >< >< 

तुम्ही तुरक परम सूर्ख। नेशा सदोष निर्दोष । 

प्राणी प्राग्यात्ते देतां दुःख । भिस्ती मुख तुम्हा कचे ॥॥ 

विवादी जाहला अन्नुवाद । एकका जनादंतीं निज बोध । 

परमानन्द दोहींती ॥ ६६ ॥॥* 
एक भजन के विरुद्ध प्रचार करता है, तो उसे ईश्वर प्राप्ति हो जाती है । 
दूसरा भजन के साधन से ईश्वर को अपना लेता है । हिन्दू और तुक में इसी बात 
को लेकर चर्चा छिड़ी और भंगड़ा बढ़ गया । हिन्दू तुक को म्लेच्छ कहता है तो 
तुर्क हिन्दू को काफिर कहता है । दोनों अपने-अपने पक्ष का समर्थत और एक दूमरे 
का खण्डन करते है। मुसलमान हिन्दू ब्राह्मण से कहता है, कि तुम्हारा श्ञास्त्र झूठ 
है, तुम इससे खुदा को नहीं पा सकते । '्ूठी बातें न बनाओ । ब्राह्मण इसका 
प्रतिवाद करता है और मुसलमान से कहता है “तुम 'कूठे हो प्राशियों की हत्या करते 
हो तथा नमाज पढ़ते हो, रोजे रखते हो । तुम क्या समभते हो कि इससे तुम पाक- 
दामन वन गये हो । जितने बकरे कठते हैं, उसमे से एक भी क्‍या तुम जीवित कर 
सकते हो ? यदि नद्दीं तो क्‍या तुम दोजख के पात्र नहीं हो ? इस तरह दोनों 
अपनी दलीलें पेश करते है और ऋणड़ा बढ़ता ही जाता है। निर्णय कोई नही कर 
पाता । बकरे को काटकर उसकी खाल निकाली तो क्या उच्चको बहिद्त अर्थात्‌ 
स्वर्ग मिलने वाला है ? वैसे रोजा रखो और नमाज पढ़ो इससे क्‍या होगा ? 

हिन्दु-सुमलमान भाई-भाई है । दोनों को खुदा ने बनाया है। हिन्दुओों को 

पकड़ कर मुसलमान बनाओ ऐसी गलत वात खुदा क्यों कहेगा ? केवल बुक जो 





१. एकनाथ अभड्ध गाथा, पए० ४१२।४६७० 
२. एकनाथ गाया, पृ० ४१२।४६५६-४६६६-७० । 


६०२ हिन्दी ओर मराठी के वेष्णव साहित्य का. 


कुछ कहे वही सत्य है ऐमी बात नहीं है । वास्तव में दोनों अपराधी हैं । खुदा की 
सहायता के विना किसी का कार्य नहीं चल सकता। सुक कहता है, ब्राह्मण को 
वात सत्य है। परमार्थ का रहस्य खुल गया। वाद करते-करते दोनों तत्वदर्शी 


वन गये । दोनों के मनोरथ परिपुर्ण हो गए। दोनों में ऐक्य उत्पन्न हुआ । दाना 
परमार्थी बन गये और दोनों ने आनन्द की प्राप्ति कर ली। 


इसी तरह वाजीगरी, गारुड, अक्ल आदि विषयों पर . हिन्दी में अभज्ध हैं । 
हम दो हिन्दी अभज्ञों को लेकर एकनाथ व्रिपयक साहित्यिक पक्ष का अनुशीलन 
समाप्त करेंगे। देखिए---अक्ल पर रचित अभंग १ --- 

तप साधन सुखे करना । दो मिलके गीत गाना । 
परावे वेटो पर नजर नहीं रखना । वीर फो कमान ना खेवना । 
एका जनादंनी अवकल वाहना ! सदुगुरु के, चरण पकरना ॥। 
इसकी भाषा मराठावाडा की एकनाथकालीन हिन्दी है। इसमें अक्ल पर 
विवेचन किया गया है। ,भाषा सरल है, अतः अर्थ-सुस्पष्ट हो जाता है। भावार्थ 
रामायण का एकनाथ-गाथा पर भी प्रभाव परिलक्षित हो जाता है। जैसे इम 
अभजु में गुरु और राम का महत्व अभिव्यंजित है -- 

गुरु पा प्रंजन पावो मेरे भाई । राम बिना कछूु खाली नहीं ॥१॥ 

अन्दर राम भीतर राम । जा देखो व्हां राम ही राम । 

जागतु राम सोवत राम । सपनो में देखु तो राजाराम । 

एका जनादेनों भावहीनिका । जो देखो सो राम सरीका ।।४॥ 

इस अभुंग, में श्रीरामचन्द्रजी का उन पर समूचे रूप से प्रभाव पड़ा है। इस 
वात का विशद वर्णांव एकनाथ ने इसमें अड्डित कर दिया है । 

एकनाथ की क्ृतियों में से उनका साहित्यिक और आध्यात्मिक विचारों का 
परिशीलन कर लेने पर हम यह निष्क्रप निकाल सकते हैं--- 
निष्कर्ष: (एकनाथ एक क्ृतिकार एवम्‌ दार्शनिक) 

'एकनाथ का कृतिकारत्व ओर दाशंनिकत्व हमें उनकी कृतियों को देखकर ज्ञात 
हो जाता है । उनके भीतर एक जाज्वल्य और प्रखर आत्म विश्वास था, जिसने उन 
ब्रह्मजानी ओर प्रतिभावान्‌ महापुरुष बता दियों था। उनकी साहित्यिक और 
पारमार्थिक प्रतिभा का स्फुरण और व्यक्तित्व का विकास उनके सदगुरु की कृपा 
और मार्गदर्शन का फल है। इसे परम कारुशिक एकनाथ ने अनवरत साधना और 
१. एकनाथ अभंग गाया, पृ० ४१६३६७५-' 

२. एकनाथ अभज्भध गाथा, पृ० ४१६ (ड) ३६४८८। 





तुलनात्मक अध्ययन ६०३ 


तपस्या से उपलब्ध कर लिया था । अनुभूति की प्रखर भट्ठी मे जलकर जौँ खरा 
सुवर्स निकला वही उनकी अन्तः सलिला मे करुणासिक्त होकर दुखी और आते जनो 
के उद्धारार्थे उनकी काव्य-गज़ा के रूप में प्रवहमान हुआ | इस काव्य गज्ा में 
मज्जन कर अनेक लोग अपनी दुख निधृत्ति का चरम उपाय पा गये । अनेक विपयो 
के प्रदेशों से यह काव्य-पयस्विनी बही है । जहाँ आस्यानों, उपाण्यानों, तत्वों, 
हृष्टान्तों के सुन्दर सोपान, घाठ, एवम्‌ विश्राम स्थल है । इनसे अनेक सासारिक 
ओर पारमाथिक स्तर के लोग अपनी हृदय-प्रवृत्ति और अभिरुचि के अनुकूल स्थल 
पाकर रमते नहे। 
एकनाथ की समूची कृतियों का सक्षिप्त विहंगमालोकन-- 

एकनाथ की “आनन्द लहरी' एकनाथ की सब प्रथम कृति है जिसमें उन्होंने 
अपने हृदय की आनन्दावस्था की लहरे वरगरित की है। अपने गुरुपदेशाम्ृत के 
प्राशन से ये निर्माण हुई थी । इस कृति के निर्माण काल मे एकनाथ सोलह से 
अठारह वर्ष के रहे होगे । इसके वाद 'शुक ४_्टक' पर मराठी में टीका उन्होंने प्रस्तुत 
की है । इसमे अपनी काव्यशक्ति और उसके उपकरणों को तुलनात्मक ढज्ञ पर शुक 
योगीनद्रानुभृति के साथ परखकर देखने का सुअवसर उनको मिला है। इस तुलना से 
उनको आत्म विश्वास की प्रतीति हो गयी और अपनी योग्यता का प्रमाण सद्गुरु 
के सामने प्रस्तुत करने का सौभाग्य भी उन्हे मिला। लगभग २१ वर्ष की 
आयु में इसे उन्होने लिखा । 

तृतीय कृति एक स्व्रत्त्न कृति है, जिसमे वश परम्परागत संप्राप्त काव्य 
प्रतिभा की ईह्वरीय देन को पुन. पल्‍लवित, प्रस्फुटित और विकसित करने का 
सुअ्वसर प्राप्त हुआ है । इस कृति को एक अधिकार सम्पन्त सहृदय रसिक ही समझ 
सकता है। यह 'स्वात्मसुख' नाम से प्रसिद्ध है। एक सुलक्षरी वघू की तरह इसमें 
उनकी काव्यकला सुसम्पन्न हो गई है । 

शाव्दे फ्रेचनिष्णात:' बने हुए एकनाथ “हस्तामलक' पर मराठी टीका 
प्रस्तुत करते हैं, जिसमे उनकी प्रगाढ विद्धत्ता, बुद्धि-बेभव, पांडित्य तथा तत्वदर्शिता 
के सम्यक दर्शन हो जाते है । यहाँ तक आकर अपने ग्रुरु के सान्तिध्य में और मार्ग- 
दर्शन से जोवेने के सूक्ष्म निरीक्षण से वे उसे हृदयंगम करते गये । अपनी अनुभूति 
की गहराई मे उसे परिपक्व कर लेने की क्षमता भी उनमे आगई। यह करोब- 
करीव २५-२६ वर्ष की अवस्था की कृति मानी जावेगी । 

अपने गुरु जनार्देव स्वामी के यात्रा में उनकी ही भाज्ञा से चतु.श्लोकी 
भागवत' पर टीका लिखी । इस समय तक वे मध्यम अवस्था वाले अथर्ति लगभग 


६०४ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य कां 


तीस वर्ष के हो गए थे । सम्पूर्ण रूप से ज्ञानी, तत्वदर्शी पंडित और करुंणाप्रवंस 
संत एकताथ गृहस्थाश्रमी बनकर सग्रुणोपासना के सिद्ध और गाढ़े जानकार एवम्‌ 
अनुभवी वन गए। भारत भ्रमण से जन-जीवन के विभिन्‍न और विविध बातों का 
तथा विशेषतः महाराष्ट्र का सांस्कृतिक जीवन उनके बरावर ध्यान में जा गया | 
प्रतिष्ठान और वाराणसी में रहकर उद्धव गीता पर अर्थात्‌ भागवत के 
एकादश स्कथ पर एक विस्तृत मराठी टीका एक तरफ लिख डाली । दूसरी तरफ 
वे 'हविमणी स्वयंवर' जैसे खण्डकाव्य को भी लिखते रहे | प्रतिष्ठान में एकनाथी 
भागवत का श्रीगरोश कर मोक्षदापुरी वाराणसी में उसे समाप्त किया। यहाँ आकर 
काशी नगरी के महाराष्ट्र-विद्वान पंडितों में उनकी धाक्‌ जम गयी । यों स्फूट विषयों 
पर अनेक अभज्भ रचनाएँ वे समय-समय पर रचते ही रहे ।. एकनाथी भागवत में 
उनके गुरु के द्वारा उनके अभंगों पर उत्कृष्ट अभिप्राय व्यक्त किया गया है। इस 
तरह कहा जा सकता है, कि उनकी चौथी पाँचवी. और छठी कृति उनकी विकास की 
दशा बतलाने वाली तरतम अवस्थाओं की तीन श्रेणियाँ हैं। एकनाथजी अब तक 
पर्याप्त मात्रा में प्रोढ़ हो चुके थे । अत: इस परिपक्व आयु में अपने ज्ञानामुत के फल 
वे सबको परम कारुशिक बनकर सहृदयतापूर्ण रीति से चखाते रहे, और एक 
अधिकार सम्पन्न देवी महापुरुष के नाते लोगों में मास्यता पाते रहे । जन्नञानेश्वर की 
'भावार्थ दीपिका' को लोग विस्मृत कर इुके थे। ज्ञानेश्वर को वैकूंडवासी बनकर 
२००-३०० वर्षो का अरसा बीत चुका था। उनके अन्य में अनेक अपपाठ श्र 
प्रक्षेप घुस गये थे । उनका निवारण कर उम्रका शुद्ध पाठ तैयार कर, उसका 
सुन्दर भोर योग्य सम्पादन एकनाथ ने किया | 
एकनाथी गुरू परम्परा दत्तोपासना की थी। जनाद॑न स्व मी की कृपा और 
अनुभ्रह से वे कृष्णोपासक बने । एकनाथी भागवत को रचना करते हुए, वे उदार- 
चेतस महात्मा और परम भागवत बन गये । भक्ति उनके अन्तः:करण में हढ़मूल हो 
ई थी । ऐसी ही परिस्थिति में प्रभु रामचन्द्र का उत पर अनुग्नहद हुआ। उनके 
: “अदेशानुसार 'भावाथे रामायण” रचने का सकत्प कर उसमें वे संलग्न हो गये । 
भभु रामचन्द्रजी और उनका आदेश उसे पर इतना हावी हो गया था, कि सोते- 
“जागते, उठते-बैठते, खाते-पीते सदा-सर्वंदा सत्र उन्हें रामायणा और रामकथा 
साकार होकर प्रत्यक्ष आँखों के सामने आ विर्भूत होने लगी। वृद्धावस्था की अस- 
मर्थता के व्यामोह में वे इसकी रचना में श्रय्यु रामकृपा से दत्तचित्त हो लग॑ गए थे । 
उनके द्वारा यह कार्य युद्धकांड के ४४ अध्याय तक पूरा हो गया। फिर अपना 
“याद काल समीप जानकर उन्होंने अपने परम शिष्य गावदा को उसे पूरा करने का 
आदेश दिया। सभ्‌ १५६६ में एकनाथ ने अपना अवतार कार्य -समांप्त किया । 
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गाववा ने गुर्वाज्ञा के अनुसार युद्धकांड के ४५४ वें अध्याय से उत्तरकांड तक शेष 
रचना कर इस काय को सुमसम्पन्न किया । 


अनेक स्फुट विषयों पर रचे गए मराठी और हिन्दी अभंग रचनाओं का 
महोदधि भपनी गम्भीर और पारमाथिक अभिव्यंजवा और विस्तार के लिये मरादी 
वेष्णाव साहित्य में लोक-विश्वुत है। उनका यह महामहिमा पूर्ण अक्षर-बाडः मय 
उन्हें सार्थ रूप में 'मराठी वष्णव साहित्य का हिमालय' सिद्ध कर उनकी प्रत्तिष्ठा के 
स्वर्णा में सुगंध का यह्य संमिश्र कर उन्हें सम्पक्‌ गौरव प्रदान करता है । 


तुकाराम के अभंगों का साहित्यिक पक्ष--- 

संत श्रे|्ठ और भक्त श्रेष्ठ तुकाराम के अभग्गों का साहित्यिक अनुशीलन करते 
हुए यह प्रमुख रूप से वात ध्यान में आ जाती है, कि उनका काव्य आत्मनिष्ठ और 
भावपूर्ण परिस्थितियों से सम्पन्न और अनुभूति की मामिक दशाओं से युक्त है । 
इसका कारण उनका तीत्र रूप में किया ग्गा चितत, मनस और अध्ययन है । 
तुकाराम के अ्रभंगों के विषय आध्यात्मिक और उच्च विचारों की तीत्रतम अन्तर्मूख 
प्रवृत्तियों से युक्त है। ग्रुरुपदेश हो जाने के पूर्व उनका अन्तःकरण काव्य के अभि- 
व्यंजना पक्ष की परिपक्त्रता प्राप्त करने में तत्पर था। काठव्प विजश्येष रूप से स्फुरित 
और प्रस्फुटित गुरुपदेश के वाद ही हुआ । ग्रुरुषदेश हो जाने के पूर्व भी वे काव्य- 
रचना कस्ते थे इसका प्रमाण वे इस प्रकार देते है -- 


करितो कवित्व भहुससाल हे कोरी । नव्हे साक्रो वासरी पदरोची । 
तुका महरंगे आहे पाइकचि खरा । वागवितो मुद्रा सासाचिया ॥॥) 


यदि कोई मुभसे पूछता हैं कि यह कवित्व किस का है ? तो मेरा यह 
उत्तर है कि यह मेरी अपनी वारगी नहीं है प्रत्युत वह विश्वम्भर मेरे द्वारा अपनी 
वाणी मुखरित करवा रहा है। मैं पामर कुछ भी नहीं जानता। अर्थभेद तथा 
काव्य प्रकार भी म॒झे ज्ञात नही है। यह सारा गोविन्द की कृपा का और सामथ्य 
का फल है। मैं त्तो निमित्त मात्र हुँ। विश्व के स्वामी की सत्ता से वह कोई भी 
कार्य चाहे जिससे करवा लेते हैं। मैं तो भगवानु का सेवक मात्र हुँ, ओर नाम 
मुद्रा घारणा करता हुँ. इसी नाते गोविन्द मुझे मुखरित कर देते है। यह विनज्नत्ता 
आगे चलकर भक्ति की तादात्म्यता से विकसित होकर प्रांजल, अनुभूतियूक्त तथा 
गुरुकृपा से अधिकार सम्पन्न वाणी में परिणत हो जातो है । उनके आत्म भावा- 
भिव्यंजक उद्गार निर्भयता से एक फक्‍कड़ की तरह अभिव्य जित्र हो जाते है । 
आत्मसमर्पण करने वाले भक्त की वाणी अमृतमयी मधुरिमा से यूक्त तथा सीधे 
अन्तःकरण पर चोट करने वाली प्रतीत होती है । 





१. तुकार/माचे अभड़ः (सरकारी गाथा--भभद्भ १००७) । 


हिन्दी पैर + के बष्णव साहित्य का 
नह नदी और मराठी के वष्रः ह्‌ 


तुकाराम एक अ घिकारी भक्त थे अतः उनकी यह उक्ति देखिए "-- 
अम्तर्म ख भक्त की अभिव्यंजना - 
कल सांगा दास नव्हे तुमचा मो कैसा । ऐसे पढरीश। विचाउनी ।। 
कोशासाठी फेली प्रपचाची होछी | या पाया बेगन्दी सायबापा ॥ 
नसेल तो घावा सत्यत्वासी धीर । नये भाजू हीर उफरा दे । । 
त॒का गहरे आम्हा आहिक्य परभ्नी । नाही कुल गोद्री दुजे कांहों ॥। 
हर /५ है 
काही मागणे हे आम्हा अनुवित । वडिलांची रीत जाखतसे ॥ 
देह तुच्छ वाटे सकछ उपाधी । सेवे पाशी बुद्धि राहिली से ॥ 
बाब्द तो उपाधि अचछ निश्चय । अनुभव हा काय नाही अज्भी ॥ 
तुका म्हरे देह फांकिला विभ्ञागी । उपकार अड्भी उरबिला ॥ 


अन्तमुख और आत्मपरक बने हुए तुकाराम के काव्य मे अन्तमु खता बहुत 
तोन्नतम मात्रा में है। भक्त के नाते वे भगवान्‌ को चुनौती देकर कहते हैं कि 
बताइये तो सही कि है पढरीनाथ जी ! मैं आपका दास किस प्रक र नही हूँ ? अपने 
हाथों अपना सर्वस्व जल।कर क्या मैने आपके चरणों का आश्रय नही ग्रहरा किया ! 
आपके सत्यत्व की पहचान हो जाय इसलिए सामथ्यं, ध्येब॒ आदि की मुझमे कोई 
कमी हो तो आप उसे मुझे प्रदान कर दीजिए । अब इस समार में आपके सिवा 
भेरा कौन है ? अब तो किसी से कुछ भी मॉगना मेरे लिए अनुचित लगता है । 
मुझ से श्रेष्ठ लोगो की प्रणाली का मैंने पालन किया है । आपकी सेवा के अतिरिक्त 
बुद्धि कही अन्यत्र रमती ही नही है । केवल शाध्दिक बकवास तो व्यर्थ का बोझ 
है। भक्ति से संप्राप्त मेरा अनुभव क्या यह नहीं बतलाता कि मैने अपने भीतर 


केवल उपकार को ही स्थान दे रखा है ”? मेरा निश्चय बटल है। आपका नाम 
अनमोल है, इसका मुझे पूरा भरोसा हे । 


तुकाराम तो कोरमकोर भक्त थे। अतः इसी एक साधन से भगवान को 


प्र॒प्त कर लेना उनका चरम लक्ष्य बन गया था। इसोलिए उनकी एक हो चिन्ता 
थी, जिसे वे व्यक्त कर देते है।-- 


भक्त का भनो भाव-- 
काय भी उद्धार पादेन । कृपा करोल नारायण । 
_____पुका महुणे नाहीं अपुले बढ । जेण फल पावेन निश्चयेसी ।। 
१. तुकारामाचे अमंग, ४०८४, २२३२॥ 
२. तुकारामचे अभंग, ६१६ । 


तुलनात्मक अध्ययन ६०७ 


क्या सचमुच भगवान्‌ मुझ पर क्लपा करेंगे ? मेरा उद्धार हो जावेगा? 
क्या मेरे पिछले कर्म और धर्माधर्म का विलयन हो जायगा ? क्‍या स्थिर बुद्धि से 
मेरा घ्येय पथ मुझे दिखाई पड़ेगा ? भगवान्‌ के चरणों में भ्रुक कर जव में गिर 
पड़.गा। तो क्‍या वे सुके उठाकर अपने गले से लगा लेगे ? जिससे मेरा गला 
रुधकर भर आवेगा, क्‍या ये सारी इच्छाएँ परितृप्त हो सकेगी ? क्‍या में इतना 
भाग्यशाली हूँ ? भगवान्‌ से मिलने की उनमें बहुत चेचैनी है। उनके न मिलने से 
चिढ़ और क्रोध की संमिश्र भावना स्थान स्थान पर अभिव्यक्त हो गई है । 


अपने आराध्य के प्रति नेकट्य की भावना से प्रकट होने वाला क्रोध-- 
तुकाराम की भक्त और भगवान्‌ के सम्बन्ध को स्पष्ट करने वाली उक्ति 
देखिए१ -. 
भक्त और भगवान्‌ की अभिन्‍नता--- 
क्षया क्षणा जीव! वाढतसे खंती । भआाठवती चित्ती पायदेवा ॥॥ 
तुका म्हस्से बाटे देसी आलिगन 4 अवस्था ते क्षण होत असे ॥ 


है नारायण * मेरा मन उतावला होकर आयके आगमन की प्रत्तीक्षा कर 

रहा है । आपकी स्भृति मुझे पीड़ा पहुँच,ती है; अतः: स्त्रयम्‌ दीड़ते हुएआकर मुझे 
कैेमालिंगन दीजिये । जब तक आप मुझे स्वीकार नहीं कर लेंगे तब तक इस भक्ति 
के कृत्रिम बहुरूपियेपन से मुझे यह ससार-सरिता पार करना कठिन हो जायगा ॥ 
आपका दशेंन सुख किस प्रकार का होगा ? मै नहीं जानता । मुझे यह उत्कठा 
व्यग्न कर देती है । आपका मुखकमल देख कर मे उसका अनुभव हो जायगा । 
ऐसा प्रतीत होता है जैसे आप प्रत्येक क्षण मृभे आलिगन दे रहे है । अपना आत्म- 
दनय वे परमात्मा से निवेदन कर देते है, और उनकी पतित पावनता की याद 
दिलाकर उसे अपने लिए कार्यान्वित करने की प्राथंना करते है। जब आतत्मक्य की 
स्थिति में वे पहुँच जाते है, तव वे उसे इस तरह प्रकट करते हैं*-- 
आत्मा-परमात्मा की एकत्ता--- 

देह तो पंढरी, एक पुडलिक | स्वभाव सम्घुख चन्द्रभागा ॥ 

विबेका ची वीट आत्मा पंढरी राव। जेथे जेथे देव ठसावबला ।॥। 

क्षमा दया दोन्ही राई रखुमाबाई । दोहोंकडे वाही मुक्ति असे ५ 

विचेक वेरानग्य गरुड हनुमंत | कर जोडुन तेथे सदा उभे ॥। 

तुका महर्पे आम्ही देखिली पढरी । चुकबिलो फेरो चो-यांयजश्ीची ! 


जे जज-- अनजान लत तीस आ...अअममममन्‍ममनमअी गया 


१. तकारामाचे अभंग, २५६३ । 
२. तुकाराम कृत अभेंग । 


<तद हिन्दी और मराठी के वेप्णव साहित्य का 


सारे विदव को वे परब्रह्म का निवास मात कर कहते है कि उनका अपना 
घरीर पंठरी नगरी है, तथा आत्मा पंढरिनाथ है। परमात्मा सवत्र व्यापक १ 
से व्याप्त हैं। उस ऐक्यानुभूति की अवस्था में तुकारास की भूल प्यास हि ३ 
भूस ने भूख को खा डाला । और प्यास ने प्यास को पी डाला 2 दा कः ५ 
पर आत्मा रूपी विठ्ठल को स्थिर कर दिया । लैमा पी दया के या राधा हा 
नक्ष्मी है। भृक्ति दोनों हाथों से वाँदी जा रही ई ! ऐसी अपूर्व कर नगरी है 
तुकाराम ने दर्शन कर जिया है । विवेक और वैराग्य के गरुड़ हे हनुमान रे 
जोड़कर वहाँ सदा विद्यमात रहते हैं। इस दशन से चौरानी लक्ष योनियों के 
आवागमन से मुक्ति मिल गयी । 
मराठी वैष्णव भक्त कवियों में तुकाराम को इम मन्दिर का कत्रणश माता 
गया है। भक्ति का डिडिन घोप निनादित करने वालों में से तुकाराम प्रमुख हैं हि 
अपने गुरु से मिले हुए राम इण्स हुरि' इम मंत्र को अत्यंत श्रिय बनाकर अपना 
भक्ति-साधना को अधिक बल भ्रदान करते हुए सगुरा भक्ति की धारा की अख॑ंडता 
को अपनी अभंगवाणी से तुकाराम ने प्रस्तुत किया । तुकाराम आते जनों के लिए 
अच्तःकरुण से निसृत करुणापूर्ण वाणी में लिखते है? -- 
तुकाराम की आरतंवाणी-- 
उजछावया आलो वादा । खरा खोदा निवाडा ॥ 
वोलविले बोले बोल । धनी बिठठला सन्तिध ॥। 
तरी मनी नाहीं शड्भू॥ । बछे एएा स्वामीच्या ॥ 


9». 9 >< 
निरोप सांगता नधरी । नकरी चिता ।। 


असो ज्याचे त्याचे माथा । आपरा करावी कथा ॥। 
त॒ुका महुणे बाहे धाक | तया इह ना परलोक ॥। 
वास्तव में ऐसे पहुँचे हुए भक्त कवि जिस आध्यात्मिक सुख को उपलत्ध कर 
लेते है । उसको केवल अपने तक ही सीमित नही रखते, वरनत्‌ सब को उसका लाभ 
करा देने के लिए उनका उदार अन्तःकरण सदा तत्पर हो जाता है । तुकाराम में 
भी यही उदारता विद्यमान है। इसे हम उनकी समाजोद्धारोपयोगी प्रयत्नशीलता 
कह सकते है। उपयु क्त अभड्भ में इसी प्रवत्तशीलता का प्रदर्शन है । 
सत्य और असत्य का निर्णय करने तथा आतंलोगों के सामने विद्यमान अन्च- 
कारपूर्ण राह को उचित साधनों से प्रकाशित करने के लिए मैं इस भूमि पर आया 
हूँ । अर्थात्‌ मेरा जन्म इसलिए है, ऐसा तुकाराम कहते है। मैं अपनी ओर से 
२. तुका रामाचे अभंग ३१८, १७१० । 


पुछनात्मक अध्यपन ६०६ 


कुछ भी नहीं कहता । अपने आराषध्य विद्ठल के सम्मुख और सान्निध्य में जो 
बोल मेरे मुख से उन्होंने अभिव्यजित करवाये उनको ही मैंने अपने स्वामी के बल 
पर आर्तंजनों के सम्मुख रखा है । इसमे तुकाराम अपनी कतृ त्व भावना को स्वयम्‌ 
ग्रहण नहीं करते है, प्रत्युत उसे विदठल को ही प्रदान कर देते है । यह तो उनका 
दिया संदेश है, जो में आप लोगो के लिए वितरित कर रहा हूँ। मृझे कोई चित्ता 
इस वात की नही है, कि इसमें से कौन कितना ग्रहण करेगा। मैं तो अपने 
परमेश्वर की आज्ञा का पालन भर कर लेता हूँ । परन्तु उनका उदार अन्त:करण 
जनता की दुखावस्था को देखकर दुची होता है। अतएवं वे पुनः अम्पर्थनापूर्वक 
आतंजनों से कहते है ।--- 

सेवितो हा रस बादितों आश्िका । ध्यारे होऊ नका रानभरी ॥। 

विटेवरी ज्याची पाऊले समान । तोचि एक दान श्र दाता ॥ 

सनाचे संकल्प पावतोल सिद्धि । जरो राहे बुद्धि याचे पायी । 

तुका महरे मल घाडिले निरोपा। मारग हा सोपा सुखरूप ॥। 

मैं इस भक्ति रस की प्रथम सेवन करता हूँ और फिर बापको वाट रहा हूँ। 
इसे ले लो क्‍यों व्यर्थ मारे-मारे फिरते हो ? जिसके समचरणा ईंट पर स्थित हैं ऐसे 
घिठोबा इस रस के प्रदाता दानशुर है। इसे ग्रहणा करो तो आपके मन में किये गये 
सकल्प सिद्ध होंगे । एकमात्र शर्त यही है, कि आप अपनो वुद्धि विद॒ठेल के चररयों 
मे समपित कर दें । मुझे तो उन्होंने संदेश भेजकर यह बतलाया है कि यह भक्ति 
मार्ग सरल और कुशलता से भगवान्‌ की प्राप्ति का सहज साधन है । 

सांसारिक लोग डूब रहे थे । तुकाराम से यह नहीं देखा गया तब उन पर 
उपकार करने की भावना से प्रेरित होकर वे डूबने वालों की दिलासा देना चाहते 
है । इस उपकार पूर्ण भावना में उनकी आत्मानुभूत्ति और स्वात्म-प्रतीति मिली 
जुली थी । यह सोलहों आने सत्य का साक्षात्कार था, जिसे वे उनके सामने रस 
देते हे । यही मनोभाव यहाँ पर प्रकट कर वे दिखाते है ।6 यथा--- 

बुडता हे जन मन॒देखवे डोछा । येता कव्ठवा म्हणोनिया । 
तुका म्हरे माने देखततील डोव्ठे । भोग देते बेल्ठे पेईेल फक्वो ॥। 

टूबते हुए जनों की दशा मुझ से नहीं देखी जाती । मेरा अन्तःकरण् 
द्रदीभुत हो जाता है अतः मैं अपने स्वानुभूत सत्य का, ज्ञान का सीदे-सादे शब्दों में 
निवेदन कर देता हैं। अपनी काव्य बाणी के जलदों से वे सब पर करुगा वृष्टि कर 





१. तुफारामाचे अभंग हेडड । 
२. ठुकाराम कृत जेभज् * 





६१० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


देते हैं। उनकी आत्मानुभृति अपनी निजी आत्म प्रतीति की भट्टी में तपाई गई 
थी । अपने जनुभव के सत्य को वे यों प्रकट कर देते हैं । 
तुकाराम के आत्मानुभव-- 
हारो मारा अनुभव । भक्ति भाव भाग्याचा ॥ 
केला ऋणी नारायर । नब्हे क्षण वेगढछा । 
घालोनिया भार माथा १ अवधी चिंता वारली 8 
तुका महुणे बचना साठी । नामकंठी चारोनिया 
हर हा हि 
अनुभवे आले अज्भू। तें या जगा देतसे । 
नव्हृती हात तुके बोल । मूछ ओल अन्तरिदी ॥ 
तुझा म्हणे ज्याये नाम गुणवंत । ते नाही लागत पसरावे ॥* 
तुकारामाये अभंग नं० ३२१५॥ 
मेरी अनुभूति भाग्य से ही मेरे हाथ पड़ गई है। भक्ति का भाव उत्पन्न 
होना सौभाग्य का लक्षण है। नारायण को अपनी भक्ति से ऋणी बना लिया था 
इसी से कोई क्षण मेरे जीवन में ऐसा नहीं आया जिस्ममें नारायण से में अलग पड़ 
गया था। मैंने अपना सारा उत्तरदायित्व उसे सौंप दिया था। मेरी सारी 
चिन्ताएं नारायण ने निवारण कर दीं। भक्त पालक यह अभिधान सत्य सिद्ध 
करने के लिए भगवान्‌ भक्त को संकट मक्त कर देते हैं। इस प्रकार मेरे अनुभव में 
जो कुछ तथ्य हाथ लगा है, उसे सहृदय पूर्ण बनकर सबको मैं वित्तरित करता रहता 
है। अन्तःकरण की स्वाभाविक आद्र ता ने तकाराम को प्रेरित कर दिया था, कि 
आते जनों में इस भगवान्‌ के प्रसाद को बाँट दें । ये रत्नों की तरह मौल्यवान 
अनुभव हूं। जो अपने अद्भभूत गुणों से अपनी प्रतिष्ठा सिद्ध कर देंगे। हृदय की 
” भुमि छुद्ध भाव से उर्बवर हो गई है उसमें भक्ति के बीज वपन कर दिये जाने पर 
उनका फल भगवदानुभूति के रूप में सव को अवद्य मिलेगा । 
तुकाराम की समाज को देन-- 


अपनी प्रखर स्पष्ट चादिता से अपने अभज्ों में लोगों के दोपों और पाखंडों 
पर जोरदार प्रहार किये हैं। सदाचार और सन्‍्माग पर चलने का वे नित्य उपदेश 
देते रहे हैं। अपने पूर्व कालीन रन्तों के ग्रन्थ ज्ञानेश्वरी एकनाथी-भागवत्त, 
१. तुकारासाचे अभंग २८००, र८घ४५, ३ए९३५। 


२. तुकारासादे अभंग संख्या ३९० । 


तुलनात्मक अध्ययन दल 


नामदेव की गाथा, आदि का तुकाराम ने कई बार पारायण कर लिया था,। इन 
सबके संस्कार चुकाराम के काव्य पर विद्यमान हैं। सब प्राणियों पर दया, सब में 
ईश्वरीय तत्व की पहिचान, सर्वात्मभाव, जगत्‌ का क्षण भंगुरत्व आदि सारे भाव 
उनके काव्य में भरे हुए है। इन सबको उन्होंने भक्ति रस से सिंचित कर अपनी 
भावभंगिमा से अभज्ञों में अभिव्यक्त कर दिया है । यही उनकी महाराष्ट्रीय समाज 
को सबसे बड़ी देन है। पारमाथिक क्षेत्र की ये अनुभूतियाँ बड़ी व्यापक और 
मामिक हैं। इन अभज़्ों में तुकाराम का अनन्य भाव और प्रेम से अखंड नामस्मरण 
गूंज उठा है । भक्ति और ध्यान के माध्यम से उनको राज-योग की सभी बातें अपने 
आप सहज ही प्राप्त हो गयीं थी। परमेश्वर का दर्शन-आत्मरूपदर्शन और उससे 
प्राप्त अनिरवेचनीय आनन्द की उपलब्धि उन्हें हो गयी थी । उनकी पारमाथिक भूख 
वड़ी प्रचल थी, इसीलिए सभी ध्राशियों को चे ब्रह्म रूप देख सके । विठुठल के साथ 
बातचीत, आलिगन, दर्शन आदि सभी सुख उन्हें सचमुच में इसी जीवन में आ्राप्त हो 
गये । तुकाराम के अभज़्ों की भापा सीधी-साधी और प्रांजल है, तथा उनमें थोड़े 
में बहुत कहने की शक्ति है। उनकी अभिव्यजना में परिपक्व अनुभवों की बातें हैं । 
यो कहा जा सकता है, कि ये एक सिद्ध की बातें है। उनके अभंग रत्नों का अपूर्ये 
भंडार है ।0 यथा--- 

देवाची ते खुणा आला ज्याचा घरा। 

त्याच्या पड़े चिरा मनष्य पणा॥ 

देवाची ते खुरा भाला जया संग ॥। 

त्याचा काला भंग सनुष्य पर॑ा ॥| 


नर करनी करे तो नर का नारायण बन जाता है, यह कथन तुकाराम के 
चारे में सार्थक हो जाता है । वे कहते हैं कि जिमप्तके ग्रह मे भगवान्‌ की प्रतिश्ठा है 
वहाँ पर मानवता के स्थान पर देवत्व विराजमान हो जाता है, और मानवता की 
शिला में दरारें पड़ जाती हैं। अपने अभज्लों के हारा पराभक्ति के प्रसार का कार्य 
परमात्मा के लाड़ले भक्त तुकाराम ने दिल खोलकर किया । सुकाराम के अभंगों की 
विवेचन प्रणाली निवृत्ति परक है । उनके प्रतिपादन का सार यही है कि मानव का 
ध्येय ईश्वर-प्राप्ति है । इसके लिए दुर्गुणों का त्याग तथा समुचित रूप में श्रपंच का 
आश्रय लेकर वैराग्य को अपनाना चाहिए। स्वार्थ, अहक्कार, मद-मत्सर, पर-पीड़ा, 
तथा परनारी की त्याग कर भूतदया, क्षमा, शान्ति परोपकार आदि गुणों का 
प्रादुर्भाव अपने में कर लेना आवश्यक है ॥ समाज के दम्भ और पांखड पर लिखे यये 
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१. तकारामाचे अभंग इ३४४६॥ 


६१२ हिन्दी और मराठो फे वेष्णव साहित्य की 
उनके १००-१२५ अभंग होते हैं। इनके द्वारा दिया गया काव्योपदेश ही इसका 
बहुत बड़ा सामाजिक कार्य है। समाज के गूलभूत मं दुगुणों की वृद्धि उन्होंने की । 
अपने समय की राजनीति से वे तटस्थ ही रहे । मानव की मानवता को जगाने का 
कार्य उन्होने किया, और समाज की अधोगति मे उसे उबार कर मानवता के उच्च 
स्तर पर लाकर विठाया । झुछ लोगो का यह वाक्षेप कि छुकातास मैं उपदेशो से 
लोग आलसी बन गये, एकदम निराधार और निमू ल जान पड़ेंता है! 
अब हम तुकाराम कृत हिन्दी रचनाओं पर भी कुछ विवेचन करेंगे। कृष्ण- 
लीला विषयक कुछ पद तुकाराम ते लिखे हैं। उनके अभगों की हिन्दी भाषा 
परिप्कृत नही है, परन्तु उसमें एक महज उत्स्पूतंता भवश्य प्रतीत हो जाती है। 
उसे हम ब्रज भाषा ही कहेंगे । बसे कुछ अभगों में मराठी और गुजराती को छाप 
अवश्य उभर पड़ी है ऐसा जान पड़ता है । अब कुछ हिन्दी अभंग देखिये । 
तुकाराम के हिन्दी अभंग “7 
कृष्ण-लीला परक दो ग्वालिन का यह चित्र देखिये-- 
(१) में मूली घर जानी दाठ | गोरस बेचन आये हाट ॥॥ 
कान्‍्हारे मन मोहन लाल । सब ही विसरु देखे गोपाल ॥॥ 
काहा पग डारू देख आनेरा | देखें तों सब बोहिन घेरा ॥। 
हुँतो थकित मेरे तुका । भागारे सब मन का घोका ॥। 
५ 2५ ५ 
(२) भलो नदजी को डिकरो । लाज राखी लीन हमारो ।। 
आगछ आतो देवदजी कान्हा | मैं घर छोड़ी आहे ह माना ।। 
उनसु' कछ्वना नब्हे तो भला ससम अहड्ूधर दाढुला (| 
त॒का प्रभु पर दल हरी । छपी आहे हें जगा थी न्यारी ॥। 
यह ग्वालिन कहती है, कि मैं गोरस बेचने वाजार में जो पहुँची परन्तु अपने 
घर वापस लौटने का मार्ग भूल गई। ऐसा लगता है कि हे कन्हैया ! है मन- 
मोहन ! सब कुछ भूल-भालकर केवल गोपालो को ही देखती रह जाऊँ। अब ऐसी 
लि मरने अपने कदम कहाँ पर रखू क्योकि मेरे मामने अन्धकार है। वैसे 
हु पर को का वह सबको आपने ही घेर रखा है । अत: आपका ही भरोसा 
कल हि कल के कन्हैया सामने आ जाओ | मैं तो अपना 
2 कम मा पर] मेरे पति को न मालूम हो तो अच्छा है । 


् 


१. तुकारासाचे अभंग ३८१, दरेपरे । 
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उसी में मेरा भल्रा है। क्योकि मेरे पति अहड्भारी है और क्रोधी हे । में तो जग 
से न्‍्यारी हूँ और दे भगवान्‌ ! छिपकर आपसे मिलने आ गई हूँ । वुकाराम कहते 
हूँ कि प्रभु सर्वे धक्तिमान है पर यहाँ पर उस खालिन का सारा बल श्रीहरि के द्वारा 
प्रदत्त है । तात्पर्य यह है कि उसे कोई अड़चन घर पर ओर वाहर दोनो स्थानों 
पर महसूस नहीं होगी ऐसा उसका विश्वास है। तुकाराम ने कुछ अन्य पद भी 
हिन्दी मे लिखे है। नमूने के तौर पर हम यहाँ पर कुछ पदो को लेगे-- 

क्या गाऊं कोई सुननेवाला । देखे तो सब जगही भूला । 

खेलों अपने रामहि सात्त | जेसी चेरनी कर हो मात्त ॥। 

कहाँ से लाऊ मधुरा वानी । रीक्े ऐसी लोक बिरानी । 

मिरिघर लाल तो भाव का भुका । राग कला नह जानत तुका ।!" 

>< मर ८ 

वार बार काहे मरत अभागी । बहुरि सनर से क्‍या तोरे भागी । 

एुहितन करते क्‍या ना होय । भजन भगत्ति करे वेकुण्ठ जाय । 

रामनाम मोल नहिं बेचे कवरी । बोहि सब माया छुरावत भमगरी । 

कहे तुका मनस्‌ मिल राखो । रामरस जिव्हा नित्य चाखो ॥7 

>< ८ < 

हम उदास तोन्ह के सुना हो लोकां। रावरा सार विभीषरण दिई लंका । 

गोवधंन नखपर गोकुल राखा । बसेन लागा जब मेंहु फत्तर का ॥। 

वेकु ठनायक काल कंसासुरका [देतडुबाय सब सद्भाव गोपिका ॥| 

स्तंभ फोड पेट चिरीया कश्यपका । प्रत्हाद के लिये कहे भाई तुब्धा का !॥ 

तुकाराम कहते है, क्‍या करूँ मेरी कोई सुनने वाला ही नही है । सारा 
समार अपने स्वार्थ मे ही भूला पडा हुआ है । मै हो अपने राम के साथ खेलता 
रहता हूँ, और किसी तरह सब को मात करता हूँ। मै मधुर वाणी कहाँ से 
लाऊँ ? क्यो कि उस पर जो रीभेगे ऐसे लोग ही दूसरी कोटि के होते हे । वंसे 
मेरे गिरधघारी तो केवल भावों के भूखे है। मैं तो गाने की कला तक नही 
जानता हूँ । 

>< >< २६ 

है जीव ! तू क्यो बार बार मरता है। वार वार मरने से मुझे कौनसा 

सौभाग्य प्राप्त होने वाला है। इस शरीर से यदि कोई कुछ कार्य करना ही चाहे 





१. तुकारामाचे अभंग ११५१, पु०ण ३०६ । 
२. तकारासाचे अम्नंगम ११७१, ० २०६ । 


६१४ हिन्दी और मराठी के वंष्णाव साहित्य का 


तो क्या नहीं कर सकता ? यदि कोई इसी घशरीर से भजन-भक्ति करता है, तो 
वह अवदय वैकुठ को प्राप्त कर सकता है । रामनाम मोल देने के लिए कवड़ी (कोड़ी) 
भी खर्च करनी नही पड़ती । किस्तु वही रामनाम सारी साया के झगड़ों से मुक्त 
कर देता है । तुकाराम कहते हूँ कि जिह्वा को नित्य राम रक्ष चना चाहिए। 
रामनाम में मन:पूर्वक आस्था रखनी चाहिए । 
>< 

जिन के शो हम संमार से उदास हो गये हैं, उनकी महिमा सुनिये। 
प्रभु रामचंद्रजी ने रावण को मारकर विभीषण को ला का राज्य दिया । 
गोवर्धन को अपने नस पर धारण कर सारे गोकुल की रक्षा की, जबकि मूसलाधार 
वर्षा इन्द्र के प्रकोप से हुई थी । वेकु ठनायक कसासुर के काल है। योपिकाओं से 
सर्वस्व लेकर उनके द्वेत भाव से उन्हें मुक्त किया | प्रह्हद के लिए हिरण्य कश्यप 
का पेट फाड़कर उसकी सुरक्षा की । 

तुकाराम द्वारा लिखी गयी कतिपय साखियाँ भी द्रष्टव्य है।--- 

तुकाराम बहुत मीठा रे। भर राखू शरीर | तनको करूँ नावरि 

उत्तारू' पेल तीर ॥११७७॥। 

तुका प्रीत रामसु । तेसी मीठी राख । पत्र जाय दीप परेरे। 

करे तन को खाक ॥॥११८४॥ 

तुझा दास राम का | सन सें एक हि भाव | तो न पालहुआव । 

येहि तन जाबव ॥॥११९२५॥। 


तुका मिलना तो भला | मनसु सन मिल जाय । उपर उपर माटि घसनी ! 
उनकी कोन बराई ।!११६७॥॥ 


ब्रीद मेरे साइंया के । तुका चल,वे पास । सुरा सोहि लरे हमसे । 

छोरे तवकी आस ।॥॥१२००॥| 

कहे तुका भला भया। हूं हुवा सतन का दास । 

फ्या जातू केते मरता | जो न मिटती सनकी आस ॥१२०१॥ 

पुकाराम कहते है, रामनाम बहुत मीठा है। उसको सारे शरीर में भर 
रखू या । इस शरीर की नौका से भवसागर रामनाम के सहारे पार कर जाऊंगा । 
राम पे प्रीति कर उसके माधुय के साथ उसका बैसा हो निर्वाह करना चाहिए, 
जमे पतज्भ दीपक पर अपने प्राण न्यौछावर कर देता है। तुकाराम कहते है, कि 
राम का दास हूँ। मेरे मन मे एक यही भाव है। चाहे मेरा शरीर चला जाय 


१. तुकारामाचे अभंग साखियाँ ११७७, ११८४, € २-६७, १२००, १२०१, 
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परन्तु मैं उसमें कोई परिवर्तत नहीं करूँगा । तुकाराम कहते हैं, मिलना वही अच्छा 
है जहाँ मन से मन मिल जाता है। ऊपरी तौर पर मिलना केवल मिट्टी का मलना 
मात्र है उसकी कोई प्रतिष्ठा नहीं है । मेरे स्वामी का यह विरद है कि वे शरणागत 
वत्सल हैं । इसलिए मैं उनके पास आया हूँ। जो अपने तन की आशा को छोड़ 
सकता है वही शूर हमसे लड़कर आजमाइश कर देख ले | मैं सन्‍्तों का दास हूँ 
यह बहुत अच्छी बात्त है । बसे तो न मालूम कितने ही मन की आज्ञा पूरी न होने 
के कारण रोज मरा करते हैं । 
इस तरह कहा जा सकता है कि इस अभिव्यंजना में तुकाराम की भक्ति के 
स्वर तथा उसकी शेली' वही है जो उनके मराठी अभज्धों में मिलती हैं। भक्ति तो 
उनमें कूट-कूंट कर भरी हुई है । तुकाराम का साहित्य करुण रस से परिपूर्ण है । 
रामदास के काव्य का साहित्यिक पक्ष-- 
समर्थ रामदास का साहित्य ओजस्वी तथा स्फूर्ति प्रदाव करने वाला है। 
बहुत से लोग समर्थ रामदास को साहित्यकार ही नही मानते । बस्तुतः यह बात 
नहीं है। वे सहृदय तथा प्रतिभावान कवि हैं अपनी काव्य ' प्रतिभा को अपने 
'उपास्य के गरुणानुवाद में और चरित्र चित्रण में वे प्रसाद और माधुये गुण से युक्त 
रूप में व्यवहृत करते हैं। इसे देखना हो तो उनकी कतिपय क्ृतियाँ अध्ययन कर 
इसे सिद्ध किया जा सकता है । वैराग्य परक भावना होते हुए एक मुमुक्षु की तरह 
केवल अपना मोक्ष या आत्मकल्यार की ही चिन्ता उनको नहीं लगी है। परन्तु 
जलोक-कल्याण की व्यापक दृष्टि भी उनमें है। इसलिए वे व्यापक' रूप से सब में 
सदाचार और आस्तिकता आजाय, इसके लिए साधनारत तथा प्रयत्नश्ील जान 
पड़ते हैं। उनकी काव्य-साधना, आध्यात्मिक-साघना की त्तरह त्तपस्था जौर 
ईदवरी अधिष्ठान पर आश्वित होने से उनका साहित्य अनुभूति पर आधारित है। 
अपने आराध्य के साथ उनका संबंध भक्ति की सरसता और भावात्मकता से रहित 
न था, वरन्‌ परिपूर्ण एवम्‌ सुसंपन्‍न था । ् ऐ 
उनकी वर्णन शैली गंभीर तथा चित्रोपम लालित्य, त्तन्मयेता और गति- 
शीलता पूर्ण है। इस के साथ लय और एकतानता भी उनके साहित्य में विद्यमान 
है । 'दासबोध” जैसी विचार प्रधान कृति में बुद्धि और चितंत् की गंभीरता 
मिलती है। परन्तु उनके पदों में जौर कविताओं में तथा अन्य भावाशभिव्यंजक 
कृतियों में सरसता और रस पेरिपोष करने वाली भावुकता पूर्ण शेली विद्यमान है । 
शुब्द योजना और ध्वन्यात्मकता प्रदर्शित करने वाली उनकी 'सीता-स्वयंवर 
वर्णान नाम की कविता द्रष्टव्य है। यथा" 
१, ससरर्थात्ती माया, पद ३०३४५ प्रृ० ३११ । 


5 ग 


६१६ हिन्दी ओर मराठी के बंप्णाव साहित्य का 


समे सज्जीले वितंड परमचंड । रामे उचलिले ह्यंचक कौशिक ऋषि पुलकर्कि ॥ 
रामें ओढिले शिव धनु सीतेचे तनु मत्रु । 

रामे पंगिलि भवचाप असुरां सुदला कंप | 

फर फर फर फर ओटित कुजर। घलनुष्प आहिल्े सूर्पे ॥ 

हर हर हर हर अतिपण दुप्कर । सुन्दर रघधुपति हूपे । न्‍; 


/५ 2५ ढ 


जय जय जय जय जयत्ति रघुराज वीर । गर्जति जयकारे ॥ 
घिम धिम घिम घिम नृपदेव द्भुदुभी । गगन गजले गजरे |! 
तर तर तर तर मद्भछ तूरे । विविधवादों सुन्दरे | 
समरस रस रस दासामानसी राम सीता वधुवरे | * 
रामचन्द्रजी ने परम प्रचंड शिव-धनुप को अपने हाथों में उठा कर सुसज्ज 
कर लिया है। विश्वामित्रादि ऋषि गण जब प्रश्नु रामचंद्रजी ने पिनाक पाणी कक 
धनुप को उठा लिया तव पुलकित हो गये। प्रभु में शिवजी का धनुप क्या 
खीचा वरन्‌ सीता का तन मन ही मानों छीन लिया। रामचंद्रजी ने शकर के 
धनुष का भंजन किया तव असुरों को भय से कंप छूटा । दिशाओं के गज एक 
दूसरे से फर फराते हुए टकराने लगे । अत्यंत दुष्कर शिव-धनुप को उठाकर झोर 
खीचकर अपने सुन्दर रूप से दशग्नीवाओ वाले रावण को क्रोध और ईप्यां से भर 
दिया । जनक राजा के कठिन प्रण को जीता । रामचन्द्रजी के हारा तोड़े जाने पर 
उसकी कर-कर घ्वनि से सारी पृथ्वी में भूचाल सा आ गया । घनुप कड़ कड़ाहंट 
करता हुआ द्ूट गया और आाकाण में बड़े जोरों की गड़गड़ाहुट मच गयी । घड़ 
धड़ाते हुए चलने वाला रवि रथ भी अपना देनेंदिन मार्ग चूक गया और इधर-उघर 
डोलने लगा । भूगोल दोलायमान हो गया। स्वर्ग लोक, मृत्युलोक और पाताल 
लोक एक हो गये, तथा सर्वत्र करण कुहरो से टकराने वाली ध्वनि गर्जेवा कर उठी । 
रामदास कहते है, कि ऐसा प्रतीत हुआ कि ज॑ंसे विधाता ने अपना कार्य बन्द कर 
देया । सर्वेत्र हलचल औौर भगदड़ सी मच गयी । पचमुखी शड्डरजों प्रमन्‍न हों 
गये । सिधु में पवंत वत हिलोरे उमड़ आयी। धरती थकित और स्तब्ध हो 
गई। निश्ञाचरों के कर्ण वधिर हो गए जिससे भयनीत होकर वे चकित हो देखने 
लगे कि यह सब क्‍या हो गया है। राम के भयकर पराक्रम और पुरुपार्थ को देख 
कर देवता गरा पुष्प वृष्टि करने लगे । रत्नमालिकाएँ लख लखाने लभमी। सब 
च्घुवीर की जय हो, रघुबीर की जय हो ऐसा घोषित कर प्रमन्‍न हो गये । रामदास 
4. समर्थाची गाया, पद १०३५, पृ० ३११ । 





| 


तुलनात्मक अध्ययन दल 


स्‍्व्रामी के मन:पटल पर रामचन्द्रजी और सीताजी बधुवर के भेप में अद्धित 
दवतागण दुन्दुभी बजाते हैं। सारा आकाश ही मानों उल्लास और आनन्द से 
गजित हो उठा । मज्जल तुरहा तथा अन्य वाद्य विविध प्रकार से मंकृत हो उठे । 
रामदाप ने इस असज्ध की योजना ध्वन्यार्थ एवम्‌ व्यंजना के रूप में बड़े ही सुन्दर 
दज्जे से पस्तुत की है। इसमें प्रभु॒रामचन्द्रजी के शौय॑ एवम्‌ अद्भुत पराक्रम का 
वर्शन है। वीर और अदभुत रस की एक साथ संयोजना बड़ी सरमता के साथ 
हाँ प्रस्तुत की गयी है । 
अब राम-वनवास के दो करुणापूर्ण दृश्य देख्ियि' -- 


रास-वनवास--- 

जावाना जावाना राम बाटता हे | नयन सजलर क्ंठ दाठता हे 

सर्वहि सांडुनि पे जात आहे ।।भ्र॥ 

रासी रासदासी भाव | बढ्ठी पडिले देव । सर्व सांडुनिया घाव 

घातली श्रीराम ।। 

सब पुर जनों को ऐसा लगता है, कि प्रभु रघनाथ जी का वनामन के लिए 
भस्थान तो बड़ा अच्छा होगा । सब के नेत्र सजल हो गये हैं। कठ सदगदित हो 
गये हैं। सारे नगर में छायी हुई उदासी आँखों से देखी नही जाती । वे कहते है, 
कि है प्रभो ! आप हमें छोड़कर कहाँ जा रहे है ? हम आपका विरह एवम्‌ वियोग 
केसे सहन करेंगे ? हमारे व्याकुल प्राण आपके वियोग में अब शरीर छोड़ना 

हते हैं। हमारी आज्या को आपने क्‍यों नमिराद्ा में परिवर्तित कर दिया ? इत्तना 

कठिन वनवास आपने कंसे स्वीकार कर लिया ? रामदास कहते है, कि सब लोग 
प्रभु के विरह में उनको खोजते हुए दुख पा रहे है । स्वयम्‌ रामदास भी विरहजन्य 
भावना से राम की खोज में लगे हुए है ; 

आगे चलकर यह विरह क्रदन और भी तीब्रतम हो उठा । वे कहते है, कि 
हे निष्टुर रामचन्द्रजी ! हमें आप त्याग कर क्‍यों जा रहे हैं ? हे गुरावाम ! आपके 
घिना हम कालयापन कैसे करे ? हम शपथ पूर्वक कहते है कि प्राण धारण करना 
हमें आपके बिता कठिन हो गया है । वैसे यदि विनोद में भी कोई शपथ लेकर कहे 
और आप वनगमन कर लें तो यह निश्चित है, कि मेरे प्राण्ण नहीं बर्चेगे । रामदास 
का अन्त:कररा श्राक्तोश कर चीत्कार कर उठा। घनुर्भय कर सीता का आपने 
पाशिग्रहरा किया । उस सुखपूर्ण असज्भा को हम कसे विस्मृत कर पाव्ग | एक 











२१. समर्थाची गाथा, पद १०३०-१०३६, प्रृ० ३१३ ॥ 


६पृ८ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य की 


वह प्रसज्भ था और एक यह प्रध्षड्भ हैं जब कि आप वनत्रासी व तने जा रहे है । 
मारे देवतागण रावण की वन्दीशाला में बन्‍्दी बनाये गये थे । उनकी मुक्तता करने 
तु श्रीरामचन्द्रजी ने वनवास लेना तय कर लिया है। जतएवं सव को ऊ#? 

छाड़कर प्रभु तधर ही दौड़ पड़े हैं ऐसा समर्थ रामदास कहते हैं। समथ को मंद 
भाव विज्ञेपता से युक्त है। रामोपासना का लक्ष्य देवताओं की मुक्ति तथा लोक 
मड़ल की स्थापना ही है। अतः समर्थ इस लक्ष्य की पूर्ति होते देख अपने विर्ह 
को भूल जाते है, ओर प्रभु के कृत्य का समर्थन करने लगते हैं । 

एक अन्य प्रमड् देखिये । सीता अशोक वाटिका में बैठी है। हनुमानजी 
भगवान्‌ के दूत बन कर लड्डू में आये हैं। वे अशोक वाटिक में देवी जानकी जी से 
मिलते हैं। जानकी जी अपना दुखड़ा हनुमानजी को सुनाती हैं। यह काव्य वर्गान 
भी बड़ा सरस वन गया है । 
अशोक वन में सीता का हनुमान से दुःख निवेदन -- 

सांग सखया निश्चंत । भेटईल रघुनाथ । तरी राखेन जीवित । 

भभ्यथा राहे चित्त ॥ 

आत्मा मारा राम वनीं | अऋंतरला मायेचेति । त्यजिली कीं या लाग्रुती । 

न पर्दे का अक्ुनी ७ 

राधव साथ न भेटे । शब्दी तो सुख न पठे । रामालागि प्रास् फुटे । 

वियोग क्षण न कंठे ॥ 

तुझे अतवर्य संघान । भेदील हे त्रिभुवन । 

तेये किती तो रावण । रामदास सोडी पुर्ण ॥१ 


रा 


समर्थ अपने इस पद में करुण रस का प्रवाह वहाते है। सीताजी की 
विरह वेदना बड़ी दुखमय है । वडी करुणश और मामिक अभिव्यंजना सीताजी के 
द्वारा इसमें प्रस्तुत की गई है । वे कहती हैं. कि हे रामचन्द्रजी के सखा हसुमात 
तुम निदिचयपूर्वक यह बत्ताओ कि वया मुझे रघुनाथजी के दर्शन होंगे ? यदि उनसे 
भेट नहीं होगी तो मैं अपने प्राणों को त्याग दूगी। प्रभु राम ही मेरी 
आत्मा है। मुझे उन्होंने माया वश त्याग दिया था, और वन के उस प्रसज्भ से 
से मुझे विरह व्यथा सहनी पड़ी है । मुझे अपने प्रियततम क्या पन: प्राप्त नहीं होंगे ? 
सचमुच यदि रघुवीर न मिलें तो मुझे किसी शब्द को सुनने में भी कोई सुख नहीं 
है) प्रभु रामचन्द्रजी के लिए भेरे प्राण छटपदात्ते हैं। बियोग की दशा सहना 
कठिन और दूभर हो गया है। हे हनुमान ! तुम ज्ीघ्र जाकर रघुपति से सांऐ 
०, समर्थाचा गाया, पद १०५०, पृ० ३१६। 


टुलनात्मक अध्ययन न 


न देती कर दी कि मैं और कितना विरह जन्य दुख सहन करूँ ? अट्विरावश ने 
मुर्क क्रोध पूर्वक इस अशोक बन में वन्दिमी बना रखा है। मेरे मन में इस वात 
का बहुत शोक है, कि मैंने अपने देवर और स्वजन लक्ष्मण को भला बुरा कहा है । 
मुर्झे भय के सागर की ओट रखा है। हे क्पा-निधान ! इसमे से मुझे मुक्त करो । 
उनमे कहना कि आपका जरसछ्ुन अचूक और अमोघ है । वह त्तो चिभवन को 
चैध मकत्ता है। फिर रावश किस खेत की मूली है ? रामदास कहते है, कि 
जानकी का यह पूर्ण विश्वास है, कि प्रभु उनकी मुक्ति कर देगे । इसी विश्वास 
भरे वचनों से वे हनुमानजी से निवेदन कर देती है, कि रामचन्द्रजी से कहुदो कि 
शीघ्र आकर रावण को मारकर मुझे मुक्तता प्रदान करे । 
रामकी विशाल वाहिनी का स्वरूप जिस प्रकार का था उसका रामदात ने 
वर्णन किया है । इसमें रौद्र और बोर रस का अपूर्व सयोजन है | देखिए । यथा १-- 
रामचन्द्रजी को सेना का वरॉन-- 
प्रभु राम राजा प्रभु रास राजा । प्रभु रामराजा कपी भार फौजा । प्र ०॥। 
लागली रख्ज़ुरे । भार भारी भरे। भारती नीकुरे एकमेकां । 
सकतव्ठ निर्जब्ठ बब्ठे । बद जर्जर सछे । कोंडिले कूटीले रावरानें ॥ 
ऊठावले भार मांडला सडमार । होतसे सहार समरजड्भाणतीं ॥ 
शजूराच्या वरे। मस्त रजनी चरे | निर्जरे जर्जर देन्यबाएी । 
देव जाजाबले । रघुराज पावले, दास ऊठावले मारिताती ॥| 
अब प्रभु रामचन्द्रजी राजा वन गए है । उतकी सेना मे कपि-म्मृह और 
रीछ है | युद्ध करने की तीन्नतम इच्छा उनके मन में जामृत्त हो गई है। वे एक 
दूसरे को ललका रते है । राक्षसों ने देवताओं को बलपुर्वक पकडकर कूटा पीटा है तथा 
काराग्ृह में डाल रखा है। इन सबका संहार रणखाक्षेतर में भयानक रीति से हो 
रहा है। यह देख कर कपि कठक क्रोध से तमतमा कर विकट युद्ध करने के लिए 
तत्पर हो उठे है । वे बलपूर्वक दात्रु पक्ष के लोगों को पकडते और पीदते हैँ । एक 
दूसरे को मसलते है। पर्वंताकार भयानक काते झरोर वाले राक्षस रणखाक्षेत्र में आ 
गये हैं। अपने स्वामी जानकीनाथ के कार्य के लिए वे राक्षसों का भयानक संहार 
करना आरम्भ कर देते है। परस्पर भिडकर एक दूसरे पर प्रह्यार करते है और 
मीजते हैं । घुड़ सवारों की सेना ने क़्द्ध होकर अपनी गति की व्वनि से चोका 
दिया है । युद्ध के लिए बानरों के दल के दल उत्सुक है। रीछु और वानर सेना 
मे जब चलने लगते है, तो ऐसा-लगता है कि मानों पर्वत ही चलायमान हो गये 








९. समर्थाचों गाथा, पद १०६१, प्र० ३२१ अनंतदास रामदासी । 


६२० हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


हो। परस्पर एक दूसरे पर भाक़मण करने के हेतु जोर जोर में चीत्कार 9 
हुकार करते हुए पत्थर, वृक्ष और पर्वत उस्राड-उखाड़ कर उनमे प्रहार करते हैँ ! 
इससे शोशित के नद उमड पडे है। बाणों की सरमराहुट करने वाली वौछारे हो 
रही है। भीषण और तुमुल युद्ध चल रहा है । रराक्षेत्र मे असुरो और देवा की 
एक अदभुत कमरत और करामात चल रही है । वाणो के आघात और प्रत्माघात 
में जज॑रित एवम क्षत् विक्षत देत्यो के शरीर धराश्ायी हो कर पडे हैं । देवतागण 
आकाश में विजय की दुन्दुमी बजाते है। प्रृथ्वी दोलायमान हो गयी है । श्र के 
वरदान से द॑त्यदल प्रमत्त हो गया था, और देवसेना हताश ओर निष्प्रभ । किन्तू 
प्रभु रामचन्द्रजी ने उममे आशा सचारित कर ढाढम भर दिया है। अनः जा 
निष्प्रभ हो गये थे, वे पुन. मक्तिमान बन कर प्रभु के साथ युद्र के लिए क्रटिवद्ध 
हो गये हू । 

भगवान्‌ श ड्डूर का नृत्य वर्णत-- 


रामदास के काब्य का अत्युत्कृष्ट उदाहरण देखन। हो तो यह नमूना देखिए - 
रड्भी नाचतो त्रिपुरारी । लिलानाटक घारी। मंदर जावर त्रिपुर 
न्दर अधंनारी नटेश्वर । नाथे शड्भूर सकछ कहछाकर ॥। विश्वासी आधार 
।प्र_०॥ 
भुल भुल कुल भुल | शिरो गद्भाजछ । भूल भल मुकुटी किछ ।॥॥ 
लक लछ लबछ लक लकछित कु डले । भाछो इन्दुज्वाल । 
सक सछ सक्ध सछ सत्वकत्ती रसना । वह बकछ चक्तिति व्यात्ठ ॥ 
हुक हछ हक हुछ कंठो हछाल । गायन स्वर मंजुद्ठ ॥ 
घुस घुम घुस घुम घुस येवज गमकत । दुम दुम दुस अम्बर ॥। 
तत थे तत थ घिकिट घिकिठ म्हणतो विद्याधर ॥ 
यथर थर थर थर कपित गसके । गर गर गर भ्रमर ।। 
सर सर सर सर कंपित चमके $ घुर छर घुर छुर समीर ॥ 
पर पर पर पर महराती सुरवर । हर हर हर हर शड्भूर ॥। 
वर वर वर दासांदिधला । तर तर तर दुस्तर ॥ 


इस पद में लीला ताटक धारी, त्रिपुर सुन्दर, अधनारी नटेइबर सकल 
कलाकार, भगवान्‌ त्विनेत्र-शड्भूर, तथा निखिल विश्व के आवार गौरीहर, मन्दरा- 
चल पव॑त पर नृत्य करते हैँ। समर्थ रामदास ने इस पद में ध्वनि काव्य और सगीत 
, तत्व को लेकर अपनी विशेषताजों के साथ रचा है। इस पद में शब्द सिद्धि की 


3 5/- ३३०+-२ मनन नाक“ अलकानननऊ-ममनी 


१ समर्थाचों गाथा, पद ११५६, पृ० ३४७ ॥। 
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ऐसी अद्भुत गक्ति है कि इसे पठन करते ही शिवजी के ताण्डव नृत्य की कल्पना 
अन्त:-चआुओं के समक्ष मूतिमान हो उठती है । 

अपने रज्ध में आकर त्रिपुरारी अर्धनारी नटेइ्वर रूप में मंदराचल पर्वत पर 
नृत्य करने आ गये है। यहाँ पर वे अपनी सकल कलाओं सहित नृत्य आरम्भ 
करते है। जीप के जटा-जूटों से गर्भाजल अपनी गति से वह रहा है ! उनके 
कानों के ललित कर्ं-कुण्डल जगमगाते है। गले में सर्प मंडरा रहे हैं। भाल 
अदेश पर चन्द्रमा विराजित है। नीलकण्ठ मे हलाहल विद्यमान है । रसना से 
गायन के स्वर निसृत हो गये है । गले मे रुडो की मालाए विराजित हैं। जब 
डमरू पर घूर्जटी दस्तक देकर उसे वजाते है तो उसे बज्जने का हस्त लाघव देखा 
जा सकता है । व्याप्लांबर परिधान किये हुए महादेव अपने सारे शरीर में चिता 
भस्म को लगाये हुए है । इस नृत्य मे किकिरियाँ बज उठती है---उनका क्वणान 
होता है । न्रिशल भी वज उठता है। जब वे नाच उठते है, तब धरती दनदना 
उठती है! खनखनाहट से ताल बजते है । सब लोग अपनी वाणी से उनका गुण 
गान करते है। निर्वाण एवम्‌ मोक्ष की यही पहिचान और संकेत है। मृदंग गंभीर 
ताल में टिमक रहा है । डमरू डिमक रहा है। मॉज बजते हैं, तथा दुन्दुभी की गर्जना 
होती है । पल्लावज दमक रहा है। विद्याधर और शकर के गण 'तव्‌ थे तत्‌ थे धिकिट' 
के साथ लयो का उच्चारण करते है। भअ्रमर गुजन करते है। बिजली कोघती 
है, और सरसराहठ से चमक जाती है। गम्भीर घोष हो रहा है । हे शद्भूरजी ! 
आपकी जय हो, आप सब देवों में श्रेष्ठ देवाधिदेव हैं ऐसा देवगरण कद्दते हें । 
रामदास को उन्होने श्रेष्ठ चर प्रदान कर दिया है, कि तुम इस दुस्तर संसार से तर 
जाओगे । इस पद का प्रत्येक शब्द औचित्यपूर्ण, ध्वनि अर्थ एवम सक्त पूर्ण तथा 
प्रत्यक्ष रूप से भावों को सूतिमान करने वाला होने से रामदास स्वामी की एक 
विशिष्ट पठुता का उदाहरण हमारे सामने प्रस्तुत करता हे ! 

समर्थ ने केवल मराठी काव्य-साधना ही नहीं की अपितु उनकी प्रतिभा ने 
हिन्दी कविता को भी गौरवान्वित किया है। यहाँ पर उनकी कतिपय हिन्दी 
रचनाओ का उल्लेख करना अनुपयुक्त न होगा । 
समर्थे को भक्ति भावना व्यक्त करने वाले दो हिन्दी पद देखिए १-.. 


भगतन की तन हो दयाव्ठ । भगतन ॥।ध्र्‌ ०।। 
ग्रंतर को गत अतर जाने जानत है मन हो ॥। 

मन की पीरत मन में राखी । चासत्री संतन हो ॥। 

रामदास की अंतर लीला । जत्तर भाव न हो ॥॥ 

हे दयाल ! आप भक्तो के लिए शरीर धारण करने वाले है । 


१. समर्थाचरों गाथा पद १६०४, प्ृ० ४८९१। 


ध्र्र हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य का 


अंत करण को अंतःकरण वाला ही जान सकता है। इस सिद्धांत ५ के 
अनुसार है भगवन्‌ आप अन्तर्यामी है। इस लिए सब के मन की वात जानते हैं । 
इस तरह मन की प्रीति को मन मे ही रख कर उसका आस्वाद सतों ने लिया है । 
रामदास कहते है कि मेरे पास तो भाव भी नही है पर अन्‍्तर्यामी प्रभु ने कृपा कर 
मेरे साथ वे ही बाते की है जो वे अन्य भक्तों के साथ किया करते हैं । 


भक्ति भावना वाला दूसरा पद-. 


नयन मार मोकु सहिय न जाय ॥प्र ०॥ 
सुरत सुरत पीरत लागी । भंतर है सो कहिया न जाय । 
जिय की है सो जियरा जाने कहाँ कहूँ रे हप हाय ॥। 
रप्तिक हेत समेत गुसाया । जिद जावे तिद जातहि जाये ॥! 
भक्त की आँखे जब भगवान्‌ के साकार रूप को देख लेती है, तो उनकी यह 
दशा हो जाती है, कि वे आँखे कहती है, कि हमसे अपने आराध्य के कठाक्ष सहे 
नहीं जाते। किस प्रकार भगवान्‌ के सौन्दर्य पर ये भाँखें मुग्ष हो गयी भर हदम 
मे प्रीति उत्पन्न हो गई यह कहते नहीं बनता । जी की बाते जी ही जानता है । 
जीवात्मा परमात्मा से मिलने के लिये छुटपटाकर कहता है कि है निष्ठुर ! तुम 
कहाँ छिप गये हो ? रसिक जन कहते हैं, कि तुम्हारे स्वामी अपने भक्तों सहित 
उपस्थित हैं । वे जिधर चले जावेंगे उधर के ही हो जाते है ॥ 
अब कुछ उपदेश परक पद भी देखिये *-.. 
बंद बाजी सब लोक राजी । रोटी ताजो दुनिया नवाजी । 
बोले काजी पेंगम्बर गाजी ॥घ्न्‌ ०॥ 
खबरदारी अकल हय सारी । बेहुबारी गाफिल की यारी । 
उमर सारी होती है खोरी ॥ खादे खिलावे, देवे दिलावे । 
सुने सुनावे पोंच पोंचावे । अकल सुजाबवे सो बद भाव ॥ 
जन हारा समजन हारा । समजन हारा पियारा ॥ 
पीर मुरीद क्‍या गेवी बता गेबी स्दे समजावे 0 
हिन्द मुसलमान चामके पुतले गेव चलावनहारा ॥ 
बंद कमीन कहे समजे सो अल्ला मिया का प्यारा ॥ 
काजी साहव कहते है, कि पेगम्बर गाजी है।॥ ताजी रोटी जिसके पास 
होगी दुनियाँ उसके चरणों मे भुकती है। जो वाजी मार ले जाता है, उसी से 
१. समर्थाची गाया, पद १६१०, पु० ४८१ । 
२. समर्थाची गाया, पद १७०३ तथा १७०६, पु० डंघ८ । 
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सब लोग खुश रहते हैं। सारी सत्तकंता अक्लमंदी पर निर्भर है। जहाँ पर 
नादानी है अथवा मूर्खता है उन्हें गाफिल के साथ मित्रता करनी पड़ेगी। सारी 
उम्र एक गोता खोरी है । क्योंकि वह खाने खिलाने, देने दिलाने, सुनने सुनाने 
तथा किसी को पहुँचाने या स्वयम्‌ पहुँचने में व्यतीत हो जाती है । यह तो एक सर्व 
साधारण सी बात है, परन्तु अक्लमन्दी से जो यहाँ पर कार्य करता है वही बन्दा 
खुदा को भाता है । 

जो ईंइवर को समभता है, वही सब का प्यारा होता है। पीर मुरीद 
आदि की गैबी बातें क्या करते हो ? जिसमें हिम्मत हो ऐसा मर्द ही उसे समभा 
सकता है । पीर के बिना सब लोग इधर-उधर गोते खाते हैं । यहाँ पर कोई 
अकेला न तो बाता है, न जाता है। अंत में सारा रहस्य सव लोग समभते 
समझाते हुए जान लेते हैं। ये हिन्दू मुसलमान आदि सारे उसी भगवान में ही 
निवास करते हैंँ। सव अन्त में मर जाते हैं । माल, मुल्क और सारा ऐश्वर्य 
प्राप्त हो जाने पर भी अन्त में सभी गोते लगाते हैं। सब की अक्‍ल ग्रुम हो 
जाती है, सारी उम्र और उसका परिपक्व अचुभव भी किसी काम नहीं आता । 
भगवान्‌ की रहस्यथात्मक सृष्टि और उसकी अलौकिकता समझ में नहीं आती । 
हिन्दू और मुसलमान दोनों चर्म के पुतले है । उनको रहस्थात्मक ढझ्ढ से चलाने 
वाला अल्लाह मियाँ है। यह संसार दो दिन के लिए सबको मिलता है । इसलिए 
इसमें ऋगडा वेमनस्य परस्पर द्वप तथा घर्मान्धता से व्यवहार कर क्‍या मिलेगा ? 
परस्पर भगड़ने से अल्लामियाँ का कुछ नहीं जाता है । इसलिए है यारो £ ये 
व्यर्थ की बातें छोड़ कर अल्लामिययाँ की कृपा प्राप्त कर अपनी आयु व्यतीत कर 
दो । परस्पर मंत्री भाव एवम्‌ हिन्दू मुस्लिम ऐक्य-बिपयक भाव इस पद में समय 
रामदास ने अभिव्यक्त कर दिये 
समर्थ रामदास के साहित्य का मूल्यांकन-- 

स्पष्ट है कि समर्थ रामदास स्वामी का साहित्य या संप्रदाय का दृष्टि कोण 
केवल हिन्दू राष्ट्रवाद की सद्धीर्ंता को लेकर ही नही था। भ्रत्युत व्यापक 
राष्ट्रवाद का मानवीय स्तर भी भक्त रामदास में विद्यमान था.। वे उनके युग की 
अमानवीय, आसुरी एवम्‌ अराष्ट्रीय तथा अधःपतन की ओर ले जाने वाली प्रवृत्तियों 
के विरुद्ध एक मोर्चा भ्रस्थापित करना चाहते थे। इसीलिये उनकी बलोपासना, 
समर्थ भगवान्‌ रामचन्द्र जैसे घनुर्घारी आदर्श आराध्य की भक्ति पर आश्वित थी । 

समर्थ रामदास को सामाजिक, धामिक और राजनीतिक आन्दोलन एवम 
उलट फेर का सूत्रधार मानकर, तथा उनके और शिवाजी के पारस्परिक सम्वन्धों 
पर दृष्टिपात कर प्रायः आज तक विद्वानों ने टीका टिप्पणी की है, श्र अनेक 


६२४ हिन्दी और मराठी के वष्णव साहित्य का 


ग्रन्थों का प्रखयन किया है। किस्तु समर्थ रामदास की वास्तविक महत्ता और 
उनकी साधना की उपादेयता एवम्‌ उपासना-प्रणाली की पृष्ठ-भूमि में उनको नूतन 
और अभिनव साधना-पद्धति की प्रवल शक्ति के सूत्र कायरत हैं, जिनका वेयक्तिक 
क्षेत्र में आत्मोद्धार और लौकिक क्षेत्र मे राष्ट्रीद्धार से प्रत्यक्ष सम्बन्ध है । 


इसी हृष्टिकोश से हमने उनकी स्वानुभूत संवेदना प्रवण काव्य-साधता और 
जीवन-दर्शन के समन्वित और सर्वागीण स्वरूप का अध्ययन करने का प्रयास किया 
है। हमारा मत है, कि आत्मोद्धार और लॉक-मडुल-भावना, सापेक्ष-साधना से 
ही श्रेरित होकर प्रवाहित हुई है । इसलिए सैद्धान्तिक और व्यावहारिक क्षेत्र में 
उनका तत्र, युग-जीवन के अनुरूप नव-निर्माण, एवम्‌ नव चेतन्य की परम्परा 
प्रस्थापित कर सका है। भगवदु-भक्ति और परमेद्वरी अधिष्ठान से आत्म-कल्याण, 
और लोक-कल्याण साधने वाली उनकी काव्य धारा सगुणोपासना और पारमार्थिक 
साधना प्रणात्री के प्राणवान और भोजस्वी स्वर हमारे सामने अंकित करती है । 


राम-वरदायिनी-माता -से वरदान पाकर, प्रभु रामचन्द्र की भक्ति की 
सगुण उपासना पद्धति का और आध्यात्मिक चेतना का जो लोक-मज्भलकारी कार्य 
समर्थ रामदास ने किया वह अत्यन्त महत्वपूर्ण है। समर्थ का साहित्य प्रेरणा और 
स्फूति का साहित्य है--शक्ति का साहित्य है। इसमें दो मत नहीं हो सकते । 
लकोर के फकीर वंण्णव सन्‍्तों की साधना-पद्धति और भक्ति भावना को केवल 
भावुक सहृदय की अभिव्यक्ति मानकर निस्सन्देह अपनी अल्पज्ञता और अदूर-दर्शिता 
का जो लोग परिचय देते है उनसे हमारा विनम्र निवेदन है, कि वे वैष्णव सन्त 
साहित्य-साधना के मूल स्वर को पहचानें तो उन्हे पता चलेगा, कि बैष्णव भक्त 
केवल सन्त और कोरे भक्त मात्र नही थे किस्तु वाणी के वरद हस्त की छाा में 
उन्होने अपनी काव्य-साधना प्रस्तुत की है। वही उन्हे उच्चतम और श्रेष्ठ श्रेणी के 
साहित्यकार, सिद्ध और भक्त घोषित कर देती है। काव्य में रस का महत्व होता 
है, इसे समर्थ रामदास ने पहिचाना है। रामदास की जैसो मृति है, वैसी ही 
उनकी काव्य साधना भी भव्य और दिव्य है। अपने करुणाष्टकों मे वे भगवान्‌ को 
कारुण्यपूर्वक उद््‌गारों से पुकारते हैं। कवि के अधिकार को और काव्य की शक्ति 
को तथा शब्दों की महिमा के समर्थ पूर्ण जानकार है। वे शब्दों को केवल, 
कोमल, और श्द्भार प्रवण न बनाकर उन्हे ओऔज, तथा सामथ्य॑शाली बनाकर 
प्रस्तुत करते हैं। विचारों की गम्भीरता, अनुभूति की सवेध्चता तथा अभिव्यक्ति 
की सत्यता की तिवेशी उनके साहित्य में ओतप्रोत है । भक्तिहीन कवित्व निष्प्राण 
है, ऐसा उनका मत था । सच्चा कवि वही है जो सहज मुखरित होता है । जिस 


चुलनात्मक अध्ययन द्र्पर 


की बारी को सुन कर अज्ञान नष्ट हो जाता है, आत्म प्रत्थम वढ जाता है, तथा 
भगवान्‌ से साक्षात्कार होने लगता है । इसलिए वे कहते है ?--- 
'मिल्ठमिलोत्त अवधिचि टाकावे । उत्कट तलेचि ध्यावे ।!! 

इसका अभिप्राय यह है कि जो उत्कट है, उसको अपनाना चाहिए, तथा 
जो नीरस एवग्‌ छू छा है उसे फेक देना चाहिए। समर्थ वाह मय वस्तुतः सामर्थ्यं- 
संपन्न और दंव प्रेरणा से युक्त है। अत्तः ऐसे साहित्य को पढ़कर आत्मोद्धार और 
राष्ट्रीद़्ार अवश्य सम्भाव्य है। भगवान्‌ की मिच्रता के लिये वे आतुर है। स्वयम्‌ 
समर्थ बनकर सवको समर्थ बना देने की उनकी प्रखर आकांक्षा है। इस आकांक्षा 
को कृति में उतारने की अभिव्यंजक शक्ति उनके साहित्य की सब से बड़ी 
विशेषता है । 

इस तरह रामोपासना का सबल आस्था का स्वर मराठो मे एकनाथ तथा 
रामदास मे अपनी समर्थ वाणी से अभिव्यंजित किया तो हिन्दी में वही कार्य 
गोस्वामी तुलसीदासजी ने सम्पस्त किया । कृष्ण भक्ति का सास्क्ृतिक प्रदेय॒ मराठी 
में नामदेव, ज्ञानेश्वर तथा एकनाथ व तुकाशम क्वत माना जावेगा तो यही कार्य 
तुलसी, सूर और मीरा ने हिन्दी कृष्ण भक्ति साहित्य से परिपूर्ण कर दिया है । 


१, दासबोध---रासरशास । 
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नवम्‌ अध्याय 
हिन्दी वेष्णव कवियों का साहित्यिक पक्ष 


कबीर के भक्तिरसयुक्त साहित्य की महत्ता एवम्‌ साहित्यिक पक्ष : 


कु बीर के साहित्य का अनुशीलन कर इस वात का अवश्य पता चल जाता 
है कि परमेश्वर की एकता और आस्था के सहारे साधारण मानव भी 
स्व-प्रयत्त से भक्ति का मार्ग अपना सकता है। कबीर की मूलतः अद्वेतवादी निगुण 
भक्ति प्रेम और हृदय की भावना का सामंजस्य प्रस्थापित करते हुए विकमित हुई है । 
कवीर का मुक्ति में विश्वास है, और वे भक्ति को ही मुक्ति का साधन मानते है । 
यह भक्ति निष्काम होना अत्यन्त आवश्यक है। कबीर आत्म-साक्षात्कारी व्यक्ति 
थे। परमात्मा, जीवात्मा में ही निवास्न करता है॥ कबीर में निलिप्त आचरण 
की धारा पाई जाती है। जाति, धर्म, पंथ, देश, काल-निरपेक्षता कबीर की 
विशेपता है। पैनी दृष्टि से सत्यान्वेषण करते हुए तथ्य तक पहुँचने वाले महात्मा 
कदीर ने अपने साहित्य में इन सारी बातों का समावेश किया है। भक्ति भावना 
को मानवीय स्तर पर ले जाकर सामाजिक एकता प्रस्थापित करने का भी कवीर 
का प्रयत्न रहा है। कवीर ने रहस्यवाद के माध्यम से अपना काज्य-सर्जेन किया । 
इसका कारण 'ब्रह्म जिज्ञासा! ही है। इस जिज्ञासा को कबीर ने अपती भावानुभूत्तिं 
से कर तो लिया, पर यह उन्हें कहना ही पड़ा कि परमात्मा का प्रेम और उसकी 
अनुभूति गूंगे की शक्कंरानुभूति जैसी है। परमात्मा की विभूति रहस्यपूर्ं है । 
अपने मानवी सम्बन्धों से परमात्मा के साथ पारिवारिक अज्ु के माता, पिंता, 
प्रिया, प्रियतम, पुत्र, सखा अथवा स्वामी के रूप में प्रतीकात्मक ढ्ज़ से भावानभूति 
के रूप में साक्षात्कार कर लेना रहस्यवाद की प्रमुख विशेषता है । 


प्रतीकों के हारा भावानुभूति-- 


कबीर ने अपने पदों में तथा साखियों में वबरावर इसी प्रकार के सम्बन्धों की 
अपना कर अपनी ब्रह्म जिज्ञासा की तृप्ति की है। कभी वे कहते है" --- 


कवोर झूता राम का, मृतिया मेरा नाऊ । 
गले राम की जेवडी, जित खेचे तित जाऊ॑ । 





१. कबोर ग्रंथावली-डा ० श्यामसुन्दरदास, साखी १४, पृ० २० । 


तुलनात्मक अध्ययन मल 


माधुयं भाव से कभी-कभी अपने को राम की बहुरिया बनाकर उनके साथ 
आध्यात्मिक विवाह कराने के लिए भी उत्सुक हैं। एक नयी अबोघ नायिका की 
तरह जीवात्मा की परमात्मा से मिलने की यह उत्कण्ठा और आश्का दश्षेनीय है :* 
मत्त प्रतीति न प्रेस रस, ना इस तन में ढड्भू । 
क्या जाणों उस पीव सूं, कंसे रहसी रज्भः ॥ 
३ र् 284 
एक भन्य चित्र और देखिये *--- 
अब तोहि जान दे हू राम पियारे। 
ज्यों भावे त्यों होऊ हमारे ॥देका।। 
बहुत दिनन के घिछुरे हरि पाए। भाग बड़े घर बंठे आए ॥0१॥॥ 
चरनन लागि करो सेवकाई। प्रेम प्रीति राखी उर आई ॥२॥। 
आज बसी मन मन्दिर चोखे । कहे कबीर परहु मति धोखे ॥॥३॥। 
/< +५ ९ 
मोह तोहि लागीं कंसे छूटे । 
जैसे हीरा फोरे न पूटे ॥टेक॥। 
कहे कबीर मन लागा । जेसे सोने मिलत सुहागा ॥। 
कबीर इन प्रतीकों से अपना प्रेम अपने परमात्मा प्रियतम के लिए अभिव्यक्त 
करते है जो बड़ा सरस है । वे कहते हैं--- 
मेरे मममभे न तो भ्रतीति है, न प्रेम है न मेरे शरीर मे इस प्रकार के 
दापत्यभाव के ढड्भ चिद्यमान है, जो प्रियतम को रिकाले । न मुझे वे रहस्य ज्ञात 
है, जिनसे उस प्रियतम से मिला जाता है। आगे जब विश्वास उत्पन्न हो गया तब 
यह अवूफ्री स्थिति नष्ट हो जाती है तब उनके भाव इस श्रकार के है। है प्यारे 
राम ! अव मैं तुम्हे किसी भी प्रकार से नहीं जाने दूंगी वल्कि रोक लगी । मेरी 
यह अभ्यर्थना है कि तुम्हे अब मैने पा लिया है । अतः तुम अब कही भी नही जा 
सकते । यह मेरा सौभाग्य है जो मैंने आसानी से तुम को पा लिया । इसलिए अब 
प्रेमपू्व क मना-मनाकर चरण सेवा करते हुए अपने प्रेम मे तुम्हे उलका कर रखना 
है। सुख पूर्वेक अब मेरे मन्दिर मे विराजिए, अन्यत्र कही जाने का नाम भी लेकर 


हर 
धोखे मे न आइये । प्रेम की आदत भला कभी छूट सकती हे ? कवीर के द्वारा 


अ्भिव्यक्त ये अकास्य तकी देखिए--- 
१, कवीर ग्रंथयावली---डा० श्यामसुन्दरदास साखोी १६, ए० २०। 


२. मर डा० पारसनाथ तिबारी, पद ७ पृ० ६ तथा 
पद १८ पुृ० १२ । 





६२० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


मुझे लगी हुई यह लगन एवम्‌ आसक्ति कैसे छूट सकती है ? हीरे को कोई 
फोड़ना चाहे तो क्‍या वह्‌ कभी फूट सकता है ? अब तो आदि से अन्त तक इस 
सम्बन्ध को निवाहना ही पड़ेगा अब व्यर्थ छिपकर दोनों के बीच दूरी क्यों निर्माण 
करते हो ? कमल पत्र पर जिस प्रकार रंचमात्र जल निवास करता है, वैसे ही तुम 
आए और चले गए। तुम हमारे स्वामी हो और हम तुम्हारे दास हैं। तुम्हें पाने 
की लालसा ने मेरी दबा कौट-भू ग-न्याय की तरह कर दी है। मेरी तीब्नता एवम्‌ 
व्यग्रता इतनी बढ़ गई है, जसे कोई सरिता वेग से समुद्र से जा मिली हो । सोने में 
सुद्देगे को तरह मेरा मन आप में लीन हो गया है । 

कबीर की अपने आराध्य की सर्व व्यापकता को प्रकट करने की प्रतीक शैली 
भी दृष्टव्य है।--- 

लोका जानि न भूल हू भाई। 


खालिक खलक खलक में खालिक सबघटि रह्यो समाई ॥टेक।! 

अव्वलि अलह नूर उपाया कुदरति के सभ बन्दे । 

एक नूर ते सब जग कीआ, कौन भले कौन गन्दे ।। 

ता अल्ला को गति नहि जानी, गुरु गुड दीन्हा मौठा । 

कहे कबीर में पुरा पाया, सब घटि साहब दौठा ॥| 

ब्रह्म का व्यापकता का इससे और सुन्दर क्या वर्रान हो सकता है ? कबीर 

के साहित्य को समभने और पढ़ने के लिए भी श्रद्धा-भक्ति चा हिए तब सारा समझे 
में आने लगता है। सारा खलक ही खालिक है और खालिक ही खलिक है। सब 
घटों में वह समाया हुआ है । एक ही नूर से सारा संसार जब बना है, तब उसमे 
किसको भला और बुरा कहा जाय ? अल्लाह-राम की गति नहीं जान सकते । 
गुरु ने ऐसा मीठा गुड़ चखाया है कि उन्हे अपना स्वामी सब घटों में दिखाई पड़ा । 
अपने गुरु के प्रताप से वह अवश्य दीख पड़ा, परन्तु बाहर भीतर, सर्वत्र वह ऐसा 
व्याप्त है कि कहकर बतलाया नहीं जा सकता | य ही कबीर का द्वता-द्वत विलक्षरा 
अगम्य प्रेम पारावार भगवान्‌ निर्गण राम है। 
मर्मग्राही व्यंग्य--- ह 


कबीर अपनी इसी मस्ती में आकर मर्मग्राही व्यंग्य कसते चलते हैं। उनकी 
भाषा सीधे मर्म पर प्रहार करती है। बिलकुल वेफिक़ होकर लापरवाही के साथ 


ढकोसलों का भंजन और पर्दाफाश कवीर के सिवा और शायद ही कोई कर 
सका है । ' ३ 





१. कबौर ग्रन्यावली-- डा० पारसनाथ तिवारी पद १०८, प्र० १८५। 


घपुलनात्मक अध्ययन ! मु ६३९ 


साधना के मार्ग में पहुँचे साधक को अपने लक्ष्य की चिन्ता कितनी होनी 
चाहिए इसे कबीर के एक पद से देखा जा सकता है --- 
मोरी चुनरी में परि गयो दाग पिया । 
कहे कबीर दाग कब छुटि है जब साहब अपनाय लिया । 
कितनी मामिक सूक है । ऐसी अनेक उक्तियाँ कबीर साहित्य में भरी पड़ी 
हैं। कबीर के साहित्य में नाम-साधना, अनन्य प्रेम मूलक भक्ति, सर्वात्मवाद, तथा 
कर्म और वेराग्य का समन्वय और निर्गुण ब्रह्म की भक्ति पूर्ण रूप से विद्यमान है । 
कहा जा सकता है कि उनके पूर्व-कालीन संत भक्त नामदेव का उन पर व्यापक 
प्रभाव परिलक्षित है। आदर के साथ कवीर ने उनका नाम भी लिया है। द्रविड़ 
देश की भक्ति को रामनंद ने उत्तर में अंकुरित किया और कबीर ने अपनी भावानु- 
भूति से उसे प्रकट कर उसका परिवरद्धत किया । कबीन की भक्ति ज्ञानी भक्त की है 
जो प्रेम तत्व का पूरा मर्मज्ञ है। इस प्रेमा-भक्ति में विरह्व की भावना का भी 
सर्वश्रेष्ठ महत्व है । यह थिरह की देन सद॒गुरु के द्वारा कबीर को मिली है । 
यथा *-.- 
सत शुरु मारा वान भरि, घरि करि सूधी सूठि । 
अज्भी उघारे लागिया, गई दवा सो फूदी ॥॥ 
सतग्रुरु लई कमारा करि, बाहुएा लागा तोर ॥ 
एक जु बाह्मा प्रीति सु, भीतरि रह्मा सरोर ॥ 
सदगुरु ने अपना लक्ष्य ठीक संधान करके सच्ची' पकड़ के साथ विरह का 
वारा मारा उसने मेरे विशुद्ध शरीर में प्रविष्ट होकर मेरी ककज्ञान ग्रन्थि को खोल 
दिया तथा मेरी आध्यात्मिक चेतना को जगा दिया । वह दावागिनि की तरह हृदय 
में फट पड़ी । कवीर का निवेदन है कि इस प्रकार से, ज्ञान के तीर जब सद्ग्रुरु 
प्रेम पूर्वक बरसाने लगे तब उससे हृदय विघ गया ओर उसमें परमात्मा के लिये 
प्रेम और उन्हें पाने के लिए विरह का भाव जागृत हुआ । जीवात्मा का परमात्मा 
से अलग हो जाना ही विरह है। कबीर का प्रग्मत्न उन्हें मिलाने का है । 
कबीर की ये अनुभूतियाँ केवल अटपटी ही नहीं हैं, वे तो भावनाओं से शत्त- 
प्रतिशत भरी हुई सरस हैं और कलपनाओं से परिपुष्ट है. कबीर को कवचिता में 
जीवन-तत्व है । कबीर की साधारण अनुभूति में असाधारणता से युक्त अलौकिक 
भावना की आध्यात्मिक अभिव्यक्ति 


श् कथीर वबारी-- डा० हजारीप्रसाद दियेदी कृत कबीर से पद १६५, प० ३२५ । 
२. फबौर प्रंथावली---डा० श्यामसुन्दरदास, साखी ८ पृ० २ तथा कबीर ग्रन्यावलो 
हा० पारसनाथ तिवारी, साखी १।२१ ०-१२३८। हे 





६३२ हिन्दी और मराठी के बेष्एव साहित्य का 


कवित्व की सरसता-- 
उनके कवित्व माधुरी की सरसता से युक्त ये साखियाँ द्रष्टव्य है '-- 


साइर नाही सोप नहिह, स्वाति वृद भी नाहि। 

कबीर मोती नोपज, सुत्नि सिखर गढ़ मांहि ॥! 

सुरति ढिकुली लेज लो, मन नित ढोलन हार । 

कवल कुवा में प्रेम रस, पोव बारम्बार |। 
शून्य शिखर गढ में कवीर जैसा जीवन मुक्त साधक उत्पन्न हुआ है उसके 
लिए स्वाति बिन्दु सीपी इत्यादि की कोई आवश्यकता ही नहीं उत्पन्त हुई । कबीर 
जैसे साधक ने शब्द ब्रह्म की ओर उन्मुख चित्त को पानी खीचने के लिए प्रयुक्त 
होने वाले गढ़े हुए सवे की समानता प्रदान की है। ऐसे स्तंभ का साधन बनने 
वाली रस्सी का काम लय के द्वारा लिया गया है। यह सभव है कि चित्त की 
लयावस्था शब्दोन्मुख हो जाने पर सहस्नार से निरन्तर निसृत होते रहने वाले प्रेम 
रस का पान हमारा मन कर सकता है। सुरति जीवात्मा का प्रतीक-बनकर ्रयुक्त 
हुई है। तात्पयं यह है कि परमात्मा की स्मृति बनाये रखने मे चित्त को यह 


लयावस्था सहायक बनती है और निरन्तर प्रेम रस का पान करते रहने का आनन्द 
प्रदान करती है । 


सिद्धों, नाथो, योगदशंन और वेदात के अनेक तत्वों से प्रभावित निर्गुण 
निराकार ब्रह्म और उसका ज्योति दर्शन, अनाहद नाद, सहज, शून्य, कुडलिनी 
शक्ति का स्फुरण एवम्‌ जागरण तथा सूफियो की प्रेम साधना की पीर आदि वाते 
अपने ढज़ से कबोर साहित्य में काव्य का विपय बनी है। कबीर ने सब की 
समन्वय करते हुए रामानन्द प्रवरतित भक्ति-मार्ग को अपनाया और इस प्रकार वें 
भजनानन्द में तलल्‍लीन हो गए थे। कुछ उदाहरण इसे स्पष्ट करेगे-- 


उनमनि सो मन लागिया, गगनहि पहुँचा घाइ । 
चंद बिहूना चांदना अलख निरंजन राइ ॥* 
>< >< >< 
कौन विचारि करत हो पूजा । 
आजम राम अबर नहीं दूजा ॥टेका। 
बिन प्रतीत पातो तोडे, ग्यान बिना देवलि सिर फोर्ड 


१. कबोर ग्रन्थावलो-- डा० पारसनाथ तिवारी साखी ६।१८,१२।६, पृ० १६६ | 
२. कबीर ग्रंथावली--डा० श्यामसुन्दरदास साखी १४, पृ० १३॥ 


तुलनात्मक अध्ययन ६३३ 


लुचरो लपसी आप संवारे, द्वार ठाढा, राम पुकारे । 
पर आत्म जो तत विचार, कहि कबीर ताक बलिहार ॥१ 
पंडिता सन रंजिता, भगत्ति हेत लयो लाइरे। 
कहे कबीर हरि भगति वांछू, जगत ग्रुर गोव्यंद रे ॥।* 
हर रथ मर 
सहज सहज सब कोइ कहै, सहज न चीन्‍्हे कोइ । 
जिंहि सहज साहिब मिले, सहज कहावे सोइ ॥!* 
उन्मनी अवस्था में मन जब लीन हो गया तो वह घटाकाश में जाकर स्थिर 
हो गया अर्थात्‌ जीवात्मा साधक को परमात्मा की ज्योति का शीतल प्रकाश मन की 
एकाग्रता और स्थिरता प्राप्त कर लेने से दिखाई दिया । चन्द्र से विहीन चन्द्रप्रकाश 
जीवात्मा को ऐसी ही अवस्था में दिखाई देता है और अलक्षित निरंजनराय से 
मुलाकात हो जाती है । 
कवीर कहते हैं कि किस विचार से बाध्य होकर पूजा करते हो ? क्योंकि 
साधक जीवात्मा के भीतर परमात्मा के सिवा अन्य कोई नही हैं। आत्माराम ही 
तो सबंच विद्यमान है। फिर बाह्य पूजोपचचार किस लिए ? विश्वास नहीं है, 
फिर भी पत्तियाँ तोड़कर चढ़ाई जाती हैं । खुद में ज्ञान नही है, पूरा अज्ञान व्याप्त 
है फिर भी मन्दिर में देवता के आगे अपना सर फोंडते हैं । नवेय के रूप में समर्पित 
लुचरी, लापसी आदि पदार्थ स्वयं हो भक्षण कर लिए हैं। वास्तव में परमात्म 
तत्व का चिन्तन करना चाहिए। जो ऐसा करते हैं, उनकी बलिहारी है। दिखा- 
वटी पाखंड कवीर को अमान्य है। वास्तव में कोई भी काय प्रतीति और विश्वास 
पूर्वक किये जाने पर ही उसका महत्व है. यही कवीर की आलोचना का सार है । 


प्रतीति और विश्वास का साहित्य-- 

पंडितो ! मन से रंजित भक्ति के लिए ही अपना लय योग साधो | प्रेम 
और प्रीति आदि के साथ मनुष्य को गोपाल का भजन करना चाहिए। इससे अन्य 
सारे कारण अपने आप दर हो जायेंगे । दांभिकता से किया गया कार्य. कार्य की 
संजा को प्राप्त नहीं होता । ज्ञान है किन्तु अन्तःकरणा में उसका प्रकाश नहीं पड़ा 
तो वह केवल व्यवसाय मात्र बन जाता है । भगवात्र्‌ का स्मरण नहों है तो श्रवरपों 
का कोई मुल्य नहीं है । जब्द ब्रह्म की प्रतीति न हों तो उसका क्‍या उ पयोग 





ह २. कबीर ग्रन्यावल्ली--डा० व्यामयुग्दरदास पद १३४, प्र० १३१ ॥ 
२. कबौर ग्रंथावली--डा० श्यामसुन्दरदास पद ३६०, पु० २१७ | 
३. डा० पारसनाथ तिवारो, साखी ३४-२, ४० २४२ | 


६रे४ हिन्दी और मराठो के वंष्णव साहित्य का 


ऐसा व्यक्ति नेत्र होकर भी अंधा है | प्रज्ञा चक्षु जब तक नहीं खुले तब तक वाह 
हगो से मायावी सृष्टि का रूप देखकर उस पर विश्वास करना निर्थक ही होगा है 
कवीर कहते हैं कि जिसकी नाभि से निकले कमल से ब्रह्मा उत्पन्त हुए और जिसके 
चरणों से गंगा निकली और तरंगित हुई उनकी भक्ति करना ही मेरे लिए वांछनीय 
है। गोविन्द जगत्‌ गुरु है। अतः हरि भक्ति ही मेरे लिए एकमात्र उपाय है । 
कबीर साहित्य का भाव प्रेम मूलक है-- 


कबीर का कहना है कि सहज का नाम सव लेते है। परन्तु वस्तुत: उस 
सहज-दब्रह्म का साक्षात्कार कोई नहीं करता। सहज कहकर जटिल साधनों में 
जुटकर ब्रह्म के दीदार कैसे होगे ? यह तो आत्म वचना है। जिन साधको को 
सहज साधनों से सहज का साक्षात्कार हो जाता है, वे ही सहजावस्था क। महंत्व 
जानते हैं और उन्हें ही सहज कहने का अधिकार मिलता है । 

इस प्रकार से कबीर की साहित्यिकता का कुछ अनुणीलन करने का यहाँ पर 
प्रयत्त किया गया है कबीर ने निर्गुण ब्रह्म को प्रमाण मानकर, योगिक साधना की 
सहायता से तथा सूफी प्रेम-भावना का तीक्षता से प्रेमा-भक्ति को साहित्य में अभि- 
व्यजित किया है। कबीर की निर्गुण पूजा आसान काम नहीं है। वह सावंजनीन 
नही वन सकती । कबीर की भक्ति कष्ट-साथ्य और प्रयत्न-साध्य होने से, सबके 
लिए सुलभ नही है। निर्वेद भाव से वेराग्य परक दृष्टिकोश रखते हुए लोकजीवन 
व्यतीत करना संसारी जनो के लिए महा कठिन कम है। कबीर का मांगे विरक्त, 
उदासी तथा सन्यस्त और निवृत्ति मूलक स्वाभाव वाले साधकों के लिए उपयुक्त 
मार्ग है । 
तुलसीदास का साहित्यिक पक्ष-- 


तुलसीदासजी की सर्वोपरि साहित्यिकता का अनुशीलन यदि हम करना चाहे 
तो काव्य के सभी क्षेत्रों तथा पद्धतियो को तुलसी ने अपनाया था, यंह सब विज्ञ 
ओर रसिक जनो को मानना ही पड़ेगा । रघुनाथ गाथा को 'स्वात सुखाय' लिखने 
वाले तुलसी ने उसे 'जगद्‌-हिताय' बनाकर प्रस्तुत किया इसी से उनकी वाड! मयीन 
शालीनता का पता हमे लग जाता है। अपने उपास्य के प्रति उत्कट भक्ति की 
विनय-भावना ओर दास्य-भक्ति का लोक-मगल विधायक पक्ष तुलसी के दिव्य चक्षुओ 
के सामने रहने से सुरसरि के समान सब का हित साधने वाली वाशी उन्होने अभि- 
व्यजित की । इस साहित्यिक साधना का एकमात्र उद्देश्य सौन्दर्य और जील के 
माध्यम से सत्य को कल्याणमय रूप मे प्रस्तुत करना ही जान पडता है। तुलसी 
सगुणोपासक थे, तथा अवतार के सामाजिक महत्व को जानने वाले थे। अतः 
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भक्ति की रसात्मकता के साथ जीवन के मजुल और सरस तथ्यों को अपने काव्य 
उपकररों से संवार कर महाकाव्य-रामचरित-मानस में, गीति-काव्य विनय-पत्रिका 
व गीतावली में त्तथा मुक्तक काव्य कवितावली मे अश्रभिव्यजित किया | प्रकृति 
के सोन्दर्य को तुलसी ने परमात्मा के सौन्दर्य से भिन्न माना है, और इसीलिए वे 
उनकी असीमता का व्यापक और प्रभावी वर्णन करते है । यथा--- 


'सियाराम सय सब जग जानी । करऊ प्रनाप जोरि जुग पानी ॥! 
-रामचरितसानस । 


आस्था की महत्ता तुलसी के काव्यादर्श की सबसे बड़ी विशेषता है । तुलसी 
कहते हैं -- 
आखर अरथ अलंकृत नाना छ<द प्रबन्ध अनेक बिधाना । 
भाव भेद रस भेद अपारा, कवित वोल ग्रुन विविध प्रकारा ।॥। 
काव्य में अर्थ, अक्षर, अलंकार के अनेक विधान है, तथा काव्य के वर्णान में 
भाव तथा उनके भेद भी अपार हैं। कविता की नाना अभिव्यंजन पद्धतियाँ है । 
शिव और सुन्दरं को सत्य का साक्षात्कार कराते हुए तुलसी ने काव्य रचा है । 
भगवात््‌ राम का वर्रान-- 
रे गोस्वामी के द्वारा प्रस्तुत मृगया-विहारी रामचन्द्रजी का मनोहारी वर्रान 
दृष्व्य है जो साहित्यिक दृष्टि से भी सुरस और अनुपम है --- 
सुभग सुरासन सायक जोरे । 
तुलसोदास प्रभु बान न मोचत, सहज खुभाय प्रेम बस थोरे ॥ 
भगवान्‌ राम अपने सुन्दर चाप पर बारा सधान किये हुए मृगया खेलते फिर 
रहे है। यह मधुर मृति तुलसी के हृदय मे सदा निवास करती है । रामचन्द्रजी के 
कमर में पीतांवर और अति सुन्दर चार वार है। उनकी सुन्दर गति को देखकर 
करोड़ों नट (नृत्यकार) मुग्ध होकर तृण तोड़ते हैं । उन्हें डर है कि कही उनकी 
नजर उस चाल पर न लग जाय | प्रभु के श्याम शरीर पर पसीने की बूरदें ऐसी 
शोभायमान है, ज॑से कोई नवीन मेघ अमृत के सरोवर में डुबकी लगाकर निकला 
हो। प्रभु के कन्धे वडे सुन्दर है, भुजाएँ मनोहर हैं वक्षस्थल विशाल है और कण्ठ 
की रेखाएँ चित्त को लुभाती हैं और उसे चुरा लेतो है। भगवान्‌ का मुख निरखने 
से बड़ा आनन्द उत्पन्न होता है और वह मानो शरद चन्द्र की छवि को छीन ले रहा 
हो । प्रभु के सिर पर जढाओं का मुकुट है और जिस समय वे भीहे सिकोड्कर 
१. रामचरितमानस १।८-६-१९१०७० । 
२. गोतावली--अरण्यकाण्ड पद २ ॥ 


६३६ हिन्दी ओर मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


अपने नेन्न कमलों से नियाने की ओर ताकते हैं उस समय की अपार शोभा तो सारे 
वन में भी नहीं समाती है । ऐसा प्रतीत होता है मानो वह अपनी मर्यादा छोड़कर 
चारो दिज्ञाओं मे उमड़कर फैल जाती है । उस समय म्रंग और भृगी भी चकित 
होकर उन्ही की ओर देखने लगते हैं, मानो सब के सब प्रभु की कामदेव समभकर 
उन पर मोहित हो गये हैं। तुलसीदासजी कहते है, किन्तु प्रभु उस समय वार 
नही छोड़ते क्योकि वे स्वभावत:ः ही थोड़े से प्रेम के वशीभूत हो जाने वाले है । 
इसमें तुलसी के उत्कृष्ट गीति-काव्य-शंली का तथा अपने उपास्य को साथ 
एकान्तिक तादात्म्य भावना से साक्षात्कार किये जाने का उत्कृष्ट संकेत हे । 
अब हम तुलसी-साहित्य में पाई जाने वाली सर्वोत्कृष्ट साहित्यिकता का 
अनुशीलन करने के लिए उद्यत होते हैं । 
तुलसी के अनुपमेय और सर्वोपरि साहित्यिकता का अनुशीलन-- 


तुलसीदासजी के रामचरित मानस में ऐसे कई स्थल भरे पड़े हैं जो उनकी 
काव्यकला तथा भावुकता से परिपुष्ट हैं। काव्य के माध्यम से अनेक भक्ति सोपान 
तुलसी लोक-जीवनके सम्मुख रखते हें। रामकथा-गान करना और उसका श्रवण करना 
एक ऐसा साधन था, जो भगवान्‌ के सग्ुणा-सुन्दर रूप की ओर जनता को भावुकता 
से आक्ृष्ट कर सकता था। इसमे अन्तःकरण तथा भावधृत्तियों से स्वरूप ध्यान पर 
विशेष वल दिया जाता है। ईइवरानुरक्ति के लिए रूपोपासना आवश्यक थी, जो 
सदाचार, सत्सज्भध और आध्यात्मिकता का एक उच्चादर्श व्यक्ति और समाज के 
सामने रखकर दोनो को उन्‍्नयन-पथ पर अग्रमर कर सकने मे सहायता प्रदान किया 
करती थी । ऐसा लगता है कि अपने माधुमत को और भक्ति पथ को सर्व-सुलभ 
पराधन बनाकर तुलसी भ्रस्तृत करने मे प्रयत्नशील हैं। तुलसी के प्रभु भक्तों के 
दु.ल दूर करने के लिए अवतरित होते हैं। उनमे सौन्दर्य और म धुयं होने पर भी 
लोक-सरक्षक शौर्य और शील पर ही तुलसी का ध्याव विशेष रूपेण केन्द्रित हो 
गया है। तुलसी के काव्य-साहित्य का यह सर्वोत्कृष्ट गुण है। इन सारी विशेष- 


ताओ का और अनुपमेय साहित्यिकता का प्रमाण हमे कतिपय उदाहरणों से उपलब्ध 
हो जायगा । 


पुष्प वाटिका प्रसंग रस परिपोप युक्त है-- 


एक खास उदाहरण के रूप मे राम और सीता का पृष्पवाटिका में परस्पर 
प्रथम बार एक दूसरे की स्नेह भावना का सात्विक रप मे 
तूलसीदासजी की कलात्मक और सास्कृतिक सूक मानो ज 
में रस परिपोष भी यथा योग्य हुआ है जो दृष्टव्य है--- 


सदय होने वाला प्रसडद्भ 
॥ सकती है । इस वर्णन 
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देखन बायु कुअर दुइ आए । वय किसोर सब भांति सुहाए ॥ 

.स्यास गोर किसि कहाँ बखानी। गिरा अनयन नयन बिलु बानी ।। 
कंकन किकिनी नूपुर धुनि सुनि। कहत लखन सन राघु हृदय ग्रुनि । 
मानह-ुँ सदन दढुद्डुभी दीन्हीं ॥ सनसा विस्व विजय कहें कींन्ही ॥ 
सुदरता कहें सुन्दर करई। छबिग्रह दीप सिखा जनुबरई॥ 
सब उपमा कवि रहे जुठारी! केहि पदतरों विदेह वुमारी।।* 


वाटिका देखने के लिए राम लक्ष्मण पधारे। उनकी आयु किशोरावस्था 
को थी और उनका परिवेश सब प्रकार से लुभावना और सुहावना लगता था । 
सॉवले और गौर वर्ण का सौन्दर्य कैसे वर्णान किया जाय, क्योंकि वाणी के नेत्र नही 
होते और नेत्रों को वाणी की सम्पदा नहीं मिली है। परन्तु सौन्दर्य का दर्शक पर 
ऐसा गहरा और तोकज्न प्रभाव पड़ जाता है कि वाणी देखती ही रह जाती है। और 
नेनत्न मुखर होना चाहते है। उनका आगमन सुनकर सारी सयानों सखियाँ हित 
हुई । क्योकि उन्होंने सीताजी के हृदय की उत्कठा जान ली थरी। उनमें से एक 
कहने लगी कि सुना है, किसी विद्वामित्न मुनि के साथ ये दोनों कुमार कल ही यहाँ 
पर आये हुए हैं। सारे नगर के लोग उनकी छवि का वर्सान परस्पर करते फिर 
रहे हैं कि इनकी शोभा सचमुच देखने लायक है। अपने रूप की मोहिनी डालकर 
नगर के स्त्री पुरुषों को अपने वण में कर रखा है क्योकि जिसे देखिए वही उनके 
सौन्दर्य की चर्चा कर रहा है। ये सब वाते सीताजी को बहुत अच्छी लगी और 
दर्शनार्थ उनके नेच आकुल हुए । अपनी एक प्यारी सखी को आगे करके सीताजी 
चली । उनकी पुरातन प्रीति को कोई नही लख पा रहा है। नारद के वचनों का 
स्मरण कर सीता के मानस में पवित्र प्रेम जग उठा और वे चकित होकर चारो 
ओर ऐसे देखने लगी मानो डरी हुई मृग-छौनी देख रही हो । कंकण, किकिणी भर 
नूपुर का ववणन सुनकर तथा अपने हृदय में विचार कर रामचन्द्रजी ने लक्ष्मण से 
कहा कि मानो कामदेव ने दुदू भी वजाकर विश्व को जीतने की इच्छा प्रकट की है । 


ऐसा कहकर प्रभ ने उस ओर देखा । सीता का मुख चन्द्रमा बन गया और 
राम के नेत्र चकोर । रामचन्द्रजी के चारुनेत्र स्थिर हो गये । अथवि वे सीताजी के 
मुख पर स्तव्ध हो गये। ऐसा लगा कि मानो निमि ते पलकों पर रहना छीड दिया 
हो । निमि जनक के पूर्वज थे और अपने वंण की कन्या का पति-मिलन देखना 
अनुचित है इसीलिए संकोच से वहाँ से वे मानो हट गये हों ऐसा तुलसीदासजी सकेत 
करत्ते है । 
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६३८ हिन्दी और मराठो के वेष्णव साहित्य का 


प्रभु ने सीता की शोभा देखी और सुख प्राप्त किया । वे हृदय में सीता के 
शोभा की सराहना करने लगे किन्तु मुस से कोई बात नही निकली। मानों ब्रह्मा 
ने अपनी सारी चतुरता से सीता की रचना करके प्रत्यक्ष दिझ्या दी हो । 

सीता की शोभा सुन्दरता को भी सुन्दर करने वाली है। उनकी छवि ऐसी 
है मानो सुन्दरता रूपी घर मे दीप शिखा जल रही हो। तुलमीदासजी के सामने 
एक समस्या है। वे कहते है कि अन्य कवियों ने सारी उपमाएँ झूठी कर दी हैं, 
अत मै विदेह कुमारी सीताजी की किससे उपमा दू'। क्योकि जो भी उपमा दी 
जावेगी बहू दूसरे का जूठन सिद्ध होगी । 

वास्तव में यह सारा प्रसद्भ ही बड़ा सरस है, पर उरो यहाँ पूरा देना संभव 
तहीं है। तुलमीदासजी की मौलिकता इस प्रसद्ध की अवतारणा में सिद्ध होती है। 
तुरूसी के काव्य विषयक दृष्टिकोण का स्वरूप-- 


तृलसीदासजी सरलता के साथ विषय और व्यक्ति के उच्चाशय और चारित्र्य 
का ध्यान रखकर काव्य के लोक-गगल-विधायक-स्वरूप पर बहुत ध्यान रखते थे । 
इसीलिए विनम्रतापूवक सतर्क होकर कहते है-- 

"निज बुधि बल भरोस मोहिनाही । ताते घिनय करऊ सब्र पाहीं ॥॥ 

--रामचरितमानस । 

अपने बुद्धि के बल पर मेरा विश्वास नहीं है अतएव मै आपसे विनम्रता- 
पूर्वक प्रार्थना करता हूँ कि विमल-विवेक के साथ मेरी भरिशि को देखे और सुनते । 
क्योकि इससे कलि का मल हरण करने की शक्ति रखने वाली सुरसरि के समान 
रघुनाथ की कथा वर्णित है। मेरी यह कृति 'सिअनि सुहावनि टाट पटोरे वत्त है । 
फिर भी मेरा विश्वास है कि -- 


सरल कवित कोरति विमल सोइ आदर्राह सुजान । 

सहज बर विसराइ रिपु जो सुनि करहि घखान ॥| 

सो न होइ बिनत्रु विमल सति । सोहि मति बल अति थोर । 

करहु कृपा हरिजस कहंउ । पुनि पुनि करऊं निहोर ॥। 
५ 2८ 


२५ 
हृदय सिधु मति सीप समाना । स्वाति सारदा कहहि सुजाना ॥ 
जो वरषइ वर वारि विचारु। होहि कवित मुकुता मन्ति चार ।। 
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५ >< 
सनि मानिक मुकुता छबि जंसी । अहि गिरिगज सिर सोहन तेसी ॥। 
नृपकिरोट तरुनी तनु पाई । लहहि सकल सोभा अधिकाई || 
तेसे है सुकचि कवित बुध कहहों । उपर्जाहू अनत अनत छबि लहहीं ॥ 


बन 8 
१. रामचरित मानस बालकाण्ड १०। 


तुलनात्मक अध्ययन ६३६ 


बुद्धिमान लोग उसी कविता का आदर करते है जो सरल हो, और जिसमें 
निर्मल यञ्ञ का वर्णन हो, जिसे सुन कर शत्रु भी स्वाभाविक छत्वता को भूल कर 
प्रशंसा करते हैं । परन्तु ऐसी कविता निर्मल बुद्धि के बिना नही होती भौर मुभमें 
बुद्धि-वल बहुत ही कम है । इसलिए मैं बारम्बार कहता रहा हूँ कि है महाकवियों ! 
आप लोग मुझ पर कृपा करें, जिससे मैं श्री हरि के यश का वर्शान कर सकू । 
बुद्धिमान लोगों के अनुसार हृदय समुद्र के समान है, बुद्धि सीप से समान है और 
सरस्वती स्वाती नक्षत्र के समान है । इसमें यदि सुन्दर विचारों की दर्पा हो, तो 
मौक्तिक मरिंग के समान सुन्दर कविता उत्पन्न हो सकती । अच्छे कवि की कविता 
उत्पन्न कहीं होती है और शोभा कहीं अन्यत्र प्राप्त कर लेती है । जेसे मरि।, मारि[क 
और गज मौक्तिक के उत्पन्न होने के स्थाव क्रमश: सरप, पहाड़ और हाथी का 
मस्तक हैं, परन्तु ये सारी चीजें राजा के मुकुट और युवती स्त्री के शरीर को पाकर 
ही अधिक शोभान्वित हो जाते हैं। सरस्वती भी कवि के स्मरण करते ही भक्तिवश 
ग्रेकर दौड़कर ब्रह्म लोक को त्याग कर आ जाती है । 


राम ही काव्य का विपय है-- 
तुलसीदासजी ने काव्य में रामचन्द्रजी को ही विषय क्‍यों चुना? इसे भी 


देख लेना समीचीन होगा --- 


कीन्हें प्रकृत जन ग्रुन॒ ग्राना। एिर घुनि गिरा लगत पछिताना |! 
मर 2५ 2५ 


थ्रोत्ता वक्ता ग्यान निधि कथा राम के गढ़ । 
किमि समुभझों में जीव जड़ कलि मल ग्रसित बिमृढ़ ।। 
>< >< ८ 


च्ह्ब 


मैं पुनि निज गुरसन सुनी कथा सो सुकर खेत । . 

समुभी नहि तसि वाल पन तब अत्ति रहेऊ अचेत ॥ 

संसारी मनुप्यों का ग्रुणायान प्रा:प लोग करते है अलौकिक तथा भगवान्‌ के 
उज्ज्वल चरित्र को काव्य का वर्ण्य विपय नहीं बनाते. यह देख क्र सरस्वत्ती को 
पण्चाताप हुआ । वस्तुतः अनपायिनी एवम्‌ मज़ुल विधायिनी 'रसात्मक अनुभूति 
युक्त भक्ति से भावविव्हल हो कर वरदवाणी के साधन से परब्रह्म रामचन्द्रजी का 
यशोगान करना चाहिए, तथा ,उनका उउज्वल गाना चरिन्न चाहिए । 
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१. रामचरित सानस बालकाप्ड, १०१३०, २६-३०, हर ऊगदि है 


६४० हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य का 


रामचन्द्रजी की कथा अत्यन्त गृढ और रहस्यात्मक है। इसे कहने वाल 
और सुनने वाले दोनों ही परम ज्ञानी और सिद्ध होते है। मैं तो भ्र॒ज्ञ जड़ जीव 
हरा अत. उसे कैसे समझ सकता था ? 


याज्ञवल्वय ने यह कथा भरहाज को सुनाई है क्योकि यह कथा उन्हें बहुत ही 
अच्छी लगी । वास्तव में सर्व प्रथम इस कथा को रच कर इकरजी ने अपने मानस में 
गुप्त रखा था। शड्भूरजी ने बाद मे प्रेम पूर्वक उसे गिरिजा को सुनाया, तथा उसी 
चरित्र को पात्रतम अधिकारी जानकार तथा राम भक्त समझ कर शिवजी ने काक 
भुसु डी को सुनाकर उन्हें यह कथा प्रदान कर दी । 


मैन भी अपने गुरु से सूकर क्षेत्र मे इस कथा को बचपन में वार बार खुना 
था, किन्तु उम समय मैं बिलकुल अचेत था तथा वाल्यावस्था के कारण वह कथा 
मेरी समझ मे नही आ सकी । आगे चलकर मेरी अल्पज्ञता और मूढता पर ध्यान 
देते हुए भी मेरे गुरु ने उसे मुझे बार बार सुनाया जिससे अपनी बुद्धि के अनुसार मैं 
जो कुछ भी उसे ग्रहरा कर सका, उसे भाषा-बद्ध करना चाहा, जिससे कि मेरे 
मन को सतोप प्राप्त हो जाय । 


वैसे तो राम कथा की कोई मर्यादा नही है, पर जो इसे सुनते है वे उसको 
अलौकिकता पर आइचर्य नही प्रकट करते । क्योकि उनके मानस में यह हृढ विश्वास 
बना हुआ होता है कि रामचन्द्रजी के नाना अवतार हुए है, तथा रामायण भी 
सो करोड एवम्‌ अपार है । 

वेसे मै न तो कवि हुँ और न वाक्‌-चातुरी मुझ में है, परन्तु राम भक्ति 
भर राम चरित्र मेरे अन्तःकरण मे उमड आया । रामचन्द्रजी जिसे भक्त के नाते 
अपना कहते है उस पर शारदा की भी कृपा हो जाती है और भगवानव तो संब के 
अन्तर्यामी है, अत भक्त पर उनका विशेषाधिकार रहता है इस नाते भी वे सूत्रधार 
को तरह सव कार्य व्यवस्थित करवा लेगे। ऐसा गोस्वामी तुलसीदासजी का अदूंट 
विद्वास है । 

तुलसीदास का यह विनम्र और शास्त्रीय एवम्‌ आध्यात्मिक दृष्टिकोण काव्य 
क्षेत्र मे एक अनूठी और अद्भुत देव मानी जावेगी। नाना पुराणों निगमो, और 
आगमो का निचोड तथा '“छठ्ो शास्त्र सब ग्रन्धन को रस रामचरित मानस में 
होने से यह सद्ग्रन्थ लोकाभिमुख और सर्व कल्याणप्रद बातो से युक्त है।) सब 
रसिको को इस सुरसरिता में नहाये बिना अनान्दोप लब्धि नहीं हो सकेगी । इस 
_रामभक्ति के गद्धाप्रवाह मे ब्रह्म विचार को सरस्वती भी आकर मिल गई है तथा 
१. रामचरित सानस अयोध्या काण्ड, २०६ । 


पुलन त्मक अध्ययन ६४१ 


चर 


संत समाज के द्वारा राम कथा में प्रेम रखना ही तीर्थराज प्रयाग है, और विधि 
निषेधात्मक कर्मकाण्ड की इस कलियुग में उत्पन्न कल्मपों का प्रक्षालन करनेवाली 
यमुना भो इसमें भा मिली है। शिव के उपास्य राम और राम के उपास्य शिव 
इन दोनों का समन्वय कर तुलसी ने एक महान कार्य सिद्ध किया है। अतः इस 
विवेशी-संगम पर जो भक्त और रसिक आ जाते हैं, वे धन्य हैं । 


भरत का चरित्र उदात्त क्‍यों--- 

भरत एक जअ्राता मात्र ही नही, वरन्‌ एक आदर्श भक्त भी हैं। क्योंकि 
भगवान्‌ राम भी अपने मन में उनका स्मरण करते है । इसीलिए जब वे रामचन्द्र 
जी से चित्रकूट में मिलने चले तो उनके लिए सभी बातें अनुकूल हो गयी । यथा-- 

भरतु राम प्रिय पुनि रूघु त्राता । कस न होइ मग्रु मंगलदाया॥ 

सिद्ध साधु मुनिवर अस कहहीं । भरताह निरखि हरषु हिय लहहों ॥" 

भरत तो रामचन्द्रजी के प्रिय भक्त हैं और फिर उनके छोटे भाई है । उनके 
लिए मार्ग अवद्य मद्भलदायक होगा | सिद्ध, साधु-मुनिश्वेष्ठ ऐसा कहते है कि वे 
भरतजी को देखकर हृदय में परम हथित होते है। रामचरित मानस में कई 
उत्कृष्ट स्थल अलग-अलग स्थानों में और प्रसज्भों में बिखरे पड़े हैं। उन सब का 
अनुशीलन तो असंभव ही होगा । पर तुलसीदासजी की साहित्यिकता का क्षेत्र 
इतना व्यापक और इतना सरस है कि उसके रसास्वांदन का मोह सवरण करना 
कठिन हो जाता है । 

मित्र की परिभाषा तुलसी ने जिस प्रक।र अपने रामचरित मानस्त में प्रस्तुत 
की है वह देखते ही बनती है । यथा--- 
मित्र वर्रान--- 

जे न मित्र दुख होहि दुखारी । तिन्‍्हहिं विकोकत पातक भारी । 

निज दुखं-गिरि-सम-रज करि जानो । सित्र-क दुख रज मेढ समाता ।! 

जाकर चित अहि-गति समभाई । असकुमित्र परिहरेहि भलाई ॥ 

यह प्रसद्भ सुप्रीव और राम की मैत्री का है । प्रभु रामचन्द्रजी सुप्रीव की 
कातरता और भय का निवारण करते हुए बतलाते है कि जो लोग मित्र के ठुखो मं 
दुखी नहीं होते, उन्हें देखना भी भारी पाप है । पर्वत के समान गन 5 0 
घूल के करा समान और मित्र के घुली के कण समान दुख को पर्वत के समान 
समभना चाहिए । जिसमें स्वभावतः ऐसी बुद्धि नहीं है, वे मूर्ख हठ करके क्यों 
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१. रामचरित मानस अयोध्या काण्ड, २१६ । 
२. रामचरित मानस किव्किम्धा काण्ड, ६ प्ृ० ३६७ गीता प्रेस गोरखपुर स्करख । 


६४२ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


किसी से मित्रता करते हैं ? मित्र का कर्तव्य है कि वह अपने मित्र को बुरे मार्ग से 
बचाकर अच्छे मार्गे पर ले जाये और उसके अवगुणों को छिपाकर गुरों को प्रकट 
करें, तथा कुछ देते लेते हुए मन में दाड्डा न करे। और अपने बल का अनुमान 
करके सर्दव उसकी भलाई करता रहे । वेद और संत जन कहते हैं कि मित्र का 
गुण यह है कि मित्र के संकट काल में उस पर सौगुना अधिक स्नेह होना चाहिए। 
जो मित्र सामने तो मीठी बातें कहता हो और पीठ पीछे बुराई करता हो, तथा 
मन में कुटिलता रखता हो--वह भिन्‍न नहीं है। है भाई सुग्रीव ! जिसका मन 
साँप की चाल के समान टेढ़ा हो, ऐसे बुरे मित्र को त्यामने में ही भलाई है । 
रामचन्द्र के द्वारा सुग्रीव से मेत्री की गई जिसका परिणाम भी अच्छा ही 
मिकला । लड्जादहन और सीता की खोज तथा उनका सन्देश रामचन्द्रजी तक 
पहुँचा देना, तथा हनुमानजी की भक्ति, सेवा दौत्य-कार्य आदि अनेक बातें रामचरित- 
मानस में भरी पड़ी है। साहित्यिक-हृष्टि से किसी भी प्रसद्भा को लेकर देखने से 
उसकी सरसता ओर अत्युत्कृष्टता अपने आप ही सिद्ध हो जाती है । 
अपनी सेना के साथ प्रभु रामचन्द्रजी विनोद पूर्ण और वैदर्घ्य पूर्ण बातें भी 
करते रहते थे। ऐसा ही एक प्रसद्धभ देखिए। यथा१-- 
पूरव दिसा विलोकी प्रश्ु, देखा उदित मयंक । 
कहत सबहि देखहु ससि हि मृगपति-सरिस असंक ।॥ 
पूरव दिसि गिरि-ग्रुहा निवासी । परम प्रताप तेज बलरासी ।। 
मत्त नाग तम-कुभ बिदारी । ससि केसरो गगन-बन चारी ॥। 
कहत हंनुमंत सुनहु प्रभु, ससि तुम्हार प्रियदास । 
तव मृरति विधु उर बसति सोइ स्याघता भास ॥॥ 
इस संवाद ओर वार्तालाप में प्रत्येक चरित्र और उसकी बौद्धिक क्षमता 
मुखरित 'हो उठी है। प्रभु रामचन्द्रजी ने पृ्वं दिशा की' ओर देखकर कहा - देखो 
यह उदित चन्द्रमा सिंह के समान कंसे निःशल्छू है। पूर्व दिशारूपी गिरि-कन्दरा में 
रहने वाला बड़ा प्रतापी तथा तेज और वल की राशि यह चन्द्रमारूपी सिंह अन्धकार- 
रूपी मतवाले हाथी का मस्तक फोड़कर आकाण-वन में विचरण कर रहा है ! 
मोतियों के समान बिखरे-हुए तारकगण निज्ञा-सुन्दरी के शज्धार हैं। प्रभुजीने 
कहा--चन्द्रमा में जो- काला धब्बा है, वह क्या है ? अपनी-अपनी बुद्धि के अनुसार 
उसे समकाकर कहो | सुग्रीव ने उत्तर दिया--हे रघुनाथजी ! सुनिए, चन्द्रमा में 





पृथ्वी की छाया दीख रही है । किसी ने कहा--चन्द्रमा को राह ने मारा है, वही 


१. रामचरित सानस लद्भूकाप्ड, ११-१२ (गीता प्रेस गोरखपुर संस्करण) 
- पुृु० ड४३॥। 
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काला दाग हृदय में पड़ा हुआ है। किसी ने कहा--विधाता ने जब रति के मुख की 
रचना को, तब उन्होने उस मुख को बनाने के लिए चन्द्रमा का सार-भाग ले लिया, 
वही छेद चन्द्रमा के उर में दिखाई दे रहा है, जिसके कारण उसमें आकाश की काली 
पर ड्ँई प्रतीत होती है। रामचन्द्र ने कहा-विप चन्द्रमा का भाई है। इसलिए 
वह चन्द्रमा को बहुत प्रिय है। इसीसे चन्द्रमा ने उसे अपने हृदय में धारण किया 
है और विप निमित किरणे फैलाकर वह विरह-दर्ध पुरुपो और स्त्रियों को जलाया 
करता है। हनुमानजी ने कहा है भगवान्‌ ! सुलिए, चन्द्रमा आपका प्रिय सेवक 
है ! आपकी साॉँवली मूर्ति चन्द्रमा के हृदय मे रहती है, उस्ती मूति का यह भाभास 
दिखाई पड़ रहा है । इस प्रकार के रसिक विनोद श्रो रामचन्द्रजी अपने सैनिक 


साथियों से किया करते थे । 


व हम तुलमीदासजी के कुछ अन्ध साहित्पिक-सौन्दर्य को अभिव्यक्त करने 
वाले उदाहरण अपने अनुशीलन के लिए लेते है--- 
राम विरह में दुखी कौसल्या का एक चित्र यहाँ पर प्रस्तुत है *-- 


जनति निरखति बान घनुहिया । 

बार बार उर नेत्नि लावति प्रभुजु की ललित पनहियाँ ॥। 
कबहेँ प्रथम ज्यों जाइ जगावत्ि कहि प्रिय वचन सवारे ॥| 
कबहुँ समुझिधि वन गबन र/सको रहि चकि चित्र लिखी सो । 
तुलसिदास वह समय कहे वें लागति ध्रीति सिखी-सी ॥% 


माता कौसल्या बार-बार रघुनाथजी के खेलकूद के धनुप को देखती हैं, और 
प्रभुजी की नन्‍्ही-नन्‍्ही सुन्दर जूतियाँ को बार-बार हृदय से तथा नेत्रों से लगाती है। 
कभी पहले की भाँति प्रात:काल ही मन्दिर में जाकर इस प्रकार के प्रिय वचनों से 
उनको जगाने लगती है कि हें तात ! उठो, तुम्हारे मुखारविन्द पर माता न्‍्यौछावर 
होती है । देखो तो सारे अनुज द्वार परे खड़े है । कभी कहती है बेटा बहुत अबेर हों 
गयी है, महाराज के पास जाओ तथा अपने साथियों को बुलाकर जं। रुचे सो भोजन 
करो । वे कभी राम के बन गमन का स्मरण कर चकित होकर चित्र लिखित सी 
रह जाती है। तुलमीदासजी कहते है कि उस समय का वर्णन करने से तो प्रीति 
सीखी हुई सी जान पड़तो है क्योकि सत्य स्नेह होने पर तो उसका वर्णन असम्भव 
हो जायगा, तथा चित्त विवश होकर विरहागरित में झघ हो जायगा । 


का 3 ++5 
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२. गीतावली अयोध्याकांड पद ५२ । 


धडेंड हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य का 


जनव पुरी वी सजावट का कलात्मक वर्रात-- 


विधि हिं बदि तिन्‍्ह कीन्ह अरंभा । विरचे कनक कदलिके खंभा ॥ 
हरित मनिन्‍्ह के पन्न फल, पदुमराग के फूल । 
रचना देखि विचित्र अति, मन विरंचि कर भूल ॥। 
वेनु हरित-म न-मय सब कीन्हें । सरल सपरव पर्राहे नहिं चौन्‍्हें। 
कनक-कलित अहि वेली बनाई । लखि नहिं परइ सपरन सुहाई ॥ 
तेहि के रच पति बंध बनाये । बिच बिच मृकुता दाम सुहाये ॥ 
मानिक भरकत कुलिस पिरोजा । चीरि कोरि पच्ि रचे सरोजा ॥ 
किये भृद्ध बहुरड्रः विहड्भा। गुंजहि कूर्जाह पवन-प्रसंगा ॥ 
सुर प्रतिमा खंभनि गढि काढ़ी । मंगल द्रव्य लिए सब ठाठढीं ॥।' 
इन पक्तियों में तुलमी की दृष्टि कितनी बारीकी के साथ कलात्मक संयोजन 
करती थी इसे देखते ही बनता है। यह कलात्मक सूक विवाह जेसे मोहक वाता- 
वरण में जनकपुरी का विवरण देते हुए तूलमी के परिष्कृत रप्तिक दृष्टिकोण का 
परिचय दे देती है। इस वास्तुकला भे सजीवता के साथ नृत्य सगीव आदि का 
चेतन रूप निखर उठा है। जनक के आदेश पर अनेक विश्येपज्ञों को मण्डप बनाने 
के लिए बुलावा गया। उन्हे उसे सजाने को कहा गया । तब कुशल और चतु 
विशेषज्ञ आये। उन्होने ब्रह्मा का वदन कर कार्यारम्भ किया और नवसे प्रथम केले 
के स्तभ सुवरणं के बनाये । उनमे हरे वर्ण की मणियो के पत्ते और फूल बनाये । 
पद्म राग मासिक के लाल वर्ण के पुष्प निर्माण किये । मण्डप की अत्यत विचित्र 
रचना देखकर ब्रह्मा का मन भी उसमे रम गया । सब बॉस हरे रग की मण्णियों से 
बनाये । वे सीधे और पत्तेदार बाँस मरलता से पहिचाने भी नहीं जा सकते थे। 
सोने की सुन्दर नागवेली वनाकर उसे पत्तों सहित विभूषित किया जिसे पहचाना 
अत्यन्त कठिन था । उस लता में पच्चीकारी कर उसी के बधनवार बनाये जिसमे 
बीच-बीच में मोतियो की लडियाँ विद्यमान थी। लाल भाश्िक, पन्ने, हीरे और 
पिरोजे को चीरकर तथा कोरदार वनाकर पच्चीकारी करते हुए उसके रग-वि गे 
कमल के पूल बनाये । भृज्भ और रज्भ-विरद्धो पक्षी भी बनाये जो हवा के भोकों 
से गू जते और मधुर व्वनि से कूजते थे। स्तभो पर देवताओं की मूर्तियाँ खोदी 
गयी जो मागलिक द्रव्य और सामग्री लेकर खडी थी । अनेक तरह के चौक पूराये 
गये जो गज मुक्ताओ से बने थे और बडे सुहावने थे। नील मणियों को कोरकर 
अत्यन्त सुन्दर आम की टहनियाँ बनायी गयी, जिनमे सोने के आम्र बौर और 
१. रामचरित मानस बलकांड २८४७-८८ । 
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रेशमी डोरी से बंधे हुए पन्‍ने से बने फूलों के गुच्छ शोभायमान थे । कितना अनोखा 
ओर अद्भुत कलात्मक वर्णन तुलसी ने यहाँ पर श्रस्तुत किया है। ऐसा वर्रान 
साहित्य मे बहुत कम मिलता है। 
राम लक्ष्मण और सीता के बन गमन की करुणा व्यंजना--- 

राम लक्ष्मण और सीता के बन ग्रमनावसर पर उनकी सुकुमारता और 
सोदर्य को देखकर जन-जीवन में उनके लिए श्रेष्ठ कोटि का आदरभाव है तथा कठोर 
हृदय से जिन लोगो ने उनको बनवास दिया है उनके प्रति और चिज्ञेपत्त: कैकेयी के 
प्रति ग्राम बधूटियो के जो उद्गार निकले हे उनमे से एक यहाँ पर द्रष्टन्य है--- 

रानी मे जानी अजानी महा पदि पाहन हू' ते कठोर हियो है । 

राजहु काज अकाज न जान्पो, कह्मलो तिय को जिन कान कियो है । 

ऐसी मनोहर मूरति ये, बिछुरे कसे भ्रीतत लोग जियो हे ? 

अंखिन में सल्रि राखिबे जोग, इन्हें किमिके वनवास दियो है ?" 

एक ग्राम वधू दूसरी से कहती हे कि मैं जानती थी कि रानी कंकेयी कितनी 
कठोर, दुष्ठा और अबोध थी, जिसका हृदय पत्थर से भी कठोर है। फिर राजा 
दशरथ ने भी रामचन्द्र, सीता तथा लक्ष्मण को बनवास देते हुए विवेक और विचार 
से काम नहीं लिय्रा ओर अपनी कठोर एवम्‌ पापाण हृदयी स्त्री की बात मान 
ली। वास्तव में ये ऐसी मनोहर और सुक्‌मार सूर्तियाँ हैं जिनको आखों मे रखा जा 
सकता है । इनसे बविछुडकर उनके प्यारे लोग कसे जीवित रहे होगे ? जब हमे 
उन पर जो कठोरता वर्ती गयी है, उससे इतना दुग्प होता है तो जो उनके अ्रपने 
सम्बन्धी एवम्‌ आत्मीय है, उन्तको कितना दुख हुआ होगा ॥ उसकी कल्पना मात्र 
की जा सकती है । कितनी करुण भाव-व्यंजना है । 


लख्छा दहत का एक भीपरणा परिरणाम-- 
लड्ढा दहन के प्रसद्भ में हनुमान जी के हारा किया गया भीपणा परिशाम 
प्रदशित करने वाला उदाहरर! द्रष्टन्य है--- 
हाटबाट हाठक पिघलि चलो घी सो घनो ॥ 


कनक कराही लंक तलफति ताय सों । 

>र > |. 2 
तुलसी निहारि अरिनारि दे दे गारो कहे । 
बापरे सुरारि बेर किन्‍्ही रामरायसो ॥ २ 





१, कृवितावली अयोध्याक्रांड २० ॥ 
२. कवितावलो सुन्दरकांड २४ । 


६४६ हिन्दी और मराठी के बेप्णव साहित्य का 


हनुमानजी ने लड्भा को जलाकर अग्नि का ऐसा प्रकोप किया, कि उसकी 
ऊप्णता से घर, वाजार और सर्वत्र स्वर्णापुरी लड्धा का सोना घी की तरह सघन हप 
मे पिघल कर बह निकला । स्वर्ण की कड़ाही में मानो लड्भूपुरी तड़फ रही धी । 
सारे वलवान राक्षसों को जलाकर, झुत्लसाकर तथा मार कर नाना तरह के पी 
वानों की ढेरियाँ और पक्तियाँ मानो हनुमानजी ने सजा दी हों । अमभ्यागत रूप मे 
आये हुए अग्नि जैसे अतिथि को हनुमानजी अपनी रुचि से आग्रह पूर्वक परोस-परोस 
कर भोजन करा रहे हैं। इस तरह सर्वेनाश और आग का भयद्धूर रूप देख कर 
असुरक्तिया अपने पति को गालियाँ देकर कहती हैं, हे पागल ! देख लिया न, राजा 
रामच-द्रजी से व्रिरोध करने का भीपण परिणाम । वे तो असुरारि हैं। उनसे 
शचरुत्व कर क्या फायदा हुआ ? 
युद्ध क्षेत्र में राम का व्यक्तित्व-- 
रामचन्द्रजी ने अपने प्रचण्ड वाहु बल और घनुप के द्वारा छोड़े गये वाणों 
से जो रावण की सेना और उसका भीपण संहार किया उससे उनका रखसस्‍्थल में 
फिस तरह का स्वरूप बन गया था, उसे देख लेना औचित्यपुर्ण ही होगा । यथा ! -- 
राम सरासन तें चले तीर, रहे न त्तरीर हड़ावरि फूटो । 
रावन बोर न पीर गनीं, रुखि ले कर खप्पर जोगिनी जुटी । 


सोमनित छींटि छठा निज्नटे तुलसी प्र सोहे, महाछवि छूटो ।। 
मानो मरक्कत-सैल (वसाल में फेलो चलो वर वीर बहूटी | 
राम के वाणों से विद्ध होकर राक्षसों के शरीर जीवित न रह सके । 
गरासन से सद्भान किये जाने पर जो वाणों की वर्षा हुई उससे, हड्डियों की 
कतार सी खड़ी हो गई। रावण जैसे महावीर ने इसकी पीड़ा को कुछ भी नहीं 
गिना, यह देखकर जोगिनियों ने अपने हाथ में खप्पर लेकर रुधिर प्राशन करने में 
लूट मचा दी । प्रभु रघुपति के इ्यामल शरीर और जटाजूट पर झोणित के छींटे 
ओर बिन्दु इधर-उघर मंडरा रहे थे । तुलसीदासजी कहते हैं कि इससे जो एक 
सहा छवि के दर्शन प्रभु के हुए वे ऐसे प्रतीत हुए मानों मरकत मशणियों से युक्त 
विशाल पर्वत पर लाल-लाल वौर बहूटियाँ फंच चली हों । भगवान्‌ राम का यह 
रणस्थलीय रोद्ररूप साहित्यिकता का एक सरत्त अ्रश् है । 
तुलसी की सूक्तियां--- - 
अब तुलसी की कतिपय सुक्तियाँ भी देखगे२--. 


गोंड गेंवर नृपाछ महि. यमन सहा-महिपाल । 
साम व दाम न भेद कलि, केवरू दंड फराल ।। 
१. कवितावली-लंका काण्ड, ५१। 


२. दोहावली संख्या ५४५६, ५५४, ५६५, ५७२, ५६६, ५६७ । 


| 
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कलियुग की भीपरा परिस्थिति का उल्लेख तुलसी के ग्रन्थों में बराबर रूप 
से आया है । कवितावली के उत्तरकांड में तथा रामचरित मानस के उत्तरकांड में 
तुलसी के युग की सामाजिक और धामिक दशा का चित्रण अपने यथाथ्थंवादी रूप में 
चित्रित है। यहाँ पर इन सूक्तियों में भी साधन'त्मक परिस्थितियों और देश को 
राजनीतिक एवम्‌ सामाजिक परिस्थिति की भांकियाँ प्रस्तुत हैं। इस कलि काल में 
ऐसे नृपति राज्य करते थे जिनमें योग्यता नगण्य थी । राजनीतिक और सामाजिक 
उच्चाशयता तो दूर की बात है । इसीलिए गँवार गौंड॒ राजा और यवन-महा राजा- 
घिराज हुआ करते थे । जिनके शासन में साम-दाम और भेद तो शुन्यवत््‌ ही था । 
केवल कराल दण्ड नीति से वे अपना प्रशासन चलाते रहते थे। तुलसी की ये 
सूक्तियाँ उस समय की यथार्थ दशा पर प्रकाण डालती है । 


धामिक साधनाओं के क्षेत्र में भी यही बात दिखा ई पड़ती थी। ढकोसले- 
वाजी से और पाखंडों से बिना अधिकार और पात्रता के जनता पर अंकुश जमाने 
वाले साखियाँ, सवदियाँ और दोहरे सुनाया करते थे । कहानी और उपाख्यानों में 
मन गढन्त किस्से सुनाते रहते थे । वेद और पुरारों की घनघोर निनन्‍्दा करने वाले 
तथा कथित भक्त, कलियुग में भक्ति-निरूपण करते थे । भक्ति-शास्त्र का जिन्हें ज्ञान 
नहीं वे यदि भक्ति का निरूपण करने लगें तो उममें तथ्य और मामिकता कितनी 
होगी इसका अनुमान किया जा सकता है । कलियुग में कुपथ कुतर्क, कुचाल, कपट, 
दंभ और पाखंड का बोल चाला अधिक है परन्तु राम का शुखगाव इन सवको 
प्रचण्ड आग में इन्धनवत्‌ जलाकर विनष्ट कर देता है । 


भाषा का कोई बंघन किसी भी सहृदय के लिए नही है। संस्कृत ही भाषा 
हो और प्राकृत न हो ऐसा कोई नियम नही है । व्यावहारिक रूप से लोकाभिमुखता 
के लिए यदि रामचरित्र प्राकृत में गाया जाना ही सरस और सुलभ है, तो संस्कृत 
का आश्रय लेने की वैसी कोई अनिवार्यता नही है। वुलसीदासजी कहते हैं कि जहाँ 
कम्बल से काम चल जाता है वहाँ रेशमी कपड़ा लेकर क्‍या उपयोग होगा । «अर्थात्‌ 
कौनसा फायदा होने वाला है । 

स्नेहपूर्वंक सीताराम का नित्य स्मरगण आत्मकल्यारर्थ मध्य में और अन्त 
तक शुभ परिणाम उपलब्ध हो जाता है। चित्त रूपो चकोर के लिए रामचन्द्र के 
मुखचन्द्रमा का आकर्षण होने पर रामराज्य में सारे कार्य शुभ अवसर में शुभकारी 
और सुहावने हो जाते .है । अवधी और ब्रज दोनो भाषाओं में तुलसी ने अपने 
साहित्य को रचा है । दोनों पर उनका समानाधिकार है । 

इस तरह कहा जा सकता है कि तुलसीदासजी का साहित्य सगुणोपासन्नापरक 


हौ 
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लोकाभिमुस तथा आत्म कल्याण और लोककल्याण इन दोनो पक्षो का हिंत करने 
वाला है। उसकी दाशनिकता लोक-मगल को ध्यान मे रसकर सिद्ध हैं और 
साहित्यिकता भी शील, शक्ति और सौन्दयं के अनन्त गुणों से सयुक्त होकर जेच-जन 
मानस के हिय का हार वन गई है। यही उसका उज्ज्वल ओर वरद स्वरूप हे । 
तुलसी इसीलिए सब वंष्णुव भक्तो में मूर्धन्य और वरेण्य है । 
सूरदास का साहित्यिक पक्ष-- 

सगुण भक्ति-काव्य के वात्सल्य, सरथ और माधुय भावों को लेकर उसे 
अपनी चरम पराकाष्ठा पर पहुँचाने वाले कृष्ण भक्त सुरदामजी की तुलना किसी से 
नहीं की जा सकती । तन्मयता जँसे एक ही ग्रुणा को लेकर यदि अध्ययन किया 
जाय तो कहना पडेगा सूरदास वेजोड है। उच्च पदस्थ भक्ति-भावना को सूर ने 
अपने साहित्य मे जिस प्रकार अपनाया हे, उस स्तर पर पहुँचना सूर के अतिरिक्त 
और किसी का कार्य नही है। सूर सोन्दय्य के आगार एवम्‌ सौन्दयं पुरुषोत्तम पर तो 
रीके ही हे । परन्तु उनके सम्पर्क मे आकर चेतन-अचेतन पर जो एक अमिट प्रभाव 
और स्पदन, भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने निर्माण किया उसका स्पष्ट अद्भून सरसता के साथ 
गीतिकाव्य के माध्यम से तथा संगीत की सहायता से करते हुए सूरदासजी ने एक 


बहुत सर्वश्रेष्ठ कार्य सिद्ध कर दिखाया है। भक्त और भगवान्‌ का सम्बन्ध प्रेम का 
है। इसे सूर की काव्य भावता का मर्म समक्तिए । 


सूर ने परबह्म श्रीकृष्ण की अलौकिकता को तथा उनके रहस्यात्मक स्वरूप 
को वरावर समझा है। इन्हे समझाने का उनका माध्यम वबालक्ृष्ण की बाल 
लीलाए तथा गोपियों के साथ की गई लीलाओं का सयोग और वियोग की 
अवस्थाओ तथा अनेक सुकूमार भाव-भंगिमाओ का आलेखन है। सूर मुक्ति नहीं 
चाहते केवल भक्ति ही उनका लक्ष्य है। सूर की कलात्मकता और साहित्यिकता 
का अब हम अनुशीलन करेगे । 
सूरदास की साहित्यिकता एवम्‌ कलात्मकता का विवेचन--- 
कृष्ण जन्म के मगल अवसर पर वालक कन्हैया को देखने के लिए सब 
वृजवासियों के अत'करण में एक विशेष प्रकार की उत्मुकता दिखाई पड़ती है। 
ब्रज-चनिताएँ तो कृष्ण को क्रिमी न किसी बहाने देखने जाती है। सूरदासजी का 
इसी अद्भुत अलौकिक इच्छा का वर्णन करने वाला एक पद देखिए-- 
हों सखि, नई चाह इक पाई। 
सूरदास प्रभु भक्त-हेत-हित, दुष्टनि के दुखदाई | 
१. सुरसागर पद ४३४५० (ना. स.) | 
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एक सख्ि दूसरी सखी से कह रही है कि मैने अपने में एक नई इच्छा जगरी 
हुई पाई । नंद के यहाँ ऐसे सुदिन फिरे है, कि कन्हैया नाम का एक अति सुन्दर 
पुत्र उत्पन्न हुआ है । प्रस्यव के साथ इस आनन्द को प्रकट करने वाले मंगलवाद्य 
रुज, मुरज और जहनाई इत्यादि वज रहे है। महरनन्द और महरि यशोदा ब्रज के 
हांटों को लुटवा रहे है । उनका आनन्द इतना बढ़ गया है कि उर में समाता नही 
है। इसलिए हे सखि ! तू भी साथ चल | हम मिल्रकर चलें और देखे कि कैसा 
आनन्द सवंत्र फंला हुआ है। परन्तु देर न करता । उसका प्रस्ताव सुनकर उत्सुक 
ब्रज-वनिताओों की यह दक्षा हो गई कि कोई आभूपण पहन रही थी वह पहनकर 
निकल आई, कोई पहनते हुए बाहर आगई तो अन्य कोई वेसे ही दौड़कर चली 
आई। सबने स्वर्ण के थाल मे दूब, देधि और रोली लेकर मगल बबावेके गीत 
गाती हुई निकल आई । अनेक प्रकार से युवतियाँ वन ठन कर के आई है । 
बालक्ृष्ण के अद्भुत और अलौकिक आइचर्य कारी स्वरूप को देखने ये सारी र्त्रियाँ 
आई हैं। इसका वर्णन किसी भी उपमा से नहीं किया जा सकता। आगकाश्ष में 
अपने-अवने विमानों में बंठे-बेठे न्नज के इस सुख को देवता निहारते है और जय- 
जयकार करते है । सूरदासजी निवेदन करते है कि प्रभु भक्त के हितार्थ अवतार लेते 
है और दुष्टों के लिए दुखदायी वन जाते है । 
अद्भुत रसपूर्णा बालक्ृष्ण का यह कीतुक देखने योग्य है--- 
कर पग गहि शअगूठा मुख मेलत । 
प्रभु पौढ़े पालने अकेले, हरषि हरषि अपने रंग खेलत । 
उन ब्रज-वासिती बात वे जानो, समुझे सूर सकट पग्ु ठेलत " 
५ 2, >< 
जब सोहन कर गही समथानो । 
सुरदास प्रभु की यह लोला, परति न महिमा सेष बखानी (।* 
हाथों से पैर का अ्रग्रूठा मुख में श्रीकृष्ण रखते है। प्रभु अकेले पालने में 
सोये हुए हैं और हित होकर के अपने ही रंग में खेल रहे हैं! बाल रूप पूर्णो ब्रह्म 
को इस प्रकार अपने ही रंग में खेलते हुए देखकर शंकर सोचने लगे, विधाता अपनी 
सारी बुद्धि खर्च कर विचार करने लगे यथा अक्षय वट बढकर सागर के जलन को 
फेलने लगा । प्रलय काल के बादल यह सोचकर घिर आये कि अब अलय काल का 
क्षण आ पहुँचा । दिशाओं के हाथी दिशा पत्तियों के सहित हिलने लगे। मुनिगरा 





१. सुरसागर पद ६८5१ (ना, स.) ! 
२. सूरसागर पद ६६२ (ना. स.) १७६२ । 
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मन में भयभीत हो गए। शेपनागजी ने सकोच से अपने सहस्रों फरों को फलायां | 
इतनी सारी हलचल ब्रह्माड मे मच गयी, पर ब्रजवासी इस बात्त को नही जान पाये । 


सूरदासजी ने यह जान लिया था, कि प्रभु अपने पैरो मे शद्भुटासुर को ठेल रहे ये ! 
क्योंकि उसका वध हो गया था । 


इसी प्रकार दूसरा अद्भुत्‌ प्रसद्ध भी सरस है। जब मोहन ने हाथ मे 
मथानी उठा ली और दधि से भरे हुए मटके में उसे डाल कर उसका स्पर्श किया, 
तव 'नेति नेति' कहने वाले सुरो ने तथा सागरने, मदराचल पव॑त ने और वासु की 
ने मन में भय मान लिया कि कही फिर कोई समुद्र मंथन तो नही होने जा रहा है । 
आप कभी तो तीन पगो में सारी धरती माप लेते है तो इस वाल्यावस्था में आप 
अपनी देहली का भी उललघन करना नही जानते । कभी तो देवता और मुनियों के 
भी ध्यान मे नही आते है। पर उनको कभी नदन्‍ानी यशोदा अपने हाथों से खिलाती 
है। कभी तो देवताओ के हारा बनायी गयी सीर तक उन्हे अच्छी नहीं लगतीं, 
परन्तु कभी दही और माखन से ही उन्हें रुचि उत्पन्न हो जाती है । सूरदासजी 


कहते हे, यह सारी प्रभु की लीला है। इसकी महिमा शेष नागजी से भी नहीं 
बखानी जा सकती । 


श्रीकृष्ण को शोभा का हृदयग्राही और प्रभावजन्य-स्वरूप वर्णन देखिए- 
सोभा सिधु न श्रंत लहोरी । 
सूरस्याम प्रभ्‌ इन्द्र नील सनि, ब्रज वनिता उर लाइ गहीरी ॥" 
2५ र< मर 
देखो माई सुन्दरता को सागर । 
बुधि विवेक-बरू पार न पावत, सगन होत मन-नागर ।। 
देखि सरूप सकल गोपी जन, रहों विचारि विचारि ! 
तदपि सुर तरि सकी न सोभा, रही प्रेम पचि हारि ॥।२ 


इस नवजात शिश्वु पूर्ण-पुरुषोत्तम-कृष्ण की शोभा का क्या वर्णांत किया 
जाय ” एक सखि इस शोभा से प्रभाविन होकर दूसरी सखी से कहती है कि शोभा 
के इस सिधु का कोई अन्त नहीं है। नद भवन मे जाकर जब मेने उस सुन्दर 
वालक को अत्यन्त उमज्भ के साथ देखा तो उससे प्रभावित होकर मै न्नज की 
विधियों में घूमती फिरी। आज घर-घर दही देकर मैने साग गोकुल देखा । 
१. सूरसागर पद ६४० (ता. स.) । 
२. सूरसागर पद १२४६ (ना. स.)। 





तुलनात्मक अध्ययन ६५१ 


सहस्रों लोगों के पूछे जाने पर मैं बार-बार उनको वर्णान सुनाने का निर्वाह न कर 
सकी, क्योंकि किस-किस प्रकार यह अद्वितीय बात अनेक प्रकार से मैं बना कर 
कहूँ यही मेरी समस्या वन गई थी । सब लोगों ने यही कहा कि यशोदा के अगाध 
उदर-उदधि से यह अद्भुत शोभा का आगार, बालक कन्हैया उत्पन्न हुआ है। 
सूरदासजी कहते है, प्रभु रूपी-इन्द्रनील मरि! को हर ब्रज-वनिता ने अपने हाथों 
से उठाकर हृदय से लगा लिया । कितना व्यापक प्रभाव इस बालक के सौन्दर्य का 
पड़ता है, इसकी कल्पना संभव नही है। गोपियाँ उस सौन्दर्ये-पुस्षोत्तम के संपर्क 
में आकर ओर उससे साक्षात्कार कर रसमग्न हो गई हैं। उनकी हृदय की अवस्था 
का तथा इस सच्चिदानद के चेतन-मौन्दर्य से श्रभावित ग्रोपियों के उदगार मननीय 
हैं। अरी, देख तो सही यह सुन्दरता का सागर । इस के सौन्दयें का पार नही 
लगता । बुद्धि और विवेक का बल भी इसका रहस्य नहीं जान पाता । मन-नागर 
भी इस अनुपम सौन्दर्य को देखकर मग्न हो जाता है। इनका शरीर अति श्यामल 
और अगाघ सागर की गहराई लिए है। कमर में पीताम्वर पहना हुआ उनका 
परिवेश इस सागर में तरगित हो रहा है। अपने आकर्षक बॉकपन लिये हुए 
नेतों से जब ये किसी को देखते हुए चलते है, तो ओर भी अधिक रुचि अचन्त:कररण 
में उत्पन्न हो जाती है । और इस सौन्दर्य सागर के अद्भ-अज्ज में भंवरे पड़ जाती 
हैं। सांगरूपक सूरदास ने अपनी अद्वितीय प्रतिभा के बल से शौर अपनी विलक्षण 
कल्पना से प्रस्तुत कर दिया है । वास्तव में इस अद्वितीय सोन्दर्य सागर को देखकर 
गोपियाँ हैरान है। वे श्याम सुन्दर के रूप लावण्य पर लुभा गई है, तथा उनके 

अज्फ-अज्भ पर मर मिटी है। कप्ण के नेत्र मछली जैसे चंचल, कुडल मकराकृति 
के है, तो दोनों हाथ भुजज्भ जैसे हैं। दोहरी मंडराने वाली मौक्तिक-माल्रा, ऐसी 
प्रतीत होती है मानो दो सुर-सरियाँ एक साथ आकर इस सौन्दर्य-सागर से मिल 

गईं हों। स्वर्ण में जड़े गये मण्ययों के आभूपरा ओर मुखारविन्द पर दिखाई 

पड़ने वाले घर्म-विन्दु ऐसे दिखाई पड़ते है मानो सागर को मथने पर उसमें चन्द्रमा, 

लक्ष्मी और अमृत इकट्ठे निकल आये हों। कहने का अभिप्राय यह है कि चन्द्रमा 

का आकर्षण, लक्ष्मी की श्री और अमृत को तरलता और चतन्य श्रीकृष्ण के सौन्दर्य 

में समन्वित रूप में विद्यमान है । ऐसे सौन्दर्य को देख कर उसको आत्मसात कर 

लेना कठिन है, पर योपियों की व्याकुलता इस वात को स्पष्ट करती है कि ऐसा 

अलौकिक और दिव्य सौन्दर्य मन और वाणी की शक्ति के परे की चीज है । सूरदास 

जी कहते हैं वेचारी गोपियाँ ऐसे सुन्दर सगुरा स्वरूप को देखकर सोचती हैँ कि इसे 

कैसे देखें ? वे इस शोभा-सागर में तर नहीं सकी और प्रेम मग्न होकर चकित हो 

गयी । सूर की चित्रण कला और व्यंजकता सराहनीय है । 


६५२ हिन्दी और सराठी के वैष्णव साहित्य का 


यशोदा ऐसे दिव्य वाल-स्वरूप पर न्‍्यौछ्धावर हो जाती है देसिये --- 
बलि गई बालरूप मुरारो । 
पाइ पेजनि रटति रुन भुत्, मचावति नंदनारि । 
फबहूँ हरि फो लाइ भेंगुरी चलत सिखावति ग्वारि। 
कबहूँ हृदय लगाइ हित फरि, लेति अचल डारि। 
कवहें हरि को चि्ते चुमति, कबहुँ गावति गारो । 
कबहेँ ले पीछे दुरावति, हया नहीं बनवारी। 
फबहूँ अड़ू भूषन बनावत्ति, राइ लोन उतारि। 
सर सुर-नर सबब मोहे, निरस्त यह अनुहारि ॥। 
वात्सल्य रस के सम्पूर्ण तत्व यहाँ आकर इकट्ठे हो गये हैं। नंद के घर 
प्ेलते, डोलते, नाचते कृष्ण का यह चित्र सूरदासजी ने प्रस्तुत किया है। हैं 
गतिमान सोन्दर्य हृदय को विमुग्ध किये बिना नहीं रहता। वालरूप ऋइृष्र की 
धुवि देखिये । उनके मनोहारी पैरों में पंजनियों सनक भुनक युक्त कमकार हो रही 
है। जब कि नन्‍्द की महरी यशोदा उनको नाचना सिखाती है। कभी उंगली 
पकड़कर चलना सिख्ताती हैं। कभी प्रेमपूव्ंक हृदय से लगा लेती हैं, तो कभी 
उनका मुह घूम लेती है। कभी अपने आऑचल में छिपा लेती है, वो हषित होकर 
कभी गाती है और कभी उनको पीछे की ओर दुराती है। कभी वस्ञाभूषण 
पहिनाकर राई और नोन से उनकी नजर उतारती है। उनका वात्सव्य प्रेम देख 
कर सुर, नर आदि सब का मन मोहित हो गया है । 
कृष्ण के अद्धों के सौन्दर्य का प्रभाव:-- 
कृष्ण के अद्भ अज्भ की शोभा सदा एक सी नहीं रहती प्रत्येक क्षण में 
नव्यता ओर रमणीयता आती रहती है। प्रत्येक गोपी क्वृप्ण के किसी न किसी 
गज पर रीक्षी है यथा? -- 
तरुनी निरखि हरिप्रति-अद्भ । 
कोऊ निरखि नख-इन्दु भूली, कोउ चरन-जुग रख 
कोऊ निरखि नृपुर रही थकी, कोउ निरगि जुग जात । 
कोऊ निरखि जुग जड़ूः सोभा, करती सन अमप्तुमान ।। 
कोऊ निरखि कदि पीत कछनो मेखला रुचिकारी । 
_ कोऊ निरलि हद ना भि की छबि डारियो तन मन वारि । 
१. सूरसागर पद ७३६ ( ना.स ) 
२. सूरसागर पद १२५२ (ना. स. ) 


तुलनात्मक अध्ययन ६५३ 


रुचिर रोमावली हरि के चारु उदर सुदेस । 
मनो अलि-ल् नी विराजति बनी एकाहिं भेस । 
रहों इक्ठ टक नारी ठाढ़ी करत्ति बुद्धि विचार । 
सुर आगम कियो मन तें जम न-सच्छम धार । 
कृष्ण के अज्च प्रत्यज्ध को प्रत्येक तरुणी-गोपी देखती है ! कृप्णा के सौन्दर्य 
पर मुग्धघ होने का यह विविध व्यापार देखिए। कोई कृष्ण के युगल चरणों की 
स्वस्थ ओर रक्तिम आभा को देखती है तथा उनके इन्दु की आभा को प्रकट करने 
वाले नखों को देखकर उसके प्रभाव में ममन है । कोई जुगल जानुओं को देखकर 
परों में बंधे नूपुरों को देखते-देखते विस्मृत हो गई हे । कोई दोनों सुडौल जंघाओं 
को देखकर उनकी सुघरता पर मन ही मन अनुमान करने में ब्यग्न है। कोई कमर 
में काली मेसला तथा पीताम्बवर को कसे हुए परिवेश को और काछनी की ओर 
देखती ही रह गई है । कोई नाभि के विवर की छवि देखकर अपना तन मन उस 
पर वार देत्ती है । कोई कृष्ण के सुन्दर उदर पर जो रुचिर रोमावली है उसी पर 
लट॒टू हो गई है। मानो अ्मरों की कतार एकसा बेप घारण किये चली जा रही 
हो । कोई इकटक होकर कृष्ण के सौन्दर्य को देखने वाली नारी खटी होकर अपनी 
चुद्धि से विचार-मग्न हो गई हे, कि यह लावण्य आखिर किस कोटि का हे? सूर 
को एक अद्भुत उत्प्रेक्षा सुझी है । वे कहते है कि ऐसा लगता है मानो आकाश से 
यमुना की सूक्ष्म घारा का आगमन हो रहा हो । सचमुच सर के रूप-लावण्य का 
खिन्नणा और उसका व्यापक वर्रान अनोखा है । 
सूरदास की शब्द-योजना और सजीव चिच्र उपस्थित करने की पढठुता भी 
स्प्हणीय है यथा -- 
दावाग्नि की भयंकरता का भयानकरस में सजीव वर्णान-- 
भहरात भहरात दावानल आयो । 
घेरि चहुँ ओर करि शोर अन्दोर वन, धरणशि अकास चहुँ पास छाबों ॥| 
बरत बन बाँस, घरहरत कुश काँस, जरि उड़त है बॉस, अति प्रवल वायो । 
भपडि पद लपबद्त , पंटवथिति फूल फूंटत, फटि चदकि लट लट कि द्रसन धायो । 
भप्ति अमिन्ति कार भार धुन्चार करि/ उचटि अद्भवर ऊऋंकार छायो | 
चरत बन पात भहरात भहरात, अररात तरुमहा धररिग मिरायो | 
भये बेहाल सब बाल द्वज बाल तब, सरन गोपाल कहि की पुकार॒धयों । 
तृरणा केशी कट बकी बका अधासुर, वामकर गिरि राष्ति ज्यों उदार॒यों 


१. सूरसागर पद १२१४ (ता. सं.) ! 


द्प्र्ड हिन्दी और मराठी के बैष्णव साहित्य का 
इस पद की शब्द योजना कितनी ध्वन्यात्मक है। उदाहरणार्य भहरात, 
भहरात, अररात, झंमझार, घुंधार आदि शब्द रस को हमारे सामने प्रत्यक्ष लाकर 
उनका आशय मूत्तिमान कर देते है। दावानल तीजब्र गति से भहराते हुए आया, 
ओर उसने चारों ओर से 'भ्रन्योर वन! को घेर लिया। वास्तव में राक्षस ही 
उावानल का झूप धारण कर वृज-मंडल को लीलने भा पहुँचा था। यह दावाग्नि 
धरती से आकाश तक छा गई थी । इस आग में जगल के कुश, कांस जलकर इधर 
उधर गिर पड़ने है। जल्नते हुए वास हवा के प्रबल भोंके से यत्र-तत्न उदकर गिरते 
टै। इधर-उधर लपटे भपदती हैं उसके फूल फूटते है उनके चदकने की रे 
आनी थी । लफ्टे जलती हुई पेड़ों तक पहुँच गयी थी । अग्नि के प्रज्वलित हों जाते 
से सर्वत्र घुआँ छा गया था। उसका सवग्रासी भयानक रूप शोलो सहित उचटकर 
गकाद तक परिव्याप्त था। पत्तियाँ, द्रूम और लताएँ जलकर और दुहरी होकर 
नीचे की ओर लटक रही थी । बड़े-बड़े तर अरराकर जलने के कारण टूट पड़े 
»र धरती पर जोरशोर सहित आ गिरे। सारे ब्रज के खाल-बाल, और सभी जन 
अत्यन्त वेहाल हो गए और वे सर्वरक्षक गोपालजी के शरण में आए। उनका 
विश्वास उन्हे बतना रहा था कि इसके पूर्व श्रीकृष्ण ने तृणावर्त केशी, अधासुर, 
पकासुर आदि को मारकर, तथा वामकर से गोवर्धन को उठाकर ब्रज की रक्षा की 
थी । अतः इस सकट से भी वे सब अवद्य ही मुक्त हो जावेगे । 

अैष्ण के सौन्दर्य की आसक्ति गोपियों को उनके नेत्रों ने प्रदानकी है। 
पेम व्यापार मे नेत्रो जैसे इन्द्रिय का बड़ा मूल्य होता है। उनका अन्तःकरणा उनके 
निजी वश में नही रह सका। इस दोप को स्वयं वे स्वीकार कर अपने नेत्रों को 
वे दोपी ठहराती है। उसकी सरस अभिव्यजना द्रष्टव्य है यथा१-.. 
नेत्न व्यापार -- 


चितवनि रोके हूँ न रही । 

स्थाम सुन्दर-सिधु-सनसुख, सरित उसेंगि बही । 
प्रेम-सलिल प्रवाह भवरनि, मित्ति न कबहुलही । 
लोभ लहर-करठाच्छ, घूघट पट-करार ढही ॥॥ 
थके पल-पथ, नाव धोरज परति नहिं न गहीं । 
मिलो सूर सुभाव स्थामहि, फेरि हू न चही ॥ 


अपनी दृष्टि को, कटाक्ष को कई बार रोका-टोका परन्तु हमारे किये कुछ न 
हो सका। उन खितवनों ने श्यामसुन्दर के सौन्दर्य-सागर के सामने उमंगित 
3 काजल अर ज गा सटे पक की 
१. सुरसागर पद (ना. स.) । 


तुलनात्मक अध्ययन दे 


सरिता का रूप धारण कर लिया और वे चचल होकर उसी में वह गई। प्रेम के 
जल की गहराई में वे इतनी डूब गई कि उनको उसकी थाह तक न लग सकी । 
लोभ की लहरों में कटाक्षपात होते ही वे बह निकली, तथा घूघट के कगारों को भी 
उन्होंने ढहा दिया । पल-पथ पर उनकी राह देखते-देखते हम थक गयीं, धैय॑ं की नाव 
पर उनको आश्रय देना चाहा, परन्तु अब तो वे पकड़ में किसी भी तरह आ ही नहीं 
सकती । स्वभावत: वे श्याम से जाकर मिल गई हैं और कृष्ण के स्वभाव को उन्होंने 
अपना लिया है, फलत: उत्को वापस फेरने पर भी वे हमसे फेरी नहीं जा सकतीं । 
प्रेम का प्रभाव कितना गहरा और व्यापक होता है इसका सम्यक उदाहरण 
सूरदासजी ने यहाँ पर प्रस्तुत कर दिया हैं । 
प्रेम में कभी-कभी प्रणयकोप भी होता है इसी को कलात्मक ढजझ्भल से एक 
स्थान पर महात्मा सूरदासजी अभिव्यक्त करते हैं । 
प्रशयय-कोप तथा मीठी भिड़की का मधुर संयोग देखिए --.- 
मोहि छुओ जनि टूर रहो जू । 
जाको हृदय लगाइ लयो है, ताकी बाँह गहो जू । 
सुनहु सुर मो तन वह इकटक, चितवनि, डरपत्ि नाहों ॥। 
कृत्रिम क्रोध करते हुए श्रीकृष्ण से यह नायिका कहती है कि मुझे कतई 
स्पर्श न करना । जिसको आपने हृदय से लगा लिया है, उसी की काँह अ्रहगा 
करो । आप क्‍या यह समभते है कि सर्वज्ष केबल आप ही है और सब मूख्न हैं। थे 
रानी है और हम सब दासी है। मैं देख रही हूँ, कि वह्‌ आपके हृदय में वैटी हुई है 
और हम तो आपके लिए एक हेँसी मजाक की बात बन गई हैं । एक तो आप 
समय पर नहीं आए, दूसरे घोखा भी दे रहे हो । बाँह गहते हुए आपको लज्जा भी 
नहीं आती । यह सब करते हुए आप मनमें बड़ा सुख पा रहे हैं न ? सूरदासजी कहते 
हैं कि यह नायिका उनसे कहती है कि मेरी ओर देखों । ऐसा कहकर वह उनकी 
ओर एकटक होकर देख रही है जरा भी डरती नहीं है । 
इसी तरह का किन्तु दूसरे ढज्भ का एक पद और भी द्रष्टब्य है। जिसमें 
सरदासजो नेत्रों की ध्रष्टता तथा उनके द्वारा किये गये ब्यापारों का गोपियों के मृस् 
से बर्सान प्रस्तुत करते है --+ £ 
अखियाँ हरि के हाथ विकानी । 
मृदु सुसुकानि मोल इनि लोन्हीं, यह सुनि सुनि पछितानों ॥! 
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 श्. सुरसागर पद (ना. स-) । 
२. सुरसागर पद (ना. स.) २६६७ । 


६१६ हिन्दी और मराठो के बेष्णव साहित्य की 


फंसे रहति रही मेरे दस, अब फछु औरे भाँति । 
भव में लाज मरति मोहि देखत, बैठीं मिलि हरि-पांति ॥ 
सपने की सी मिलनि करति है कब आवत्ति कब जाति । 
सुर मिलीं ढरि नंद-नंदन कों, अनत नहीं पतियांति ॥ 
ये अखि हरि के हाथ बिक गई है । हरि के मुझारविन्द पर मंडराने वाली 
मृदु मुमकान पर ये स्यौछावर हो चुकी है अर्थात्‌ इन्होने उस मुसकान को मोले ल 
लिया है । यह सुनकर हमें बड़ा पश्चाताप होता है । इसके पूर्व नेत्रों का आचरणख 
हमारे वश की बात थी। पर अब इनका व्यवहार कुछ दूसरे ही ढज्भ का हो गया 
है। इनके कारण अर्थात्‌ हृदय से कृष्ण स्नेहमयी अवस्था से मैं अब अपने आप ही 
लज्जित हो जाती हूँ । इनकी धृष्टता तो देखिये ! कि ये तो श्री हरि के साथ उनके 
निकट स्थित है, और मुझे वह सुख उपलब्ध नहीं है। परिणामतः श्रीकृष्ण के सार्थ 
हमारा मिलन स्वप्न के सहश हो जाता है और जब इन नेत्रों के मन में आता है तो 
वे श्रीकृष्ण के पास चली जाती है, और अपनी इच्छानुसार वापस लौट भाती हैं। 
सूरदासजी कहते है कि इनकी आंखें नंद-नंदन से मिलकर उनमें ही ढल गयी हैं। 
अत्त: अब वे अन्यत्र नही जाती । है 
चर्म चक्षु तो दो होते है जिनसे आँखों के क्षितिज में आने वाली सभी चीजे 
देवी जाती है। परन्तु अपने प्रियतम श्रीकृष्ण को देखने की अतीव इच्छी ने गोपियों 
के रोम-रोम को ही नेन्न बना दिया है। सच है भक्त पर भगवान्‌ की पुष्टि हो जाने 
पर उसकी मधुरा भक्ति से सराबोर हो गया हुआ अन्तःकरण इसी प्रकार की अवस्था 
को प्राप्त कर लेता है । देखिए एक गोपी की अवस्था। यथा--- 
रोम रोम ह दे नेन गएरी । 
ज्यों जलधर परवत पर वरसत, बूंद बूंद हू वे निचटि-दए री । 
ज्यों मधुकर रस-कमल पान करि, मोते तजि उन्मत्त भएरी ॥। 
सूरदास प्रभु-अगनित सोभा, ना जानो किहि अज्भः छये रो ॥) 
मेरे नेत्रों की तरह ही श्रीकृष्ण के सौन्दर्य के प्रति आकृष्ट होकर और उनके 
प्रेम मे मगन होकर मेरे रोम-रोम नेत्र बन गए है। भरी सखि ! ऐसा लगता है 
मानो पर्वत शिखर पर बंठे हुए नव-जलंघर यू द-वूंद होकर पूर्रारूपेणा बह निकले । 
जिस प्रकार मधुकर कमल का रस-पान कर उसे छोड़ देते है, बसे ही मेरे रोम-रोम 
में व्याप्त नेत्नों ने कृष्ण रूपी कमल के रस का पान कर मुझे छोड़कर उन्मत्त हो गए 
१. सुरसागर पद (ना. स.) २६१०१ 
+- सूरसागर पद २६१० (ना० स०) 





तुलनात्मक अध्ययन दे 


हैं। सपं जिस प्रकार कँचुल त्याग देने पर उसकी ओर पुन्तः देखने के लिए उच्चत 
नहीं होता उसी तरह इन नेच्रों ने कृष्णा को देखा, और उनके साथ ही वे चले गए, 
और मेरा कंचुलवत्‌ परित्याग कर चल दिए । मैं तो स्यामल श्रीकृष्ण चन्द्रजी के 
र्प में मग्त हो गई हूँ और इधर उनकी दशा तो ऐसी हो गई है । सूरदासजी कहते 
हैं कि प्रभु की शोभा अगरित है और उसका प्रभाव ऐसा तीबव्रतम और सर्वव्यापी 
है, कि यह गोपी कहती है कि पता नही किये नेन्न कृष्णणी के किन अज्ों पर मुग्ध 
होकर छा गए है? 


सूर की प्रतिभा कृष्ण जीवन संबधी जिन-जिन प्रसज्यों को लेती है उसमे 
लीन हुई सी जान पड़ती है । बालकों के स्वभाव में 'स्पर्धा' और 'क्षोभ' के भाव 
स्वाभाविक रूप से विद्यमान रहते है। सूर की चोखी और अनोखी प्रतिभा ने तथा 
भक्त के सहज अन्तःकररण ने अपने उपास्य के इन भावों की और भी दृष्टिपात किया 


है। इस प्रसद्भ के ये दो उदाहरण द्रष्टनय है। यथा*--- 


(१) स्पर्धा का भाव-- 
सेया कर्वाह बढ़ेगी चोटी ? 
कितीं बार मोहि दूध पियत भई, यह अजहूँ हे छोटी । 
तू जो कहत्ति बल की बेची ज्यों ह॒वे है लॉबी-मोटी । 
काँचो दूध पियावत्त पच्चि पच्चि देत न माखन-रोदी । 
सूरज चिरजीवो दोऊ भेया, हरि हलधर की जोटोी । 
यशोदा माता से बालक कृष्ण जी पूछते हैं कि उनकी चोटी क्‍यों नहीं बढ़ 
रही है ? इसके पूर्व यथोदा अपने पुत्र से कई बार कह चुकी है कि तुम दूध पिया 
करो और यह चोटी बढ़ती जायगी । बालक कृष्ण दूध तो पीते है पर चोटी नहीं 
वडढ़ती । अत: बाल सुलभ कौतुहल और सन्देह युक्त होकर पुनः वे अपनी जननी से 
पूछते हैं, कि माता ! मैं तो कई बार दूध पी चुका हूँ पर तेरे कथानुसार यह वल की 
चोतक चेणी की तरह लंबी-चौडी नहीं बच सकी है ? मेरा अनुमान है कि तू मुझे 
कच्चा दूध पिलाती रहती है, इसी का यह परिणाम है । मुझे तो माखन-रोटी 
प्रिय है और तू उसे देती नहीं है । इस भ्रकार का उत्तर श्राप्त कर माता ने अपना 
वात्सल्य भाव प्रकट किया है, जिसका सुरदासजी वर्सान करते हैं, कि यशोदा ने 
अपने बालक कृष्णा पर रीक् कर कहा तुम्हारी और बलराम की जोड़ी चिरंजीव 


हो जाय मैं तुम पर न्यौछावर होती हूँ । 


कफ लय न ८ 


१. सुरसागर, पद ७६३ (सा. स.) 


द्श्प हिन्दी और मराठी के चेष्णव साहित्य का 


(२) क्षोभ एवम्‌ खीछ के भाव का स्वाभाविक प्रदर्शन--* 
खेलत में को काको गुर्सयाँ । 
हरि हारे जीते श्रीदामा, बरवस ही कत करत रिसेरयां । 
सुरदास प्रभु खेल्योइ चाहत दाउँ दियो करि नंद-दुहैयाँ ॥। 


खेलते हुए कौन किसका मालिक है ? खेल में हार-जीत तो होती ही रहती 
है। जिस पर दाँव झ्ाता है उसे दाँव देना ही पडता है। अतः खेल-खेल मे हरि 
हार गये और श्रीदामा जीत गये तो क्या हुआ ? क्‍यों व्यर्थ क्रोध करते हो कृष्ण 
को इस प्रकार उनके सखा समभाते है । जाति पाति की दृष्टि से भी तुम हमसे बड़े 
नही हो और तुम्हारा दवाव किस लिए ? हम तो तुम्हारी छाया में आकर थोड़े 
ही बसे है ? क्या तुम हम पर इसी लिए अधिकार प्रदर्शित करते हो क्यों कि 
तुम्हारे पास अधिक गाये है। यदि तुम रूठते हो तो रुठे रहो और जहाँ के वहाँ 
अपनी गायो को लेकर बंठे रहो । सूरदास कहते है कि प्रभु तो खेलता ही चाहते थे 
इसलिए नद-नदन-कृष्णु ने अपना क्षोभ हटा कर दाँव दिया। वास्तव में स्वाभा- 
विकता तो इसमे है ही परन्तु वात्सल्य भाव से की जाने वाली भक्ति की साधना 
अपनाने वालों की यह भगवान्‌ के द्वारा ली गई परीक्षा भी है। 
मुरली वर्णोन-- 
मुरली पर भी सूर ने कई सुन्दर पद लिखे हैं। कृष्ण को पाना जैसे जीव 
का लक्ष्य होता हैं, वंसे ही जड़ और अचेतन भी चैतन्यराशि कृष्ण के संपके में 
आकर उनकी सन्निकटता प्राप्त कर लेता है। मुरली का यही हुआ । गोपियों को 
जो सन्निकटता प्राप्त हुई थी उससे भी निकटतम सान्निध्य मुरली को प्राप्त हुआ, 
जिससे गोपियों को ईर्ष्या हुई। परन्तु फिर भी उसके भाग्य की उन्होंने सराहना 
ही की है । 
इस पद में इस भी अभिव्यजना देखिए+-..- 
मुरली तप कियो तन्ुगारि | 
नेहकू नह अद्भ मुरकी, जब सुलाकी जारि। 
सूर प्रभु तब ढरे हे री, भु्नान्ह किन्‍्हों प्यारि ॥ 


मुरली के तप और साधना से उसने जो कुछ प्राप्त किया, वह स्वयम्‌ 
गोषियों के लिए सराहना का विषय बन गया । इस मुरली को जब अपने मूल रूप 
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से अथत्‌ आँस से काट कर अलग किया गया, उसमे छेद बनाये गये । तव अपने 
किसी भी अछ्ुछ को उसने नही मोड़ा । वर्षा. शीत और प्रीष्म के प्रबल आधघातों 
को उसने सहा । और वह भी एक पग पर खडे होकर । कटते हुए अपने किसी 
अज्ज को नही मोड़ा ऐसी यह साहुसिनी नारी है। अतः ऐसी कठिन साधना करने 
वाली साधिका को तू क्‍यों गाली दे रही है ? इसने तो श्यामसुन्दर को रिझा लिया 
है। इतना सब कुछ कर लेने पर श्रीकृष्णाचन्द्रजी ने उस पर कृपा की है । उसने 
अपने गुणों से अपनी ओर ढलने के लिए मजबूर कर दिया । तभी वह कृष्ण की 
प्यारी बन गई | पुष्टि-मार्ग में कृष्णा का अनुग्रह एक स्तर से दूसरे स्तर में अपनी 
पात्रता एवम अधिकार से सम्पन्त होता है । इस तथ्य का सुन्दर निरूपण इस 
प्रतीकात्मकता से पाठकों को उपलब्ध हो जाता है । 
सूर के सथोग वर्णन की उत्कटता और सरसता भरद्वितीय है । प्रियतम 

और प्रेयसी का, पति और पत्नी का और जीवात्मा तथा परमात्मा का मधुर 
सम्मिलन रास लीला में तनन्‍्मय हो उठा है इसे देखने के लिए एक अनूठा पद सूरदास 
जी प्रस्तुत कर देते है यथा ?--- 
रास की सरसता का रहस्य-- 

सानो साई घन घन अन्तर दामिनि । 

घन दामिनी, दामसिनि घन अत्तर, सोभित हरि-न्रज भामिनि ।। 

जमुद पुलिन सल्लिका सनोहर, शरदव-सुहाई-जामिनी ॥ 
सुन्दर ससि घ्रुत रूप-राम-निधि, अज्भा अद्भु अभि रामिनि ॥। 

रच्यो रास सिलि रसिक-राह सा, मुद्रित भई गुन ग्रासिनि। 

रूप-निधान स्यास सुन्दर त्तन, आनन्द मन विल्लासिनि ॥ 

खंजन - मीन - मयूर-हंस-पिक, भाई - भेद गज - गासिनि । 

को जाने गति गने सर मोहन सद्भ, काम विमोह्यो कामिनि ॥॥ 

रास की चरम पराकाछ्ठा पर पहुँची हुई अवस्था और रास-मंडल में किये 

जाने बाले नृत्य की क्षिप्र गति में कृष्ण प्रत्येक गोपी के साथ दिखलाई पड़ते हैं । 
इसी दिव्य रास का अलौकिक वर्णन सूरदास जो करते हैं । प्रत्येक गोपी के साथ 
कृष्ण ऐसे दिखाई देते हैं जैसे एक मेघ अपनी गर्जेन-तर्जत के साथ सॉविली शोभा 
लिए हुए हर स्थान पर विद्यमान है। जिससे क्षण-क्षण पर बिजली की कौध से 
उत्पन्न प्रकाश दिखाई पड़ता है | यह बिजली अपनी चमक-दमक के साथ राधा और 
गोपियों का ही रूप प्रदर्शित कर देती है । घनव्याम श्रीकृप्णचन्द्रजी तो बादल का 
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ही वर्ण लेकर आये है। इस हृश्य से ऐसा लगता है, ज॑ंसे एक ही समय ऋण 
प्रत्येक गोपी के साथ नृत्य में मग्न हो गये हैं। रसिक राज श्रीकृष्ण के साथ तदे,प 
हो गयी ब्रज वनिताएँ हर से पुलकित और आनंद से भर गयी है। खजन, 
मीन तथा हंस की योभा को अपनी-अपनी आनंद छवि से पराजित करने वाली इन 
सुन्दर और रास-विह्वला गोपियों की गति का कोई वया वर्णन कर सकेगा 
सूरदासजी कहते हैं कि इन गोपियों को श्रीकृष्ण के साथ रासलीला में मिलने वाले 
आनन्द ने मोह लिया है । अतः: उनकी इस विह्वलता का वर्णान कर सकता संभव 
नहीं है। सूरदासजी स्वयम्‌ इस रास-लीला की प्रणाली के विषय में एक स्थान 
पर यह कहते हैं )--- 
रास लीला की अगम्यता-- 
रास-रसं-रीति ना बरनि आवे । 
कहाँ वैसी बुद्धि, कहाँ वह मन लहीं, कहाँ यह चित्त जिय भ्रम भुलाव ।। 
जो कहां, कौन साने जो निगम-अगम-कृपा विश्रु नहीं या रसहिं पाव ॥ 
भाव सो भज्, बिनु भाव में ये नहों भाव ही माँहि ध्यान हि बसावे ॥ 
यहे निज भंत्र, यह ज्ञान यह ध्यान है दरस-दंपति भजन सार गाऊ ॥ 
यहे मभाँगो बारबार प्रभु सुर के, नेन दोऊ रहें, नर-बेह पाऊ ॥ 
इस रास-लीला का वर्शान सूरदासजी के अनुसार उनके सामर्थ्य के बाहर की 
बात है। इसका रहस्य, इसकी रीति, प्रविधि आदि अवर्शानीय है। भगवान्‌ के 
अपार जनुग्रह से राधा और गोपियों को यह आनन्द-केलि करने का सुअवसर प्राप्त 
हुआ था। उनको-सी बुद्धि, उनका सा मन मेरे पास कहाँ है ? जो इन गोपियों के 
पास विद्यमान है। यहाँ तो चित्त और जी में अ्रमोत्पादकता अपने भुलावे में डाले 
हुए है । इससे मुक्त होकर इतनी उच्च पुष्टि प्राप्त करना बड़ी साधना और श्रीकृष्णजी 
की कृपा पर निर्भर है। यदि कुछ कहूँ भी तो कौन मानेगा ? मिगमागम आदि में 
भी इसे दुर्लभ बताया है। विना कृपा के यह रस भाता ही नहीं । इसके लिए बैसा 
भाव चाहिए। जिसमें ऐसा भाव होगा वही उस भाव से प्रभु को भजता है | विना 
भावों के इसको उपस्थिति एवम्‌ आविर्भाव भी नहीं हो सकता । विदृव की विराट 
भावात्मक सत्ता का यह्‌ मधुर आभाम है। क्योंकि इसका निवास भावों में ही 
स्थित है। श्रीकृष्ण चन्द्र और उनकी ल्हादिती पराशक्ति राधा की युगल जोड़ी का 
ध्यान करत्ता, भावमय होकर इनका भजन करना ही मत्र है। यही मेरा ध्यान है । 





इस युगल-दम्पति के दर्शन नित्य करने चाहिए यही भजन का सार है जिसे मैं गाकर 
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सुनाता रहुँ यही मेरी अभिलापा है। सूरदासजी प्रभु से वार-बार यही माँगते हैं कि 
मेरे दो नेत्र भी रहें और मैं नरदेह प्रात कर यही मन्त्र, ध्यान, दर्शन आदि कर 
सझू । रसमार्गीय, माघुरी भावना के भक्त एवम्‌ नित्य लीला के आकांक्षी भगवान्‌ 
की क्पा से इसे प्राप्त करते हैं, यही सूरदासजी का अभिप्राय है। यह रास प्रभु की 
शाइवत लीला है जिसका दर्शन प्रज्ञाचक्षु सूर ही एकमात्र कर सके । 


सूर साहित्य में विरह भावना का प्रदर्शन--- 


सूरदासजी की विरह व्यंजना वात्सल्य और श्द्भार रस के माध्यम से अधि- 

व्यक्त किये गये विवेचन में मिलती है । यहाँ पर हम कतिपय यश्ञोदा के उद्यारों से 
माता का अच्तःकरण अपने लाल श्रीकृष्ण के लिए विछोह में कितनी दुखित है इसे 
देखेंगे ॥६ यथा---- 

जद्यपि मन समुकावत लोग । 

सल होत नवनीत देखि मेरे, मोहन के घुख जोग ।! 

प्रात काल उठि माखन-रोटी, को विनु मांगे दंहे । 

को मेरे वा कानह कुबर को, छिनु-छिनु अद्धूःम लंहे ।। 

कहियो पथिक जाइ, घर आबहु, राम कृष्न दोउ सेया । 

सूर स्थाम कत होत दुखारी, जिनके मो सी सेया ॥! 


यशोदा के मातृ हृदय का सूरदास को अच्छा परित्रान था। श्रीक्षष्ण के 
मथुरा चले जाने पर यशोदा को जो वियोग हो गया था उस अवस्था में 
कई लोगों ने उन्हें समभ्काया । वे कहती है, कि यद्यपि लोग मेरे मन को समझभाते 
हैं परन्तु नवनीत को देखकर मेरे हृदय में शूल उठता है क्योंकि यह मेरे मोहन के 
सुख में पड़ने योग्य था । उन्हें अब पग्रात:ः:काल उठकर बिना माँगरे कौन मारत 
रोटी देगा ? मेरे कवर कन्हैया को कौन खिलावेगा और बार-बार गोद में कौन 
उठा लेगा ? हे पथिक ! मेरे बलराम और कृष्ण इन दोनों वेटों को जाकर कह 
दो कि वे घर पहुँच जाबे । तुम क्यों दुखी होते हो। जब मेरे जँसी माता विद्यमान 
है तो चिता किस बात की । कुप्ण को अक्रूर रथ में बंठाकर अपने माय ले गए 
तब गोपियों की जो दा हो गई, वह विरहावस्था का आरम्भ ही था। यह भावना 
आगे चलकर तीत्रतम होती गई । परन्तु विरह्द कितना शअ्रवरत्तम था तथा सॉँवले 
श्रीकृष्ण से उनका कितना गाढ़ा और सघन रस सम्बन्ध था इसका पत्ता उनके इस 
पद से लग जाता है । यथा--- 
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आजु र॑नि नहिं नोंद परी । 
जगत गिनत गगन के तारे, रसना रठटत गोविंद हरी 4 
सुरदास प्रभ जहाँ सिधारे, कितिक दूर मथुरा नगरी ॥।' 


अक़र के द्वारा वाँह गहकर श्रीकृष्ण चन्द्रजी को रथ में बैठकर लिवा ले 
जाने का दृश्य कब्रजवासियो और विशेषतः गोपियों के अन्तःपटल पर चिरन्तन रूप से 
अद्धित हो गया था। दूरी की दृष्टि से श्नज से मथुरा नगरी बहुत दूर नहीं थी । 
( प्रभु चले गए थे, वहा क्या गोपियाँ नही जा सकती थी ? बसे दूध, दही, माखन 
इत्यादि बेचने नित्य ही गोप-ग्वाल और ग्वालिने जाती रही होंगी । परन्तु श्रीक्षष्ण- 
चन्द्रजी का उनसे कुछ कहे बिना तथा आश्वासित किए बिना 'चले जाना मा निनि 
गोपिकाओं के लिए अपने स्वाभिमान का विषय बन गया। इसीलिए उन्होंने विरह 
दुख राहुना स्वीकार किया और वे वहाँ नहीं गयी। भक्त" और भगवान्‌ मं तथा 
सख्य भक्ति और माधुयं-भक्ति में वही नेकसव्य-की-आात्मीयता की सम्बन्ध-भावत 
कार्य करती रहती है ऐसा-तथ्य हमारे सामने आता है। विरहाकुलता देखिए । 
आाज,रात भर किसी को नींद नही आई। सारी रात तारे“गिनते हुए व्यतीत हो 
गई और रसना (निरन्तर गोविन्द-गोविन्द, हरि-हरि रटती रही। रथ में बंठे हुए 
कृष्ण की वह चितवन, .वह रथ-में वठने की पद्धति और अक़र र के- द्वारा उनकी बांह 
गहा जाना, हमेशा के लिए हमारे हृदय में अछ्ित हो गई है । हमारी आँखों के 
सामने हमारी आँखो की निधि छीन ली गई-।- हम तो काम के द्वारा: दग्ध हो गई 
थी। विरह से पीड़ित हो जाने के कारण कुछ कह भी नहीं सकती थी। अपने 
मान में हे सखि ! मुझे व्याकुल रह जाना पड़ा और इधर आये पंथ से भी हंट 
गई । इस अगतिकता में हमे दोनों ओर से दुख उठाना पड़ा । 
सगुण उपास्य को प्रतिष्ठा-- 


सूरदास के इन गीतों में मधुर अमृत के . साथ अश्वओं का सारा जल भी 
विद्यमान है ।. भावभग्त सूरदास अपने सगुण भजन से सगुण उपास्य में बरावर 
लीन रहे है ।_ निर्गुन वानी, योग आदि तद्युगीन अन्य साधनाओं को वे जानते थे । 
पर उसकी निस्सारता भी सूर की समभ में आ गई थी। व्यावहारिकता की दृष्टि से 
उद्धव और गोपियों के संवादों में, भ्रमरगीत के माध्यम से गोपियों का निर्व्याज प्रेम 
और अपने सम्रुण उपास्य के प्रति हृढ आस्था ही प्रकट होकर हमारे सामने 


आई है । ऊधो को दिए गए उलाहने तथा सगुण का जोरदार समर्थन विशेष दृष्टव्य 
है । यथा--- 





१. सूरसागर पद ३६२२ (ना. स.)। 


तुलनात्मक अध्ययन ६६३ 


निरगुन कौन 'देस को बासी । 

पुनत मोन ह॒ वे रह्मयो वावरो, सूर सबबे मति नासी ।* 
>< >< >< 

काहे को रोकत मारग सूधी । 

सर मर अक्कर गयो ले ब्याज निवेरत ऊधो ॥४5 


ऊधो की योग, निर्गुण तथा वेदांत की साधना से उनको मुक्त कर उन्हें 
पुष्टिमार्ग एवस्‌ सगुण-साधना का मर्भ समझाने के हेतु भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने उन्हें 
गोपियों के पास सन्देश देकर भेजा था। गोपियाँ अपनी कान्तासक्ति और साधुय॑ 
भक्ति में पक्की थीं। सग्रुर सौन्दरयं-पुरुपोत्तम को छोड़कर थे निर्मुर निराकार को 
क्यों और कंसे मान सकती थी ? उन्होंने ऊघो से अनेक प्रइन प्रछने आरम्भ कर 
दिये । वे पूछने लगीं बताओ तो दुम्द्वारा यह निर्मुण किस देश का निवासी है ? 
है अमर ! दापथ पूबंक हम तुमसे पूछती है कि इसका जनक कौन है, इसकी मात्ता 
कौन है ? इनकी कौन स्त्री है और कौन दासी ? यह हम सब सत्य ही जानना 
चाहती हैं । इसमें कोई हँसी या मजाक नही है । तुम्हारा यह कथित निर्गुण ब्रह्म 
किस रस का अभिलापी है। इसका क्‍या वर्ण है और कौन सा परिवेज्ञ है ? यदि 
तुम इन सब प्रश्नों का उत्तर न दे सके, तो तुम अपनी करनी का फल जरूर प्राप्त 
करोगे । प्रश्नों की यह कड़ी लगी सी देखकर सूरदासजी कहते हैं कि बेचारे ऊधो 
की वृद्धि मारी गई और बेचारे बाबले वनकर मौन ही रह गए। ह 


गोपियों ने ऊधो से विनम्रतापूर्वक अभ्यर्थना करते हुए कहा कि सयुणोपासना 
का एवम्‌ राग्रानुगा भक्ति का सरल और सीचा मार्ग हमने अपताया है। उसे तुम 
क्यों रोक रहे हो ? हे मधुप । निर्गुणा की ओर जाने का कटका-कीरंप मार्ग क्यों 
हमें चलने के लिये कह रहे हो ? किसी को भी राजमार्ग से जाते हुए नही रोकना 
चाहिए । ऊपरी तौर पर कृष्ण ने तुम्हें भेजा है ऐसा तुम हमें वतलाते हो किन्तु 
बास्तब में ऐसा लगता है कि कुब्जा ने ही सिखा पदढाकर हमारे पास तुम्हें भेज दिया 
है । बंसे वेदों पुराणों और स्मृतियों के पन्‍ने उलटकर देखों तो पता चलेगा, कि 
कही भी स्त्रियों के लिए योग-मार्ग अपनाने के लिए नहीं कहा गया है । उसकी 
परीक्षा क्‍या करे ? कही छाछ भी दूध बन सकता है ? सूरदासजी कहने हैं कि 
गोपियों का यह दावा'है कि हमारे मूल घन को अर्थात्‌ श्रीकृष्णा को तो अक्र,र ले 
गए अब तुम व्याज उयाहने आये हो । अभिश्राय यह है कि तुम हमारे अन्त:करर्ग 


क््ते 


ए़ लक जा 
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पु हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


से रस-पुरुपोत्तम, सौन्दर्य-पुरुपोत्तम और माघुर्य-पुरुषोत्तम को भी लें जाना चाहत 
हो । पर यह कंसे सम्भव है ? " 
नंद को भगवान्‌ कृष्ण ने जो कुछ उपदेश दिया अथवा सममायां बुकाया 

वह भी उनकी भक्ति भावना की ली गई परीक्षा ही है। सूरदास के द्वारा अभि- 
व्यंजित यह प्रसद्भ देखिए -- 

वेगि क्षज कौं फिरिए नंद राइ । 

हमहि तुर्माह सुत तात कौ नातो, और परयो है भाई ॥। 

सुर स्थाम के निठ्ुर वचन सुनि रहे नेन जल छाइ ॥! । 

योगिराज कृष्णा भक्तों के आधीन होने पर भी उनमें कभी भी लिप्त नहीं 4 । 

इसलिए जीवन की दाशंनिकता का उन्हें वरावर ज्ञान रहा करता था। भक्त की 
मनोवरांछा तृप्त हो जाने पर 'तेन त्यक्तेन भुंजी था. वाला सिद्धांत उसको अपनाना 
चाहिए यही उतका उपदेश था। लौकिक भावनाएँ मोह-जनित होने से उदात्त बन 
जाने पर भी उनके पुनः मोहाधीन होने का अंदेसा बना ही रहता है। भगवान 
कृष्ण दाशंनिक एवम्‌ संकेतात्मक संदेश नंद को इस प्रकार देते हैं। हें नंद * ढुम 
शीघ्र कब्ज को लौट जाओ | हमारा और आपका पुत्र का और पिता का सम्बन्ध 
है। पर अरब दूसरा कर्तव्य सामने आ गया है। तुमने हमारा जो बहुत प्रेम से 
प्रतिपालन किया, वह हमारे हृदय से कभी भी विस्मृत नहीं होगा। माता यशौदा 
से मिलकर उन्हें सांत्वना प्रदान कर देना । सव सखाओं को गले लगाकर मिलना, 
और उनको समझकाना कि मोह वश्ञ हो जाना उचित नहीं है। यों तो यह 
संसार माया और मोह-जनित होने से इसमें मिलन और विछुड़न तो लगा ही रहता 
है। नंद की आँखों में अपने पुत्र श्रीकृष्ण के द्वारा कहे गये कठोर वचन सुनकर 
जल भर आया ऐसा सूरदासजी बतलाते हैं। गोपाल कृष्ण के बिना गोपियों-का 
तथा सारे न्नज का शोक बढ़ता ही गया । इसे दो पदों के द्वारा देख लेना अनुपयुक्ति 


न होगा। प्रेम की विरहजन्य वेदना जब अगतिक बन जाती है तो विरह भी 
विरहिशियों से प्रेम करने लगता है घथा--- 


विरह की मामिकता-- 

ऊधो बिरहो प्रेम करे । 

ज्यों बिचु पुट पट गहत न रंग कोौं, रंग न रसे परे ॥ 
सुर गुपाल प्रेम-पथ चलि करि, क्‍यों दुख सुखनि डर ।।* 
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तुलनात्म 
तुलनात्मक अध्ययन दाद 


हु हे ऊघो ! हमसे तो विरह भी प्रेम करता है। विरह में प्रेम की स्मृति 
वशेप जागरुक हो जाती है। सच्चा प्रेम विरह में ही भ्रस्फुटित होता है। जिस 
प्रकार वस्त्र को कई बार रंगों का पुठ देने पर वह रुग पकड़ लेता है और रस 
निकल जाता है, या जिस प्रकार कच्चे घट को आँवा में तपाने पर वह परेंका हों 
जाता है और बाद में उसमें अमृतोपम स्वादु जल भरा जाता है, अथवा जंसे बीज़ 
को देने पर फटकर अंकुरित हो जाता है और वह गतहर्पों में फलित हो जाता है या 
जैसे कोई योद्धा रण में शरों के आघातों को सहकर सूर्य चक्र को वेधकर आगे चला 
जाता है उसी तरह सूरदासजी कहते है कि हम भी श्रेम-परथ पर चलकर दुखों को 
अथवा सुखों को सहने से क्‍यों डरेंगी ? 
प्रिय की अनुपस्थिति में प्रिय लगने वाले स्थल भी झजन्नुवत्‌ हो जाते है क्योंकि 

उन स्थलों में प्रिय के साथ सुखद क्षरप व्यतीत किये गये है पर अब वे ही दुखद हो 
गये हैं। देखिये-- 

बिनु गरुपाल बरिनि भइ कु जे । 

तब वे लता लगत्ति तन सीतछ, अब भई विषय ज्वाल की पुजे || 

चुथा बहति जमुना, खग बोलत इथा कमल फूलनि अलि ग़ुजे | 

पवन, पान, घन सार, सजीवन, देधि-सुत किरति भातु भई सू्ज |! 

यह ऊघो कहियो साधो सों, मदन सारि कोन्‍हीं हम लूज। 

स्रदास - प्रभु॒तुम्हरे दरस कोौं, मग - जोवत अखियाँ भरई घु्जे ॥' 

गोपाल के बिना ये कूज हमारे लिए शज्ुवत्‌ बन गये हैं। इन कुँजों की 

हमारे प्रियतम श्रीकृष्णणी की उपस्थिति में अर्थात्‌ संयोग- 


लताएं, भ्रुरमुट इत्यादि 
किन्तु अब वियोगावसर में ये सब विप 


पक्ष में अत्यंत शीतल जान पड़ते थे । 
ज्वाला के पूज रूप नजर आते है। यह जड्ुनां व्यर्थ ही ब्रह रही हैं, पक्षियों का 


कूजन भी निरर्थक है । कमलों का विकसित होना तथा उन्त पर अमरों का मंडराना 
भी व्यर्थ है क्योंकि हमारे प्रियतेस यहाँ नही है । वायु, जल, वादन, चन्द्रमा भीर 
उसकी शीतल किरणों अब हमारे लिए सूर्य की किरणों के समान जलाने वाली 
प्रतीत होती है। हें ऊधो ! तुम जाकर माधव से यह ह*हे दो कि गोपियाँ मदन की 
मार से कराह रही है। सूरदास का कथन है कि इन गोपियों की आँखे तुम्हारी 
प्रतीक्षा में बिछी हुई है । उन्हें हे प्रभु [ आप दर्शन दीजिए ! 


सूर की निगढ़ काव्य साधना-- 
सूरदास की विशुद्ध और निगूढ काव्य-साधना उनकी आत्मपरक भावशूमि से 
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६६६ हिन्दी और मराठी के वेष्णाव साहित्य का 


सम्पन्न है। काव्य का आनन्द ब्रह्मानन्द सहोदर माना गया है। भावों के भेद 
अपार हैं। सूर की तन्‍्मयता मे अपने गीति काव्य शली पुर्ण पदों में श्रीकृष्ण 
परमात्मा की लीला का गान कर भागवत की 'समाधि भापा' का ही परिणाम 
पाठकों और रप्तिकों पर अद्धित कर दिया है। सूर का काव्य उच्च ओर उदात्त 
मानस भूमि के आधार पर ही निर्मित है। श्रीकृष्ण के रहस्यमय सोन्दर्य का दर्शन, 
उनके दिव्य व रसिकमय व्यक्तित्व का प्रदर्शन तथा भक्ति की महाभाव की दशा मे 
लेकर अनेक अवस्थाओं का चित्रण राधा और अन्य गोपियों के माध्यम से 
ब्रज भाषा में अभिव्यजित करने में वे पूर्ण सफल एवम्‌ सिद्ध हुए हैं। सूरदास ३ 
विशेष की प्रतीति सहृदयों में कर सकने में सिद्धहस्त हैं। उनका शज्धीत दिव्य हैं 
पदों की तन्‍्मयता दिव्य है और कला भी दिव्य है। यूर के दो उदाहरण लेकर हम 
यह काव्यानुश्ीलन समाप्त करेंगे। 


राधा और माघव की अतिम भेंट कुरुक्षेत्र में सूरदासजी ने करवाई है जो 
बड़ी हुय और सरस है ।१  देखिए-- 


राधा माधव भेट भई । 
राधा माधव, माधव राघा, कीट भृड्ध गति हे जुगई । 
माधव राधा के रंग राँचे, राधा भाधव रंग रई। 
माधव राधा प्रीति निरतर, रसना करि सो कहि न गई ॥। 
विहँसि कह्नो हम तुम नहिं श्रंतर यह कहिर्क उन ब्रज पठई । 
स्रदास प्रभु राधा माधव, हज - विहार मित नई नई ।॥ 
राधा माधव की यह मेंठ उस समय हुई है जब की८-भूज़-न्याय से राधा की 
दशा माधववत्त हो गई है। माधव की दक्शा उसी न्याय से राधावत्‌ हो गई । 
परस्पर एक 'दूसरे के विरह को अच्छी तरह समझ चुके हैं। राधा के रग में माधव 
और माधव के रंग में राघा रंग गई है। राधा और माधव में परस्पर मिरन्तर 
प्रीति रही है, जो मौन रहंकर ही अभिव्यक्त हो गई है। रसना से उसको वखानकर 
प्रदर्शित नहीं किया गया है। विहेंसते हुए माधव ने राधा से कहा कि हम तुम में 
कोई अन्तर नहीं है । इसी तरह गोपियों से कहकर उनके सहित कृष्ण ने उनको 
ब्रज में वापस भेज दिया है। सूरदास कहते है कि ब्रज में इसी प्रकार से लीला- 
लाघवी श्रीकृष्णुनी नित्य नये-नये प्रकार के खेल और' क्रीड़ाए आदि किया 


करते हें । 


लोकिक-कृषप्एणे और अलौकिक-कृष्ण के चरित्नों को समातान्‍्तर रूप से 





३१. सूरसागर पद ४६१० (ना. स.) ॥ 


तुलनात्मक अध्ययन 


अभिव्यक्त करते हुए एक अभिन्‍न व्यक्तित्व सूर ने अपने उपास्य को प्रदान कर दिया 
है। जो बात्सल्य, मरव, और माघधुयं भरी भक्ति भावना से अभिशौतिंचित हो 
उठा है । 
सारे सूर काव्य-सागर में सूर की व्याकुल आत्मा अनेक मशध्यमों से एक ही 
पुकार से गा उठी है जो इस प्रकार से है*--- 
छब्ीले मुरली नेकु वजाउ । 
वलि - बलि जात सखा यहि कहि अधर सुधा रस प्याउं ॥। 
दुरलभा जनम लहुव वृन्दावन, दुर्लभ प्रेम-तरग । 
ना जानिये बहुरि कब हथे है, स्यथाम तिहारों संग ॥॥ 
विनति करत सुबल श्रीदामा, सुनहु स्यास दे कान । 
या रस को सनकादि सुकादिक करत अमर मुनि ध्यान ।। 
५ ८ हर 
डा० हजारीप्रमाद द्विविदीजी ने ठीक ही कहा है कि 'हंमारा यह विश्वास है 
कि यह व्याकूल सुर इतने रज़ो मे अनुरजित होकर जो सूरसागर मे आया है, वह 
आकःम्मिक नही है। उसमें कवि का आवरण परिधान करके बैठा हुआ भक्त गायक 
अपनी मर्म वेदना गा रहा है ।* 
यह पद बहुत लबा है पर सूर की सारो मर्माहत वेदनां इसमे मुखरित हो 
उठी है । सूर की आत्मा इस करुणा भरे गीत मे व्याकुल हो उठी है । अपार और 
अपरिमित सोभा वाले छविमान घनव्याम श्रीकृष्णजी को तनिक देर मुरली धुन 
सुनाने की अभ्यंथना की गयी है । जन्म जन्मातरों की साधना के पश्चात यह सुर 
और यह छुबि सुनने और देखने को मिली है। अत. सारे सलागण इस रूप पर 
वलिहारी जाते है और कहते है इस मुरली को पुनः-पुनः अधर-सुधा का रस पिलाओ, 
जिससे वार-वार हमे उसकी धुन सुनाई पडे ॥ इसी जीवन में मनुष्य जन्म पाना 
दुर्लभ है। फिर वृन्दावन मे जन्म पाना उससे भी दुलंभ है तथा प्रेम की तरज्ज मे 
आकर मुरली की ध्वनि सुनना और भी दुलंभ है। पता नहीं इस आवागमन में 
पुन: है प्रभु! आपके साथ ऐसा सहवास कब भ्रास हो । सुबल और श्रीदामा 
आदि सखा गण मिलकर घिनम्न प्रार्थना करते है कि आप सचमुच हमारी विनति को 


सुनिये । क्योकि आपकी रसतानता का ध्यान शुक, सनकादि ऋषि करते हैं। फिर भी 
उसे नही पाते है ! वास्तव में चेतन-अचेतन, पाथिव अपाधिव तथा स्थूल और सूक्ष्म 


जा अनबैनननाज---33%०+बनन्‍न्‍-_»», 





१. सुरसागर पद श्८३४ (ना. स.) । 
>. सुर साहित्य (संशोधित संस्कररणा) डा० हजारोप्रसाद द्विवेदी, पृ० १२६ | 


६८ हिन्दी और मराठी के वैष्णव साहित्य की 


आदि सभी ने जिस मुरली के रव को सुना है उसे पुनः पुनः सुनने की सब की 
अभिलापा है जिसे सूरदासजी ने प्रतिनिधिक रूप से अभिव्यक्त कर दिया है । 
रासलीला का रहस्य मुरली को ज्ञात है। अतः उसका स्वनित होना और श्रीईए३ 
की अपरिमेय सौन्दर्य युक्त छवि सबके आकर्षण का प्रधान केख्द्र बन गई है । 


विरहिएी राधा का चित्रणु-- 


राधा तो अत्यन्त मलीन वेप धारण कर विरह मग्ता है। संयोग में हरि 
के श्रमजल के कारण उसकी सारी का अंचल भीग गया था उसको वह घुलाती तंक 
नही है । अपना बदन नीचे की ओर ही भुकाए रहती है । केश पाश बिना मेंवारे 
हुए ही छूदे हुए हैं। मानों हिमपात हो जाने पर कोई कमलिनी कुम्हला गई ही 
हरि सदेश सुनकर ऐसी जीवित हो गई जैसे कोई मृतप्राय व्यक्ति सहुज जीवन ग्रात्त 
कर ले। वैसे यह एक तो विरहिणी है, दूसरे भ्रमर के द्वारा सतायी गयी है ! 
बेचारी अब कैसे जीवित रह सकेगी ? ब्रज-बनिता राधा बिना श्याम के दुखी हे । 
इसे सूर ने बड़ी मामिकता से अभिव्यक्त किया हे । सचमुच लूटे गये जुआरी फी 
दशा राधा की हो गई है । 


अति मलोन वृषभानुकुमारी । 


हरि स्रम-जल भीज्यों उर अचल, तिहि लालच न घुवावति सारी ॥॥ 
अधोमुख रहति भनत नाहि चितवनि, ज्यों गथ हारे थकित ज्जुआरी ।। 
छुटे चिकुर बदन कुम्हिलाने ज्यों नलिनों हिमकर की मासे ॥। 


हरि सन्देसे सहुज मृतक भई, इक विरहिनी दूजे अलि जारी ।। 


सुरदास कंसे करि जीवे, ब्रज वनिता विन स्थाम दुखारी ॥॥ 


सूरदास का साहित्यिक पक्ष इसी तरह से भरा हुआ है। इसीलिए त्ती 
सूरदास का साहित्य तन्मयता और सरसता का सरोवर हे । 
मीराँ का साहित्यिक पक्ष-- 


मीरां गायिका थी अत: उनका साहित्य गेय पदों मे युक्त है। अतः उनके पदों 
को गीति काव्य के अन्तर्गत रखा जाता है। भक्ति भावना की सरसता तथा विशुद्ध 
प्रेम इनके साहित्य का विपय है । जयदेव की गीति-परम्परा को ही प्राय: कृप्ण- 
भक्तो ने आगे बढ़ाया है। इनके आदर्श पर मैथिल कवि कोकिल विद्यापति, 
वद्धाल के कवि चडीदास, महाराष्ट्र के नामदेव, गुजरात के नरसी मेहता तथा 
हिन्दी के तुलसी, सूर, कबीर और मीर्रा ने गेय पद लिखे है। सारा भारतवर्पीय- 


अलग» ....क-म- 


१. सूरसागर सा. प्र. ४ं६६१॥ 


घुलनात्मक अध्ययन धर 


वंष्णव साहित्य गीति काव्य की शैली से संपन्‍न और समृद्ध है। अपने गीतों के 
रचने के पहले अपने पूर्व वेष्णव कवियों के गेय पदों को मीराँबाई ने सुना होगा, 
गाया होगा और उसके संस्कार अवश्य मीराँवाई पर हो गए होंगे । वे जब 
वृन्दावन में गई थी, तव भी वैष्णव गीतों को उन्होंने अवश्य सुना होगा। यों 
जिस राज घराने से उनका सम्बन्ध था वे सगीत के प्रेमी ये । अतः सद्भीत के तत्वों 
का प्रभाव अपने वचपन से पड़ा होगा । आगे चल कर सन्‍्तों के साथ और भक्तों 
के द्वारा गाये गये गीतों को सुन कर मीराँ ने भी गेय पदो में अपने आराघध्य श्रीकृष्ण 
की लीलाओं का आलेखन किया । मीराँ के पदों में अपने व्यक्तिगत जीवन संबंधी 
घटनाओं से संबंधित भाव भी अभिव्यक्त हुए हैं। उनके काव्य के वर्ण्यं विषय 
अनुराग, प्रेम की एकान्तिक निष्ठा, स्नेह की तन्‍मयता, वियोगजन्य पीड़ा की 
विह्वलता, हृदयस्थ भावों से परिव्याप्त मिलनेच्छा को व्यक्त करने वाली अनेक 
दणाएं आदि वार्ते रही है। श्रीकृष्ण के स्नेह पथ में अनेक बाधाएं आईं जिनको 
उन्होंने सहा । ये भाव भी कुछ पदों में अभिव्यक्त हो उठे है । मीराँ के पदो में 
आत्माभिव्यक्ति के साथ सगीत और नृत्य इत तीनों की समन्बिति है । अपने प्रीतम 
की रिभाने के लिए वे नाची है, गायी हैं, डोल उठी हैं। इन सब क्रियाओं का 
एक ही लक्ष्य है तथा एक ही साध्य है कि उनके सॉँवरे गिरिधारी उनसे प्रसन्न हो 
जाँय और उनको अपना ले । 
मीराँ की काव्य साधना का मर्म -- 

अपने आपको मीरा ने ब्रज की गोपी ही मान लिया था। स्वकीया के 
नाते अपने गिरिधारी को वाह गहे की लाज तथा अपना बिरद सम्हालने की याद 
वे बराबर देती रही है । अपने प्रियतम से उनका आत्मीय सर्वंध बचपन से ही था । 
वैसे जो उसके पूर्व जन्म के साथी रह चुके हे, उनकी प्रीति में मेडतरणी मीरा मत- 
वाली होकर यदि कुछ कहती है, तो उसमे अवाँछुनीय कोई वात नहीं है। अपने 
प्रभु से मिलन और वियोग का साक्षात्कार वे बराबर करती रही हैं । अतः अपनी 
मिलन-जनित आनन्द की और वियोग जनित दुःख की सकल्पात्मक अनुभूतियों का 
उनके गीतों में मर्म-स्पर्शी निविदन है। किसी भी विश्विष्ठ कोटी की साधना की 
सांग्रदायिकता का लवलेप भी मीराँ में नहीं है। अपनी भक्ति से भगवान्‌ को 
आत्मसमर्पण करने की तीज्र तत्परता से जिस-जिस भेप से हरि मिलेगे वे सव धारण 
करना उन्हें मान्य है। ज्ञान-योग, कर्म तथा सयुरण निगु ण, स्वक्रीया परकीया 
आदि कोई भी साधना क्यों न हो उनका किसी से कोई एतराज नही । पर वे किसी 
के दबाव में भी आने वाली नही है । स्वच्छुन्द और उन्मुक्त रूप से अपने नटनागर 
के प्रति अपनी आसक्ति और अनुरक्ति की उदारता का अभिव्यंजन ही उनके काज्य 


६७० हिन्दी और मराठी के बेष्णाव साहिता हे 


ि 


का प्रमुख और मुख्य विषय है। सारी सद्धीणताओं के ऊपर उठकर विशे्ध का 
भावना से, निर्मलता युक्त अक्ृत्रिम पद्धति में गीति कांव्य की उद्भावना से मीर्रवे 
के गीत गज उठते हैं। उनका काव्य विषय उनके अपने व्यक्तित्व तेंके सीमित 
वेसे उनका चिर महचर अनःत कोटि ब्रह्मांड नायक है। पर मीराँ के अपने निज 
संबंधों के संदर्भ भे और अपने हृदयोदुगारों के सिलसिले में वे अपने और छेल-छंवीत 
गोपाल तक हो सीमित है। विरहदर्घा विधुरा नारी मीराँ ने अपने दयामछुल्द 
कृष्णचन्द्र के गीतों का स्वर ऐसे मुखरितत किया, जिससे हिन्दी भाषी ही नहीं ती 
भारत भर में वे लोक-विश्वुता बन गई | मीरा के प्रत्येक गीत को पढ़कर प्रत्येक 
व्यक्ति आध्यात्मिक प्रेम की मस्ती से भूम उठेगा । 


मीर्रों के नारीत्व की महत्ता-- 


नारीत्व की मर्यादा मीर्सँ के काव्य का मूत रहस्य है और माधुर्य भाव का 
भक्ति-धारा नारो जीवन की पवित्रता और महानता से युक्त है।' मौराँ की विरहे 
स्पर्शी-भावना का प्रवाह बड़े वेग से बहता है और उप्तकी बाढ़ तथा गहराई गंभीर 
और अथाह है । इन उच्छवासों में भी एक उल्लास है। अपने साजन की प्रति 
के लिए मीरा ने अभिमान और अहंकार का तो त्याग किया,- पर अपने आत्मार्शि 
मान को अवश्य सुरक्षित रखा । अपनी अविचल भक्ति से भी भगवाव्‌ की यह 
न होने पर वे' बराबर अपने गीतों में अपने, प्रथु को उपालम्भ और उर्लीहिते हक 
रहीं हैं। मीरा की काव्य-साधना का ताना-वाना विशुद्ध भक्ति और विरह-विवेदन 
से ही गूथा गया है। मीर्स की काव्य-साधना का दूसरा नाम प्रेम-साधना है । हैं 
प्रेम अपूर्व और अलौकिक है। भावावेश, हृदयावेग और -तन्‍्मयता ये सारे 3५ 
मीर्स के गेय पदों में हमें मिल जाते हैं। अपने गिरिघर के आगे मतवाली 8४) कि 
पैरों में घुघरु वाँधकर नाची है। यह उनका भक्ति-विभोर व्थत्तित्व है, जो उर्न 
गीतों में प्रांजलता से स,मने आ जाता हैं। वे अपने पिया-से कभी ऊ्रुरमुद मे 
मिलने जाती है, तो कभी एकात्मभाव से कह उठती है कि मेरे प्रियतम तों 


हृदय में ही वसे है। अतः मुझे कहों भी आना जाता नहीं है । मीरा अपने विरहैं- 


जनित भावों को हृदय की माधुरी से ढोकर अपने गीतों में उपालम्भ के रूप मे 


आत्मीयता से प्रकट कर देती हैं। मीरा की इस भक्ति-साधना में बेष्णावी उपासता 
को जाज्वल्य एकान्तिक जीवन-निष्ठा है जो प्राणवान है । अपने माधव से वे कहंती 
हैं--'शून्य ग्राम में सव कुछ शून्मवत्‌ है। शय्या सूनी है और अठरिया भी सूनी 
है। प्रियतम के बिना विरहणी तड़प रही है। जिसको प्रियतम ने त्याग दिया है । 


तुलनात्मक अध्यपन ६७१ 


कम से कम अब तो ध्यान देकर सुनिये कि यह मीराँ युगों-युगों से जन्म-जन्मान्तरों 
क्वारी है मत: है माववजी अब आप आकर उसे मिलिए ।?१-- 


मीरा के पदों में आकर्षण का तत्व-- 
मीराँ के पदों में आकर्षण का तत्व विद्यमान है। कोई भी पद कहीं से भी 
ले लेने पर उसमें यह बात दिखाई पडती है । जैसेर--..- 


मेरे सन रास नाम उसी । 
तेरे कारन स्थाम सुन्दर सकल लोगाँ हंसी ॥ 
कोई कहे मोरां मई बावरी, कोई कहे कुल नासी । 
कोइ कहे सीराों दीप आगरी नाम-पियासु रसी । 
खड्धार-भक्ति की न्‍्यारी, कादि हूँ जम फॉसी ! 
भोरा के प्रभु सिरिधर नागर, सबद सरोवर धेंसी ।॥ 
7५ हर >< 
पिया बिन सूनो हूं जी म्हारो देस नाटेका।3 
ऐसो हूँ कोई पीव कू सिलाबे, तनसन करु' सब पेस । 


मत] 


मेरे मन में राम बस गया है। हे इ्यामसुन्दर ! मैं सब लोगों की हंसी 
दिल्‍लगी का विषय बन गयी हूँ। क्‍योंकि मैने तुमसे लौ लगा ली है । कोई कह 
हे कि मीरा पागल हो गई है, तो कोई कहते है कि मीरा ने कुल का सर्वंनाश कर 
दिया है । कोई मीराँ को दीप जलाने वाली तथा अपने प्रीवम के नाम में रस-मग्ना 
है ऐसा कहते है। भक्ति की न्‍्यारी तलवार जम की फाॉँसी को भी काट- देगी, और 
में जीवन-मुक्त हो जाऊंगी। है नटवागर ! मैं तो आपका छब्द उच्चारण कर 
उसके प्रेम सरोबर में धँस गयी हूँ। मेरा स्थल और मेरा देश अपने प्रिय के बिता 
शुन्य लगता है । कोई ऐसा हैं जो मुझे प्रिवतम से मिला देगा ? मैं ऐया उपकार 
करने वाले के आगे अयना तन-मन आदि सब कुछ पेश कर दूगी। हे प्रियत्तम ! 
तुम्हारे लिए मैंने जोगिन का भेप घारण कर लिया है और तुम्हें पाने के लिए 
जज्ल-जज्भल की खाक छावती फिहूगी । आपने अपने आगमन की अवधि बतला 
दी थी। पर आप नही आए । मेरे तो केश भी सकेद हो गए। मीरा कहती है 





९. मीरा स्प्नति प्रन्थ का पृष्ठ १३५४ का पद--- सूनो गांव देस सब सूनो--मभीराँ के 
प्रभु सिलज्यों माधो जनस-जनस की क्यारी ॥(? 

२. मीरा साधुरो, ज्ञज रत्नदास, पद १२३ ! 

३. सीरॉबाई पदावली, पद १२१ । 


६७२ हिन्दों और मराठी के वध्शव साहिता का 


कि हे प्रभु ! तुम कब आकर मुझे भेंट दोगे अवधि कब आकर मिलोगें ! ० 
नगर, नरेण आदि सब को त्याग दिया है। अब तो केवल आपका हो शहर है ः 
एकाकीपन से अपने आपको मीर्स ने कृष्णापंणा कर दिया है । 
मीरों के गीत काव्व्यों की सरसता-- 
गीति-काव्य की सस्मता वे कारण सारा भारतवर्ष मीराँ के पदों पर गा 

है। मीरा के पदो मे कीर्तन की मधुरिमा है. और ध्रूपदों में उनकी स्थान हा 
से उनकी घामिकता भी सुरक्षित रही है। भावपूर्ण मीराँ के भावोद्र कता भे 
मीर्रा के सारे पद गेय हैं। और हिन्दी वष्णाव साहित्य की अक्षय निधि हैं। मीर् 
की भक्ति कात भाव की थी अतः अपने बानम, सेयाँ, प्रियतम के श्रेम मे क 
वदतामी और हँसी मजाक भी महने में सुल है। मीराँ माथुर्य भाव की उपासिका 
थी। और कृष्ण से माधुये भाव ही उनका अभीष्टठ है। माधुय॑ भाव की से 
उच्च कोटि की मानी गयी है और निष्कर्य यही है कि मीराँ इस साधना की एक 
उच्चतम साधिका है। रमेश्वर कृष्ण के प्रति रमानुरक्ति ही उनके जीवन हो 
लक्ष्य जान पडता है। तभी तो अन्त भेवे रखछोट्जी की मूर्ति में समा 
संपूर्ण आत्मममर्पण के आगे और क्या चाहिए ? मीरा ने यही किया है मरते 
सर्वेश्रेष-वैष्णावी भक्ति का सगुण साकार रूप मानी जा सकती हैं। मूलतः उनकी 
उपासना समुगगोपासना ही हे । कतिपय उदाहरण इस वक्तव्य को स्पष्ट करेगे । ५ 
मीरों की प्रामाणिकता-- 

बादल देखाँकरी स्यास बादल देख्या भरी । 

काला पीला घव्या उमद्यां वरस्था चार घरो। 

जित जीवां तित पानी पानो प्यासा भूमि हरी। 

सहारा पिय परदेसा वसतां भीज्या दार खरी । 

सं जा वा अविनाशी करश्याँ प्रीत खरी ॥ आर 
देखकर प्रेम मे मग्न होकर भरते लेंग 


वादल से वर्षा होते देखी मेने भी आसुओ की भड़ी लगा दी। काले भ्रोर पीले 
बादलो की घटा उमड आा " 


९ भें र्‌ 
उध ई ओर चार घड़ियो तक पानी वरसता रहा। हि 
अप पानी ही वरमता हुआ नजर आया। भूमि हरी-भरी होने के लिए 
वाला कु हा क अपने हरि के लिए प्यासी थी। मेरा प्रियतम परदेश में रहें! 
प्रभु से कप हे रे लक भी उसके द्वार पर खड़ी रही । मीराँ की अपने अविवांशी 
हा प्राथना लि कं 
निर्वाह करे । हैं कि वे अपनी प्रीति को सत्य प्रमाणित करे, और सौ 


पका का पलक अत तन 
१. सोराँ दर्शन पद संख्या ४६ । 


घुजनात्मक अध्ययन है ७३ 


मीराँ के प्रेम मे किसी प्रकार का छलकपट या स्वार्थी भाव नही है। 
अक्नत्रिम सहज और दिव्य भावों से आच्छुन्त उसके प्राजल उद्यार अपने प्रिय के 
लिए बे प्रकट करती हैं। विरह की निष्ठुरता से दुखी मीरा अपने गिरिधारी से 
उनके इस कठोरता पूर्ण व्यवहार की ओर उनका ध्यान आकर्षित करती हैं। 
यथा--- 
मीर्रा के कृष्ण की निठुराई-- 
देखां माई हरि मन काठकियों । 
आवन कह गया अजा ना आया कर म्हाने कौल गयां । 
सान पान सब सुध बुध विसर्‌यां आइ म्हारो प्राराजिया । 
थारो कौल विरुद जंग थारो थे काइ बिसर गयां। 
मोरा रे प्रभु सिरिधर नागर चरण कमल बलिहारी ॥॥९ 
हरि ने मेरी ओर से मन काठ की तरह कठोर कर लिया है। मुझे आने 
का अभिवचन सौप गये है । खाने पीने की क्रिया तथा अन्य सारे दैनदिन व्यवहारो 
की सुधि तक विस्मृत हो गई है । मैं किसी तरह अपने प्राण धारण कर जीवित रह 
पाई हूँ) है हरी ! आपका यह विरुद प्रसिद्ध है कि सकटों मे पड़े हुए अपने जनों 
के लिए आप दोड़े आते है । अभिवचन दिये जाने पर तो अवश्य आना चाहिए। 
परन्तु ऐसा लगता है कि आप अपने ही प्रण को तथा अभिवचन को भूतर गये हैं । 
मैं अभ्यर्यना करती हुई, है अविनाशी ! आपके चरणों मे न्यौछ्ावर हो जाती हूँ। 
क्रपया मुझ पर कृपा कीजिए । 
मीराँ की इस अभ्यर्थतवा मे कपट का लेप मात्र भी नही है। मीरों के 
हरि होरी खेल रहे है । इस प्रसदज्भ की अवतारणा मीराँ के एक पद मे द्रष्टन्य है । 
यथा *-. 
भगवान श्री कृष्ण का होरी खेलना-- 
होरी खेलत है गरिरिधारी । 
मुरली चंग बजत डफ न्यारी संग जुवति ब्रज नारी। 
चन्दन केसर छिरकत मोहन अपने हाथ बिहारी | 
भरि भरि भूठि ग्रुलाल लाल चहुँ देत सबन पे डारी । 
छेल छबीले नवबल का ह॒संग स्थामा प्रारम पियारो । 
गावत चार धमार राग तहें दे दे कल करतारी॥ 





२१ सोरों दर्शन पद संख्या ४११ 
२. भोराँ माधुरी--ब्नजरत्नदास पद १५१, पएृ० ४० । 


५७४ हिन्दी और मराठो के वेष्णव साहित्य का 


फाग सु खेलन रसिक साँवरो बाढ़धो रस ब्रज भारी । 
'मौरा कू' प्रभु गिरिधर सिलिया मोहन लाल बिहारी ॥ ! 


गिरधारी होरी खेलते है। मुरली, चंग, डफ आदि वाद्य नाना प्रकार पे 
बजते हैं। होरी खेलने के लिए उद्यत श्रीकृष्ण के साथ यूवती-ब्रज-नारियाँ हैँ । 
गोपियो पर अपने हाथों से चन्दत-क्ेसर आदि समिश्र रूपसे वृन्दावन- 
बिहारी छिड़कते है! मीरा भी उनमे से एक है अतः उस पर भी अपने हाथों मे 
श्याम ने चन्दन तथा केसर की वृष्टि की है। गरुलाल से भरी हुई मुद्धिठयों से वे सव 
पर गुलाल डाल देते है। छैल-छवीले नवल कर््हैया के साथ राधा भी उनके साथ हे 
जो उन्हे प्राणो से भी प्रिय है। धमार राग करों से तालियाँ बजा-ब्रजाकर चार 
ब्रज युवतिरया गा रही है। इस प्रकार रमिक-प्रवर मोहन-फग खेलते है । इससे 
ब्रज में भारी रूप मे रस बढ गया है। मीरा अपने लाल बिहारी से इसो तरह 
बार-बार होरी खेलने के लिए निमत्रण देती हैं । 


इस पद मे सगीत और सस्कृति एवम कला और माहित्य का सुन्दर सयोग 
हो गया है । 


अपने प्रियतम को पत्र लिखना चाहने वाली मीरा विरहजन्य परिस्थि तिमे 
पन्न लिख नही पाती है, इसका मामिक विदरणा देखिए । 


मीरा का विरहजन्य दारुण स्थिति का चित्रण -- 


पतियाँ मे कंसे लिखू लिखियोन जाय। 

कलम धरत मेरो कर काँपत है, नंनन है भर लाय ॥। 

हमरी विपत तुम देख चले ऊधो, हरिजों सूकहियो जाय । 

मीरा के प्रम गिरवर नागर, दरसन दीजों आय ॥/ 

मथुरागमन के वाद विरह॒जन्य परिस्थिति मे गोपियो की जो दशा हो गयी 

थी, उसी की तादात्म्यावस्था मे अपने आपको देखने वाली मीरा का यह भाव बडा 
दारुण है । ऊधो ने गोपियो को समझाया पर उन्होने ऊधो की एक भी बात न 
सुनते हुए केवल अपनी विरह व्यथा का निवेदन कर दिया । इस प्रसद्भ भे पत्र 
लिखने की मीरा को इच्छा होते हुए भी वेचारी अपने साजन को पत्र नहीं लिख पा 
रही है। हृदय भर आया है नेत्रो से आँसू उमड रहे हैं, तथा हाथ कृग हो जाने से 
लेसनी सम्हाल नही पात्ते। अतः ऊधो से वे कहती हूं कृष्ण के वि रह में हमारी जी 
१. मोरों साधुरी--ब्रजर॒त्नदरास पद १५७, पृ० ४०। 
२. मीरा साधुरी पद २२९२, पृ० ५६। 








घुलनात्मक अध्ययन ६७४५ 


दारुण अवस्था तुम प्रत्यक्ष देव रहे हो, उसे श्रीहरिजी को जाकर सुना देना और 
वह देता कि मीरा की इतनी ही प्रार्थना है कि शीघ्र आकर अपने दर्शन देकर उन्हें 
कृतार्थ कर दीजिए | 

इस पद में मीरा की सयुणोपासना तथा अनन्य प्रेम भावना का स्वरूप 
चित्रित किया गया है, ऐसा प्रतीत होता है । अब प्रीति मे एकमात्र निस्सीम भाव 
से श्रीकृष्ण को सदा सम्मुस रहने की प्रार्थना करने वाली मीरा का यह पद 


देखिए यथा-- 
सदा आँखों के सामने श्रीकृष्ग रहे यह अभ्यथैना--- 


कृष्ण मेरे नजर के आगे ठाड़े रहो रे । 

में जो बुरी स्पाम और भली है, भली की दुरो भोरे दिल रहो रे ।। 
प्रीति को पड़ी बहुत कठिन है चार कहाँ दश और कहो रे । 
मीरा के प्रभु गिरिधर नागर प्रीत करो तो सेरा बोल सहो रे ॥" 


आत्म समर्पेरा करने वाली मीरा अपने प्रेम के सम्बन्ध से श्रीकृष्ण से कहती 
है कि है श्रीकृष्ण ' आप सदा मेरी नजर के सामने खडे रहिये। इतना अधिकार 
शभीक़ष्ण पर मीरा जताती है। मैंने आपसे स्नेह किया, अत. मै बुरी हूँ ऐसा लोग 
कहते हैं, तो कहने दीजिए । मुझे उमके दोपारोपण की चिन्ता क्‍या ? मै चाहे 
भली हूँ अथवा बुरी हुँ । मेरी यही मचुहार है कि आप मेरे दिल मे आकर बस 
जाइए | प्रेम का मार्ग वहुत कठिन है ।॥ कोई चार बार मेरी निन्‍दा करता है तो 
आगे चलकर दसवार और करेगा । मैं अपनी एकान्तिकः भिष्ठा और प्रीति को क्‍यों 
त्याग ? जैसे मैं लोगों की निन्‍दा सहती हूँ बसे आप भी लोकनिन्दा से क्‍यों डरते 
है ? प्रेम किया है तो मेरे बोलो की कठोरता भी सह ल॑जिए। आपके चिरह में 
तडप-तडपकर आपके कठोरतावूर्ण व्यवहार पर है गिरिधारी ! मुझे आपको 


फटकारना भी पड़ता हैं ! 


मीरा तुलनीय-- 

भीराॉ का यह अपने पन का और सहज अकृतिमतापूर्ण प्यार करने का ढड्भू 
अनोखा और न्‍यारा हैं। मीरा इसीलिए सर्वेश्षेष्ठ उपासिका और अनन्य आराधिका 
मानी जाती है। उनकी काव्य साधना का ओऔर उनके गीतों का साहित्यिक पक्ष 


इतनी उच्च कोटि का है कि वे अतुलनीय ही ठहरती है + 


4१. मीराँ साधुरी पद २२१, प्र० २५६ । 


६७६ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


हिन्दी वेष्णव कवियों के साहित्य पक्ष को मराठी वेष्णव कवियों के 
साहित्य पक्ष से तुलनीयता : 


इस तरह कहा जा सकता है कि हिन्दी साहित्य के वेष्णव कवियों का 
साहित्य पक्ष, मराठी साहित्य के वैष्णव कवियों के साथ तुलनीय है और सब में 
मूलतः एक ही प्रकार की साधना पद्धति और भावाभिव्यजना संप्राप्त होती है । यों 
अपनी-अपनी विशेषता कम अधिक मात्रा में रहना स्वाभाविक ही है। इसे हम 
प्रादेशिक अन्तर मान सकते हैं और साधना-प्रणाली का बैविध्य भी कह सकते है 
यों कबीर नामदेव, ज्ञानेश्वर - तुलसी, सूर - एकनाथ, तुकाराम - मीरा, रामदास- 
तुलसीदास और एकनाथ - तुलसीदास को हम एकता के साथ अभिन्‍न और भावना- 
त्मक ऐक्य से ओतप्रोत पात्ते हैं। सांस्कृतिक पक्ष का साम्य भी अपनी-अपनी प्रादे- 
शिकता और भाषा के साथ भकलक उठा है। इनको साथ न लेकर भी इनका 
तुलनीय पक्ष हमारे सामने निश्चित रूप से स्पष्ट हो उठा है। साहित्यिक दौली और 
काव्य पद्धतियों के साम्य मे छन्दों के वैपम्य का होना खटकता नहीं है । वह तो 
अपनी-अपनी विशेषता लिए हुए है। ये सब वैप्णव कवि और भक्त होते हुए भी 
इनका अपना-अपना स्वतंत्र व्यक्तित्व है, और महत्व भी। पर भक्ति की मूल भावता 
से और आध्यात्मिक मानवायता के सूत्र से इनमें तद्रूपता और ऐक्य है। मीरा 
जेसी साधिका का साहित्यपक्ष इसे स्पष्ट रूप से सिद्ध कर देता है। साहित्यिक स्तर 
पर भी इन दोनों भाषाओ्रों के संत और भक्त वेष्णाव कवियों में तुलनीयता ही अधिक 
है और अतुलनीयता अपेक्षा कृत कम । मानवीय स्तर पर और आस्था की हृढ़ 
शिला पर इनका साहित्य सजित हुआ भत्तएव यह वरेष्य और गौरव की वस्तु है ! के 
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दसम्‌ अध्याय 
तुलनात्मक निष्कर्ष 


राठी और हिन्दी के वेष्णाव काव्य का अनुशीलन और तुलनात्मक 

५ मत करते हुए अब ऐसी स्थिति हमारे सामने आ जाती है कि 

वेष्णाव भक्त कवियों का आध्यात्मिक, साहित्यिक तथा सास्क्ृतिक भ्रदेय निष्फप के 

रूप में किस स्व्ररुप का है उसे हम देख ले । इसी का सल्षिप्त और निष्कर्प रूप में 
अवलोकन कर लेने का यहाँ पर प्रयत्न किया जायगा । 


वेष्णव भक्तो की विचार-धारा सवव्यापी, सर्व समन्वयात्मक तथा उदार 
एवम्‌ बहुमुखी, होने से उसकी परिव्याप्ति विशाल एवम्‌ विस्तृत रही है। मूलभूत 
रीति से मराठी और हिन्दी के वैषतव कवि अपनी दाशं॑निकता में आस्तिकता और 
आस्था से संयुत थे । ईदवर की कल्पना एवम्‌ धारणा उनमे विद्यमान है भौर बह 
भी अपने-अपने ढड़ से तथा साधना पथ की शास्त्रीय और मानवीय सेद्धान्तिक 
परिधि के अन्तगंत समाई हे । हम कह सकते है कि वंष्णवी-साधना की आधार- 
शिला या नीव आस्तिकता एवम्‌ आस्था के ठोस रूप मे टिकी हुई है। साधक और 
साध्य अर्थात्‌ भक्त और भगवान्‌ का सम्बन्ध पारस्परिक रूप में व्यक्तिगत सम्बन्ध के 
माध्यम से अभिव्यक्त हुआ है । भक्त की भक्ति भावना अपने आपको निरशेप हम से 
आत्मसमर्पण एवम्‌ आत्मविसजन कर देना सिखाती है। इस क्रिया में प्रायः प्रत्येक 
वेष्णव भक्त तत्पर और सिद्ध है। इस तत्परता मे भक्त की उपासना पद्धति एवम्‌ 
आचरणा-प्रणाली भी सन्निहित है। अहिंसा, तप, सत्य तथा प्रेम की भावना जिससे 
प्राशिमात्र का कष्ट न हो यह जागरूकता इन वैष्णव कवि-भक्तों की अ्रन्यतम 
विशेषता है । धामिक सहिष्णुता इनमें आभ्यंतरिक रूप से होने के कारण अन्य 
घमियो और सम्प्रदायों के प्रति अत्यन्त उदारता का दृष्टिकोण इन भक्तो ने अपने 
जीवन में वरता है और अपनी स्वसंवेद्य अनुभूतियों को मुक्त रूप से सावंजनीन 
मंगल-विधायक दृष्टि से अपनी अपनी अभिव्यंजनाओ मे प्रकट कर दिया है । 


मराठो और हिन्दी के वैष्णव कवियों का अपनी साधनाओं मे जो आध्यात्मिक 
विवेचन हमारे सामने अपने अध्ययन मे अब तक आ गया है, उसका निष्कपप तुल- 
नात्मक रूप से इस प्रकार रखा जा सकता है । 
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आध्यात्मिक विचार : तुलनात्मक निप्कर्ष-- 

मराठो और हिन्दी वैष्णव कवियो ने ब्रह्म सम्बन्धी घारखणाओं का जो अलग 
विवेचन किया है, उनका परम्परागत आधार अपनी-अपनी साथ्चद्ा पद्धति के अनुसार 
यच-ततन्न किचित परिवर्तित भी हुआ है। परन्तु उनका मूलस्रोत वेदों और उप- 
निपदों तथा अमेक बेष्णवाचार्यो के चितन और मनन एवम्‌ अनुशीलन का परिपाक 
कहा जा सकता है । ब्रह्मानुभूति किये बिना कोई भी भक्त अपनी तत्सम्बन्धी धारणा 
कैसे वना सकता है ? कहने का अभिप्राय केग्ल इतना ही है कि परात्पर ब्रह्म की 
अनुभूति एक मात्र व्यक्ति के निजी न्‍्वसवेद्यानुभव की बात हो जाती है। सार्वजनीन 
रूप से ब्रह्म का साधारणीकरण कर सकना सम्भव भी नही है। बडे-बड़े परमहंस 
एवम्‌ पहुँचे हुए सिद्धों तथा ब्रह्म ज्ञानियों ने उसे प्रत्यक्ष कर लिया था, तथा उनके 
सहवामस में और सत्सग में हम उस दिव्यत्व का अनुभव भी कर ले, तो भी उसका 
वर्णान नही हो पावेगा | ब्बह्म को प्रायः इस तरह स्वानुभव गम्य होने के कारण 
अकथनीय, अयम्य और अवाड मनस-गोचर तथा "नेति-नेति' वतलाया जाता है। 
यो प्रत्यक्ष ब्रह्म-साक्षात्कार और उसका विवचन एक जटिल एवम्‌ कठिन क्यं है। 
परन्तु इन वँप्णव साधकों ने अपने-अपने दर्ज से उसका साक्षात्कार कर लिया है 
और यथा सभव लोक-कल्याणार्थे उसका विवेचन भी कर दिया है । 

भिन्‍न-भिन्‍न सिद्धातों के अनुसार ब्रह्म विषयक घारणाए भिन्न-भिन्न प्रकार 
की है । प्राय: ब्रह्म को सग्रुण और निर्गुण स्वरूपों मे प्रदर्शित या अभिव्यंजित 
किया जाता है । जगत्‌ का आदि एवम्‌ मूल कारणा ब्रह्म कहलाता है। सांख्य 
मतानुसार पुरुष निर्गुरा है । वेदान्ताचायों के अनुसार ब्रह्म निर्मुणा और अद्वेत रूप 
है। ताकिक ब्रह्म को सग्रुरा बतल ते है। श्रुतियाँ ब्रहा को “आत्मा” सम्बोधन से 
अभिहित करती है और 'हिरण्यगर्म' के नाम से उनकी सग्रुणोपासना करने का 
आदेश देती है । वैसे 'ब्रह्म' शब्द का अर्थ “ब्रहृत्तम' या 'महत्तम' अथवा बढा चढा 
है। बढना' क्रिया के सारे अर्थ जिसमे शामिल हो, उसे “त्रह्माः कहा जाता है। 
ब्रह्म अनन्त, नित्य, शुद्ध, बेद्ध और मुक्त है। ब्रह्म को 'भरूमा' भी कहा जाता है 
यथा “भूमा एवं सुखम्‌ अल्पीयस नास्ति । ” मा ही अमृत है और बढ्ेत भी। 
अनन्त, अद्वेत, निरपेक्ष स्वतंत्र तथा अद्वितीय ये विशेषण प्रायः ब्रह्म के स्वरूप-वराुन 
य॑ रुप से प्रयुक्त होते हैं । ऋचाओं मे यह जानकारी दी जाती है--- 

'हिरण्य गर्भ: समवर्चताग्रे भुतस्प जात: पतिरेक आसोत ।* 

यही हिरण्यगर्भ, अक्षर आत्मा के अतिरिक्त निर्गण पुस्प भी है, ऐसा श्रुति 


में अनिवा 
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वचन है। उसका वर्णन 'अक्षरात्परतः परः' के रूप में किया जाता है । झात्मा का 
पुरुष रूप से जानना और निर्गुण रूप से जानना, यह ज्ञान अध्यात्मज्ञात या आत्म- 
ज्ञान कहलाता है। परमात्मा सब्चिदानंदमय, आाननंदवन, विज्ञान-घन, विंभु आदि 
नामों से आख्यात है । प्रायः जीवन के खितन-सित्र में, लौकिक और अल कक क्षेत्र 
में, श्रसाधारणत्व एवम्‌ दिव्यत्व को चरम पराकाश्ा पर पहुँचे हुए तत्व को और 
स्थिति को ब्रह्मत्व प्रदान कर, गरिमामय प्रतिष्ठा पर आसान अरग का “कोय भारत 
के मनीपियों द्वारा पुरातन काल से होता आया है। साहित्य में रसानंद को ब्रह्मा- 


नंद सहोदर माना गया है। इसीलिए नाद, वठ्र, ज्ञान, अन्य, ब्राव, ब्राद्य और 
आकाश आदि को ब्रह्ममय माना गया हैं! इन सबसे उद्भूत आनन्द भी ब्रह्म हूँ 


है। यह अलौकिक दिव्य आनन्द ही ब्रह्मानन्द है। उपनिपदों के अनुमार ब्रह्म के 
स्वरूप लक्षण इस प्रकार बतलाए गये है--(१) सग्रुण सविशेष-सोपाधि- 
साकार - परब्रह्म और निर्युणा, निषिशेष, निराकार एवं निरूपाधिक परब्रह्म । 
सग्रुण के ग्रुरा, लक्षर और विशेष एवम्‌ चिहत बतलाए जा सकते हैं 
क्योंकि उसकी सत्ता इस प्रकार रहती है, जिसको हृदयगम किया जा सकता है तथा 
पहचाना जा सकता है। “मुण्डकोपनिपद्‌' ब्रह्म का पारमारथिक स्वरूप इस प्रकार 
बतलाता है -- 
दिव्योह्य मुर्तें: पुरुष: स बाह्माभ्यन्तरोह्मज: । 
अप्राशो हामनाः छुत्नो ह्क्षरा परतः पर: ॥ 
यह ब्रह्म निश्चय ही दिव्य अमूर्त3, पुरुण, बाहर भीतर सर्वत्र विद्यमान है 
और अजन्मा, अनन्य, अग्नाण, मनोहीन, विशुद्ध एवम्‌ श्रेष्ठ अक्षर से भी उत्डृष्ट है । 
अपने कम निद्रियों से उसका ग्रहण नहीं हो सकता । यही उपनिषद और आगे चलकर 
वर्णन करता है-- 


यत्र क्‍ द्रे श्यमग्राह्म समोन्रमवर्सण चश्ुः श्रोन्र तद पारिपादमु । 

नित्य विभु सर्वगतं मुसूक्ष्मं तदव्ययं तद्भूत योनि परि पश्यन्ति घीरा: ।* 

अर्थात्‌ वही निर्मुण ब्रह्म, अहृश्य, अग्राह्म, अगोत्र, भवर्ण और चक्षु श्रोत्रादि 
से हीन है, तथा अपाणिपाद, नित्य, विभु, स्वंगत, अ्य सू८म और अव्यय है 
तथा जो सम्पूर्ण भूतों का कारण है और जिसे विवेकी सम देखते है। स्पष्ट ही 
अभिप्राय सगुरा ब्रह्म के प्रतिपादन से है। स्वाभाविक रूप से ऐसा सन्देश उत्पन्न हो 
जाता है कि जब परमतत्व एक ही है, तब सभुण और नि ण दोनों एक ही समय 
१. सुण्डफोपनिषद २। 
२. मुण्डकोपनिषद १३१४६ । 


घुलनात्मसमक अध्ययन द्प्‌ 


कंसे हो सकता है ? वैष्णव कवियों के पास इसका उत्तर है कि 'संगुन अगुन दुई, 
ज्रह्म सूूपा ।, तो ज्ञानेश्वर कहते हैं कि, 'सगुण निर्गुर दोन्ही विलक्षणा | ब्नहम 
सनातन विठृठल हा'* अभिप्राय यह है कि ब्रह्म में ही यह शक्ति विलक्षरा रूप से 
विद्यमान है कि वह सग्रुण और निर्गुण दोतों एक साथ है और जो चाहे सो स्वरूप 
घारण कर सकता है । क्योंकि वह सनातन और पतित पावन है तथा घ्येय, ध्याता 
ओर निरंजन चित्त रूप भी है। वह कभी राम है तो कभी विदठल। अतः सिद्ध 
हुआ कि दोनों शक्तियाँ उसके सामथ्यं की ही बाते हैं । ब्रहमम के उभयविध लक्षणों 
के स्वरूप ये है--- 

(१) तटस्थ लक्षण और (२) स्वरूप लक्षण । 

ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त रूप हैं, तथा विज्ञान और आनन्द रूप भी । 
ज्ञान, वल और क्रिया शक्तियों से सम्पन्न ब्रह्म तो स्वाभाविक रूप से है। तटस्थ 
लक्षणों के अनुसार यह जगत्‌ ब्रह्म से उत्पन्न है और उसी में लीन हो जाता है और 
उसी के कारण स्थिति काल युक्त हो प्राण धारण करता है। सगुण ब्रहमम इस 
जगत्‌ के झास्त्रा, नियन्‍ता और भोक्ता हैं। भुक्ति और मुक्ति इनसे ही प्रास्त होती है । 
छुभ कार्यो के करने वालों का मंगल करने वाले और अशुभ कार्य करने वालों का 
अकल्याणा उनका ही कार्य है। यही विराट हिरण्य गर्भ है। निगुण को परब्रह्म 
और सगुरा को अपरकब्नह्म भी माना गया है। सृष्टि के सारे पदार्थों और तत्ों में 
अपने से स्वतः कोई सामर्थ्य नहीं है। जो कुछ भी हमें प्रतीत होता है, चह केवल 
ब्रहमम के बल पर ही । 

'तैत्तिरीयोपनिषद” बताता है कि “यतो वा इसानि भूतानि जायन्ते यततों 
जातानि जीवन्ति, यद्‌ प्रयंत्य भिसंविशन्ति, तद्‌ विजिज्नासस्व । तद ब्रह्मेति' ।४ 

सारे जगत्‌ में उत्पन्न होने चाले जीवघारी उसी से उत्पन्न हो, उसी का 
आश्रय ले, जीवन घारण करते हैं और अन्त में विनाशोन्मुख बन उसी में लय हो 
जाते है। विशेष रूप से उसको जानिए, वही ब्रह्म है। “ान्दोग्य्‌! में सग्रुण ब्रहम 
को, “'तज्जलानिति शान्‍न्त उपासीत ।* भर्थाव्‌_ 'चज्ज' तलल्‍ल', और 'तदर्च! इन 
तोनों को इस संक्षिप्त रूप में समझाया गया है ।* 

'केनोपनिपद्‌' के तृतीय खण्ड में उमा हैमचती ने वताया कि अस्नि में न तो 


२. सकल संत गाया अभद्धा १६६७ ज्ञानेश्वर पृ० २७६ ॥ 


२. तैन्तिरोयोपनिषद (३।१) + 
३. छानन्‍्दोग्य उपनिषद (३॥१॥४।१ )ी। 





श्घ२ हिन्दी और मराठो के वष्णव साहित्य का 


स्वतः दाहिका शक्ति है और न तृणा को उडाने की वायु में अंगभूत सामथयं है।' 
अतः प्राकृतिक शक्तियाँ अपने प्रवन सामथ्‌यें पर गये नही कर सकतीं । बाष्कलिना 
ऋषि को जब एक बार निर्गुण ब्रट्टम के बारे में पूछा गया त्तो उन्होंने मौनावलबन 
घारण किया । 'वृहदारण्पक' मे बताया गया हैं कि, 'स एप नेति नेत्यात्मागृह्यो 
न हिगृद्य ते शीर्यो न हि शीयंते संगरो न हि सज्यते सितो न व्यथते न रिप्य- 
त्मेत्तमु हैवेते न तरत इत्यत: पापमकरवमित्यतः कल्याण करवमित्युभे उ हैवंप एते 
तरति नन कृताकृते तपत, ॥२ 

यह नेति नेति है, अग्राह्म है, अज्ीय है, अविनाशी, असज्भ अनामक्त, निर्वाध, 
मुक्त, अव्यथित, अक्षय, पाप, पुण्य से परे होने के कारण शोक हर्पादि से रहित, पाप- 
पुण्यो के फलों से अर्थात्‌ हप॑, दुःखादि से ऊपर उठा हुआ तथा नित्यकर्म ताप रहित, 
निष्काम, अशब्द, अस्प, अगध, नकारात्मक अनादि और अनन्त होने से मन और 
वाणी का विपय नहीं बन सकता । 'कनोपनिपद' निष्प्रपच ब्रह्म का बड़ा सजीव 
वर्णन करता है -- 

यद वाचा सश्युदितियेन चामम्पुयते । 
तदंव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं यदिद मुपासते ।। *ै 

जोवाणी से प्रकाशित नही होता, किन्तु जिससे वाणी प्रकाशित होती है । 
वही ब्रह्म है क्योकि लोक इस देश कालावच्छिन्न वस्तु की उपासना करता है। पर 
वह ब्रहम नही है । उस अचित्य, सर्वकाम परमात्मतत्व ब्रहम को ब्रहमविद आत्मा- 
वेत्ता ही स्वसवेद्य रूप मे जानता वूमता होगा । वह गगे की दार्करावत्‌ है। ब्रह्म 
को प्रणव रूप या ओंकार रूप भी बतलाया जाता है। योग, भक्ति, ज्ञान, उपासना 
के द्वारा उस तक पहुंचा जा सकता है, तथा साक्षात्कार किया जा सकता है । ब्रहम 
जिज्ञासु वेष्णाव भक्त कवियों ने अपने-अपने स्वप्रयत्त से तथा उसकी कृपा से उसकी 
उपलब्धि अपनी-अपनी पात्रता अधिकारातुसार कर ली है । 

भिन्‍त-भिन्‍ल वेप्णवाचायों ने अपने-अपने मिद्धान्तो के अनुसार ब्रह्म, जीव और 
जगत्‌ तथा माया सम्बन्धी प्रतिपादन किया, जिसकी गज उनके अनुयायियी में अपने- 
अपने ढग से प्रतिध्वनित हो उठी है। भद्वेतवादो ब्रह्म को अशरीरी मानते है तो 
अन्य भक्त कवि ब्रह्म को शरीरी मानते है। भिन्‍नताएँ उसके गुणा हे अतएवं सग्रुरा 
ब्रह्म को कुछ वेप्णवों ने माना । यह सगुण ब्रह्म अवत्तार विशेष भी होता है । 
१. केनोपनिषद तृतीय खण्ड । 


२. बृहदारप्पकोपनिषद (४-२२) । 
३. केनोपनिषद (१-४) । 


चुलनात्मक अध्ययन ६८३ 


कोरी दाशनिकता का स्वरूप भक्त में रहना असम्भव था । अतः किसी न किसी रूप 
की घामिक आस्था से उसका सम्बन्ध जोड़ता भी आवश्यक सा ही हो गया । 

यहाँ हमें पुन: समस्त बेष्णवाचार्यो के सिद्धान्तों का निरूपण नहीं करना है। 
मराठी और हिन्दी के वैष्णव भक्त कवियों ने अपनी दार्शनिक धारणाए किस प्रकार 
बना ली थीं, उसका तुलनात्मक निष्कर्ष एक संकेत के रूप में प्रस्तुत करने के लिए 
ब्रह्म विपयक कुछ सेद्धान्तिक चर्चा यहाँ पर हमने कर ली है । 

हिन्दी बवेष्ण्व कवियों पर रामानुज, वललभ, निम्बाक॑, रामानन्द तथा 
चेतन्य मतों का प्रभाव परिलक्षित होता है। अत: हम कवीर, तुलसी, सूर और 
मीरा के आध्यात्मिक पक्षों का तथा वारकरी सम्प्रदाय और समर्थ सम्प्रदायान्तर्गत 
मराठी वेष्णव कवियों के आध्यात्मिक पक्षों के स्वरूप का तुलनात्मक निष्कर्प 


समभने को चेष्टा करेगे । 

कबीर निश्चित रूप से निर्गुण ब्रह्मवादी है। तो ज्ञानेश्वर और नामदेव 
नाथ सम्प्रदाय के सिद्धांतों से प्रभावित होकर अपनी वेयक्तिक साधना के द्वारा ज्ञान- 
सार्गी एवम्‌ निर्मुण ब्रह्मवादी प्रतीत होते है। यद्यपि ज्ञानेश्वर और नामदेव ने 
सगुरा ब्रह्मवाद की कत्तई उपेक्षा नही की है । सामूहिक-चेतना तथा समाज-कल्यार 
की दृष्टि से सगुण-विद्ठलोपासना का तथा नामस्मररथ का विशेष महत्व इन दोनों ने 
प्रतिपादित किया । इस साधना के साधनगत मोह में फंस कर मूल ब्रह्म का स्वरूप 
साधक न भूल जाँय; इसलिए ज्ञानमय सर्वेव्यापी अनन्त को भी साग्रह समभने का 


तत्व समझाया गया है। 

तुलसी और सूरदास तथा मीरा ने और एकनाथ तुकाराम तथा रामदास ने 
सग्रुरा ब्रह्मवाद का समर्थन किया है । वैसे सब बेष्णाव कवि कम से कम एक वात 
में एक मत के है और वह है सबका “नाम माहात्म्य' में चिर-विश्वास । सग्रुण और 
निर्गुण से परे और दोनों का साक्षी इन सबके मत से “नाम” है । तुलसी तो कहते 
ही है कि 'अग्रुन सगुन विच नाम सुसाखी ।/ एक स्थान पर तो वे नाम को ब्रहम 
राम से भी बड़ा मानते है यथा ब्रह्म राम ते नाम बड़” त्तृथा 'मोरे मत बड़, नाम 
दुहुँते ।” ब्रह्म-राम मय सारा संसार है तो यह सारा जगत्‌ श्रीकृष्ण का लीला धाम 
है, ऐसा सूरदास और मीराँ कहती हैं । विदठलमय संसार तुकाराम देखते है, तो 
सियाराम मय जग है, ऐसा तुलसीदासजी समभते हैं। सूरदास के विचार में जिस 
ब्रह्म की रूपरेखा झौर ग्रु०ण नही है, उसको मन का आलम्बन बनाना कठिन है | 
चंचल मन अव्यक्त पर स्थिर नहीं हो सकता । चक्र की तरह भटकता है, इसलिए 
सगुर ब्रह्म की लीला का ग्रान कर उसी की उपासना करना चाहिए । मराठी 


++3॥ हिन्दी और मराठी के वेष्णव साहित्य का 


वेष्णव कवि एकनाथ सगुणोपासक बनकर श्रीकृष्ण की उपासना करते हैं। तुकाराम 
तो सगुण विट्ठुल को नित्य ही अपने सामने देखना चाहते है । रामदास, तुलसी 
और एकनाथ चापधारी, मर्यादा पुरुषोत्तम प्रभु रामचन्द्रजी की सगुणोपासना करते 
है। निर्मुण की उपासना करने वाले चाहे तो अद्वैत ब्रह्द की उपासना कर मकते हैं 
पर तुलसी, सूर और मीराँ एकमात्र सगुण ब्रहम के ही उपासक बनना स्वीकार 
करते हैं। सग्रुण ब्रह्म की ज॑सी भक्ति जिस भक्त की रही उसको वैसे ही स्वरूप की 
पहिचान रहने से प्राय: हिन्दी और मराठी वैष्णव कवियों ने राम, कृष्णा और 
विदृठल की उपासना की । ब्रह्म को किसी ने मर्यादा पुरुषोसम के रूप में देखकर 
सौन्दर्य, शील और शक्ति समन्वित मर्यादा पुरुषोत्तम प्रभु रामचन्द्र को उस पद पर 
अधिष्ठित किया | तो कोई ब्रह्म के सौन्दर्य-पुरुषोत्तम, माधुये-पुरुषोत्तम तथा लीला- 
पुरुषोत्तम श्रीकृष्णचन्द्र के सगुणा स्वरूप का साक्षात्कार करते हैं। अव्यक्त निर्गुण 
ब्रह म की उपासना करने वालो ने योग और ज्ञान के साथ प्रेम भक्ति का भी समावेश 
कर एक अन्यतम विशेपता प्रकट की है। कवोर इस ब्रह्म को निर्गुण सग्रुण के 
परे बतलाकर उसका घ्यान करने में तत्पर है। कबीर स्थूल और मुक्ष्म के परे 
इंताइंत बिलक्षण परात्पर ब्रहम का साक्षात्कार करते हुए, दशरथसुत राम के बदले 
अपने ही भीतर के परमात्मतत्व को आत्माराम बनाकर उसका अनुभव गूंगे के गुड़ 
जैसा करने को कहते है। नाथ, योग, सूफी, वेदांत और उपनिषद आदि सभी में 
वर्णित ब्रह मानुभूति का कबीर पर प्रभाव प्रतीत होता है। इसीलिए अपनी 
अवखड़ता से फक्कड़ाना ढझ्भू पर श्रह्‌ मनिरूपण वे करते हैं। ज्ञानेश्वर तो अत्यन्त 
उच्च कोटि की स्थिति का वर्णन ब्रहमानुभूति में करते है, जैसे कर्पूर में उज्ज्वलता, 
सुगंध और मार्देव तद् प होकर रहते हैं, वैसे हृश्य, द्रष्टा और दर्शन तद्र प होकर एक 
ब्रह ममय स्थिति रहती है। सत्‌ चित्‌ और आनन्द ये तीन पद ब्रहम का शुद्ध द्रष्टा- 
पत्र बतलाकर्‌ मौन की राह अपनाते है। अभिप्राय यह है कि परमात्मा या ब्रह्म 
निखिल-निरपेक्ष होने से वहाँ सापेक्ष भाव आ ही नहीं सकता । ब्रहम का सचिदा- 
नंदमय वर्णन करने पर भी वह अपने से पूर्ण रूपेणा मिरूपाधिक है। कहना न होगा 
कि नामदेव और कवीर का ब्रह म-विवेचन कुछ इसी शेली का है। ज्ञानोत्तर भक्ति 
में प्रेम का समावेश हो जाने पर दूसरे ढज्छ का अर्थात्‌ सग्रुण ब्रह म का विवेचन सर्व 
जन हिताय'” कह ज्ञानेश्वर नामदेव आदि करने लगते है। ज्ञानेश्वर के अनुसार यह 
सर्वेश्वर परब्रह म, सगुरणा-निर्गुण, सृक्ष्म-स्थूल, साकार-निराकार, दृश्य-अहश्य आदि 
हल है। उसका सामथ्ये समर्यादा का है। अतएवं यदि यह चाहे तो पत्थर की 
सा 3 पर तैर जावेगी । भेरु मशक जैसे हो जायेगे । यह सारा वर्णन तुलसी के 
हस सम्बन्धी घारणा से मिलता है। उनके मत मे ब्रहू म राम के .रोम-रोम मे 


तुलनात्मक अध्ययन द्पश 


कोटि-कोटि ब्रह्माण्ड समाये हुए हैं। विधाता, शंकर और हरि को नचाने वाले 
अमार्याद सामथ्यंशाली चिदानन्द, ग्रुरधाम प्रभु रामचन्द्रजी हैं। नामदेव आतंभक्त 
थे, तो ज्ञानेश्वर ज्ञानी भक्त थे । परन्तु अभंगों में आतंता ज्ञानेश्वर में है, तो पदों 
में और अभज़ुो में ज्ञानोत्तर एवम्‌ ज्ञानमय भक्ति का विवेचन नामदेव भी करते है । 
परग्रहु म को जानने को भावना भक्ति है तो उसको आँखें ज्ञान हैं। अर्थात्‌ समुण 
ओर निमृरा ब्रहुम सम्वन्धी धारणाए समान रूपेश दोनों में विद्यमान है, तो कबीर 
में भी कहीं-कही समुणा ब्रह्म में आस्था के रूप में प्रकट होती हैं। पर सूलतः वे 
अद्वेत्ती और निर्गुण ब्नरहम के प्रतिपादक है । 


एकनाथ भी सर्वात्मवादी थे। अतः वे ब्रहम को सब में परिव्याप्त 
देखते हैं। किर भी मूलतः वे कृष्ण भक्त जान पड़ते हैं। श्रीकृष्ण को 
वे पूर्णा ब्रहम मानते थे। न्पष्ट ही है उनका भुकाव सगुणा स्वरूप. लीला- 
पुरुषोत्तम ब्रहम की ओर अधिक है। पर वे आचाये थे, इस नाते ज्ञानमय 
निर्गरा ब्रहम को अवश्य जानते थे। इसीलिए उसकी अलौकिकता को दार्शनिक 
अद्वैती निरूपण्यों से प्रतिपादित करते हैं। बिना भाव के देव प्रासि असंभव है। 
उस ब्रह्म का हृदय में ध्यान और नयनों से दर्शन और सर्वत्र उसकी व्यासप्ति समझनी 
चाहिए। महावीधघ का अ्ंजन सदुगुरु जनादन ने एकनाथ की आँखों में आँजा, 
जिससे उन्होंने गरीर के सभी रनन्‍्ध्रों के नेत्र से सग्ण सुन्दर श्रीकृष्ण की मृत्ति देखी, 
इससे उदभूत आनद से व्यापक परमात्मा का साक्षात्कार किया जा सकता है । 
सम्पूर्ण विश्वात्मक चैतन्यमय पर-ब्रह म का साक्षात्कार एकनाथ और तुलसी ने 
समान रूप से किया था, इस दृष्टि से दोनों का समान महत्व है। जागते, सोते 
उठते-बं ठते सर्वेत्ष एकनाथ को तृुलसीवत्‌ सब कुछ राम-मय दिखाई दिया है । कृष्ण 
का व्यामल स्वरूप और राम का श्यामल रूप एक ही सर्बात्मा ब्रहम का अभेद रूप 
है, इस तथ्य को एकनाथ भली-भाँति जानते है। अनेकविध अनुभवों से श्रह म 
साक्षात्कार करने वाले एकनाथ और तुलसीदास अपरिमेय हैं । 


समर्थ रामदास संगुरा ब्रह म-राम-रूप वर्णन में निर्गुणा ध्यान का अद्वितीय 
वर्णान करते है। यह बत्रहम निरूपण एकनाथ का रामदास पर पड़ा हुआ प्रभाव 
है। कबीर का आत्माराम बनना और रामदास का वह समुण म निर्गणा क 
साक्षात्कार कया समान स्तर के अदृभव नही कहला सकते ? रामदास को प्रभृ 
रामचन्द्रजी ने ही दीक्षा दी और उन्हें मगृण साक्षात्कार हुआ था। परस्तु रामदास 
भी अपने दासबोध में अद्वेताश्रयी निर्गुरा ब्रहूम का निरूपण करते है। यों भगवान्‌ 
के प्रत्यक्ष प्रमाणा पर आश्वित रामदांस की साधना होने से उनको सगरा ब्रहम का 


६८६ हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य का 


प्रतिपादक ही माना जावेगा। रामदास के अनुसार पिंड में जीवात्मा, ब्रहमाण्ड में 
शिवात्मा, ब्रह माण्डातीत परमात्मा और स्व उपाधियों से रहित निर्मल आत्मा हैँ । 
अर्थात्‌ यह सब एकत्र और मिलकर ही विश्वात्मा है। परमात्मा ही एक , निरपेक्ष 
सत्यतत्व है । उसे निर्गण, निर्मेल, निविकार, अनन्त सवाह्भ्यंतर व्यापी, निरजन 


जानिए, तथा उमका अखंड अनुसंधान करते रहिए ऐसा रामदास कहते हैं। विवेका- 
श्रित प्रयत्व ही रामदास का परब्रह म राम है । 


सूर तो प्रत्यक्ष सगुण ब्रह मबादी है ओर मीरा जैसी प्रेमिका सगुरणोपासिका 
है वैसे ही वे पूर्ण पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण एवम्‌ माधुय॑ पुरुषोत्तम रूप से स्वरूप साक्षा- 
त्कार करती हैं। उमको अविनाशी, एक परम-पुरुष भी मानती हैं। गिरिवर- 


नागर, सौन्दर्य-पुरुपोत्तम, रस-पुसुपोत्तम और माधुयं-पुरुपोत्तम सूर की ही तरह 
मीरा मानती है। 


जीव, जगत, माया और जोवन सम्बन्धी हृष्ठिकोण का मराठी और 
हिन्दी वेष्णव कवियों का निष्कर्ष : 


ज्ञानेश्व २-- 


ज्ञानेश्वर जगत्‌ को ईश्वर से अलग नही मानते । नामरूपात्मक विश्व भर 
ईश्वर अभेद रूप है। जल और उसकी कलकल ध्वनि अभेद रूप है बसे ही जगत्‌ 
ईश्वर का चिद्विलास है, स्फूर्ति है। वहिन और ज्वाला-बवहिन्‌ के ही रूप है तद्वत्‌ 
ईश्वर और जगत्‌ ईइ्वर-मय हैं। जीवभी ईइवर-मय है अतः उसकी अपनी स्वतंत्र कोई 
सत्ता नही है। विश्व ईश्वरमय है, पर विश्व का ज्ञान ईश्वर-ज्ञान नही हो सकता । 
जीव को इसी अज्ञान से मुक्ति प्राप्त करनी चाहिए। अत्त: माया ज्ञानमार्ग में सश्रम 
पैदा करती है उसका निराकरण कर ईइवर ज्ञान प्राप्त करना जीवन का लक्षेय होना 
चाहिए। जीव अज्ञान के कारण ईश्वर को मनुष्य रूप मानता है। व्यापक अर्थ में 
मानव से पिपीलिका तक में ब्रहम को पहिचानना ज्ञान है। यह ज्ञान न होते से 
बंधन, मोह, कर्म, जन्म मरण-चक्र आरम्भ हो जाते हैं । 
नामदेव--- 


नामदेव जीव ओर जगत्‌ को नश्वर और क्षणभंग्र मानते है॥ दो दिन का 
मेहमान बिना ज्ञान के मुक्ति नही प्राप्त कर सकता । माया के कारण गब्द, स्पर्श, 
रूप, रस, गन्धादि विषयों के प्रलोभनों में पड़कर जीव बंधन में पड़ने की सम्भावना 
है। अतः जीवन का दृष्टिकोण यह होना चाहिए कि इस संसार सागर में ही रहकर 
उसके प्रति अनासक्त भाव से विवेकाश्रय से ईइवर से तादात्म्य तथा उसका स्वरूप 


तुलनात्मक अध्ययन द्द७ 


साक्षात्कार कर लेना चाहिए। दंभ और बाह्य परिवेश से वैराग्य प्राप्ति नही 
होगी । विवेक से मन को मूड़कर देहभाव से मुक्ति अर्थात्‌ अहंभाव का विनाश हो 
जाता हैँ। वासना का उदात्तीकरण होकर बुद्धि शुद्ध हो जाती है। माया के 
कारण स्वरूपवान परनारी को देसकर उसके सझ्भा की वासना उत्पन्न हो जाती है, 
अतः काया और रुप से हीन सन्नी को पर उपकारी मानना चाहिए, क्‍योंकि वह जीव 
को वासना के वचाती है । अपने स्वहित की चिन्ता करते हुए अज्ञान से मुक्त होना 
चाहिए। जो जीव ऐसा नही करते उनके लिए करुणापूर्णा वाणी में वे केशव से 
प्रार्थना करते हैं कि वे उन पर कृपा करें। 


छपकतन्ताथ-- 


एकनाथ मोक्षार्थं, जीव को सांसारिक जीवन से विमुख होकर अपने सांसारिक 
जीवन को अध्यात्मपरक बनाने का उपदेश देते हैं। अहृष्ट के प्रवल सामथ्यें का और 
काल की महत्ता का ध्यान और स्मरण रखते हुए देह विपयक आसक्ति को हटाकर 
भक्ति और विवेक के आश्रय से अपना उद्धार कर लेना चाहिए। काया, माया और 
छाया मिथ्या हैं, यह जीव अज्ञान के कारण नहीं समझता । इसीलिए नदृवरता के 
पीछे मोहवण होकर जीव यत्र-तन्न दौडता फिरता है । अपने कर्मो का बोभ लादकर 
गधे की तरह दुखमय जीवन ढोता फिरता है । जन्ममरण, गर्भवास के चक्र से वह 
निमु क्तही नहीं हो पाता । फजीहत होने पर भी नही चेतता । ऐसे अज्ञ जीवोंके लिए 
परम कारुरिक एकनाथ कष्टी होते हैं और उस फजीहत की मुक्ति का अमोघ उपाय 
भी बतलाते है । यह उपाय हरि नामस्मरण करते हुए, जो जीव जिस स्थित्ति में है, 
उसे ही भगवद्‌ कृपा समभकर आनन्द के साथ कालक्रमणा करते हुए पश्चाताप युक्त 
हो भगवान्‌ की कृपा याचना करते रहना ही है । विकल्प, सदेह आदि भाव-हीनत्ता 
से उत्पन्न हो जाते है । कोरा ज्ञान भी जीव के पल्‍ले नहीं पड़ सकता । माया का 
प्रबल प्रभाव विपय-वासना में मिठास उत्पन्न कर जीव को अहंकार युक्त कर देता 
है । अतः: जीवन का लक्ष्य यह होना चाहिए कि अहं भावना नष्ट हो जाय । 
आत्मज्ञान से हेतु पुरस्सर श्रद्धा और आस्था से कुलाचार, वर्शाश्रम आदि का पालन 
करके स्वधर्म रत होते हुए आत्म-कल्याण और लोक-कल्याण सध जाता है । ईव्वर 
कृपा प्राप्त होकर आनन्द की उपलब्धि हो जाती है| दुर्गूणों को त्यायकर सदगुरों 
का संवर्धन करना हमारे जीवन का लक्ष्य होना चाहिए यही उनका झभिमत है । 


तुकाराम-- 


तुकाराम जीव को ब्रहम का अ्रग मानते हैं। यह जीव माया के आधीन 
है । ईश्वर माया चालक हे और जगत्‌ ईइवर का कौतुक है। जगव्‌ मायिक है, 
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जीव का अस्तित्व क्षणभंगुर है। पूर्व जन्म, पुनर्जन्म, कर्म का बंधन, कम का फल, 
प्रारब्ध, संचित क्वियमाण को तुकाराम मानते है। उनके अनुसार ससार के छः 
दुख, प्रतिष्ठा देव के आधीन है । माया जनित भ्रमात्मक संसार के मायिक प्रलोभनों 
से, तथा कर्मों की दुर्गति से बचने का एकमात्र उपाय भगवद्‌ कृपा है। सेपने डे 
माया जाल से मुक्त होने का सामथ्य किमी भी जोव में विद्यमान नहीं है। | भी 
अनन्त ने एवम्‌ भगवान्‌ ने जिस प्रवार रखा हो उस में ममावान मानकर, जाहिं 
विधि रासखे राम ताहि विधि रहिए! इस उत्ति को आ्रात्मसात्‌ कर लेना चाहिए । 
माया प्रसवधर्मिणी होने से अपने मोहपाश में जीव को रिक्राकर घेर लेती है । जीने 
से भी माया दूर नही होती, क्योंकि शुष्क वचनों से भाव उत्पन्न नही होता । माया 
तो जीव्र को अपने पिण्ड पोपण भर स्वारयरत भमेलों में डाल देती है। वह नारी 
रूप वनकर भजन में बाधक हो जाती है। इस माया से मुक्त होने का उपाय अतन्य 
गतिक होकर भगवान्‌ की शरण जाना है। तुकाराम के अनुमार जीव को वंद्ध, 
मुमुक्षु, साधक, और सिद्ध ऐसी चार अवस्थाएं है। जीवन आचरण-शुचिता, परो५- 
कार युक्त कमं तथा भगवान्‌ की सगुणोपासना युक्त साथना की प्रश्नय देना चाहिए ! 
तुकाराम-सामुज्यता में ही मुक्ति मानते है। जीव असली सुख पारमाथिक कर्मो से 
ही प्राप्त कर सकता है। चंचल मन को भक्ति के अनुकूल बनाने से मानव विगत 
कल्मप हो जाता है। इसी से वह भगवान्‌ का प्रिय भी बन जाता है । 


समथ रामदास--- 


समर्थ रामदास माया को जिगुशात्मक और गुराक्षो मिणी मानते है। जीव 
को सावधानी बरतने वाला दक्ष और साक्षेपी होना चाहिए, तभी उसे मोक्ष मिले 
सकेगा। प्रत्येक जीव मात्र भगवान्‌ के चलते-फिरते मंदिर है ऐसी समर्थ की भावना 
है। इसको उपासना ही अन्‍न्तरात्मा की उपासना है। ससार नाशवान्‌ हैं, 
अतः साधक को भरण का स्मरण रखकर अपना आत्मकल्याण ढूढ़ना चाहिए । 
जीव एवम्‌ साधक को प्रयत्न को पराकाष्ठा करनी चाहिए और आलस्य का एक- 
दम त्याग करना चाहिए । प्रयत्न ही परमेश्वर है, यह भावना साधक की हो 
जाने पर आत्मोन्‍त्ति दूर नहीं। जोव का आत्मोन्‍नति का निदचय माया के 
कारण वार-वार विगड़ने की संभावना रहती है, अतएव दीन वाणी से भगवान्‌ से 
पघाचना करनी चाहिए कि वह निश्चय अटल हो जाय । जीव का मन चंचल होते 
से शब्द, स्पशे, रूप, रस गन्ध आदि के प्रलोभनों में वह फेंस सकता है, अतः उस 
पर सुसंस्कार स्वयमेव ही करना उचित है। स्वात्मशिक्षा व स्व-सुसंस्कार रामदास 
फो रृष्टि से जीव के कल्याण के दो अमोध उपाय है। सांसारिक जीवन, मुमुक्षु को 
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यथाविधि व यथावत्‌ भगवान्‌ का ग्रुणगान करते हुए तथा उसमें लिप्त न रह कर 
अपनाने से अपना उद्धार दूर नहीं जान पड़ेगा । जीव को कर्म बन्धन से मुक्ति पाने के 
लिए विवेक, सदाचार और संयम को अपनाना चाहिए । यों जगत का स्वरूप मायावी 
और स्वार्थभय भावनाओं से सम्बद्ध है, अत: इस झंभट से दूर रहकर, मरण का 
स्मरण रखकर अपने स्वधर्म में रत रहने वाला उन्नति भवद््य कर सकता हैं । 
जीवन के प्रति आस्था, भगवान्‌ के प्रति आस्तिकता और प्रयत्नवादिता को अपनाने 
वाला समर्थ रामदास का जीवन-विपयक दृष्टिकोण है । देह भाव अज्ञान से उत्पन्न 
होता है। ज्ञान से उसकी नश्वरता समझकर काम भावना को राम नाम से जीतना 
चाहिए। जीव, जगत्‌, माया, मुक्ति आदि सबके बारे में मूलतः: परमार्थाभिमुख 
और प्रयत्न-प्रवण करने वाला समर्थ का अध्यात्मिक पक्ष स्पृहणीय है । गरृहस्थी का 
त्याग न कर जगत्‌ को भी सत्य मान उसकी अशाश्वतता को समझकर प्रवृत्ति परक 
आच रणा से आत्मोननति और राष्ट्रोन्नति में जुट जाने का महान उपदेश रामदास ने 
दिया है । जीवन को तूृरावत्‌ मानव कर हिसम्मत, धेर्य, विवेक और भगवान्‌ के 
अधिष्टान से स्वराज्य की स्थापना समर्थ ने छत्रोपति शिवाजी से करवाई। समर्थ 
का कमेयोग पारमाथिक कर्मयोग है। दुखमय तथा कष्टों से भरे हुए संसार से 
डरने वाले कायर जीव या साधक समर्थ के सर्वकश साधना-प्रणाली को नहीं अपना 
सकते । ग्रृहस्थी के हत और पारमाधथिक अद्व त के काल्पनिक विरोध को मिटाने 
के लिए समर्थ ने विवेक का आश्षय लेने के लिए कह्दा है। यही विवेक पारमाथिक 
उन्नति में सहायक बन जाता है । 


कबी र--- 
कबीर जगत्‌ को मिथ्या मानते हैं। माया को ठगिनी और व्यभिचारिणी 


मानते हैं। सारे पाखण्डों की सृष्टि माया ही करती है। भेद, भ्रम, मोह का 
निर्माण इसी का कार्य है। जगत्‌ ईदवर के स्वरूप को न समभकर संसार के 
आत्मकालीन, भासमान होने वाले कृत्रिम सुखों के पीछे दौड़ता है इसका कबीर 
को बड़ा दुख है। यदि कर्म और जन्म-मररणा चक्र से छुटकारा पाना है तो माया 
से दूर रहिए। माया को कबीर डायन तक कहते हैं ' संसार विमुख रह कर, 
विवेक वैराग्य को अपनाने का जीवन-हदृष्टिकोश कवीर अपने आध्यात्मिक सिद्धान्तों 
में प्रकट करते हैं। कथनी, करनी और रहनी में एकता का प्रतिपादन कबीर 
करते हैं। जीव लौकिक स्वर्‌प अज्ञान से परिव्याप्त रहता है इसलिए लिस रहने का 
अहंकार जीव को बंधन की चक्रिकापत्ति में डाल देता है । अतः मोक्ष तथा निवृत्ति 
का उपाय ब्रह्म के साथ तादात्म्य एवम्‌ साक्षात्कार है । जांति-पांति का वाद्या- 
डबर कबीर को अमान्‍न्य है। पुनर्जन्म और कर्मफल का सिद्धांत कबीर को मान्य 
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है। कबीर शारीरिक दासता में वद्ध जीव का निषेघ करते हैं। अन्ध विध्वासों से 
ऊपर उठकर ज्ञान मार्ग का अनुसरण कर स्वतंत्र विचार कर जीवन मुक्त होना 
चाहिए। वाह्म भाचारों के बदले आन्तरिक सदाचारों पर कबीर का अधिक 
विश्वास है। पाखण्डी कर्मो का निपेद्य कबीर ने किया है अपनी व्य क्तिगत साधना 
को उन्नत करने वाले कर्म का तो उन्होंने स्वय्म्‌ आश्रय लिया था। इसलिए उन्हें 
कर्ममात्र का निषेध करने वाला नहीं समभना चाहिए । 


तुलसीदास-- 


तुलसीदास जीव को तीन श्रेणियों में विभक्त करते हैं। प्रथम वे साधारण 
कोटि के जीव हैं, जो विषय रस का सेवन करते है। दूसरे साथक की श्रेणी के 
तथा तीसरे सिद्ध पुरुष | अधिक मात्रा में विषयों का सेवन करने वाले जीव ही 
मिलते हैं। जीव अपने से कोई सामर्थ नही रखता । इन्द्रियों के ये गुलाम होते है, 
अज्ञानी और बंधन के फेरे में पड़े हुए भी होते हैं। जीव ईश्वर का अंश होने से 
ब्रहम का सहज संघाती भी है। अपनी उन्नति की इच्छा, मोक्ष की प्राप्ति कर 
लेने की प्रविधि जानने के लिए वह प्रयत्नशील भी होता है। जीवों के दुख की 
प्रधान कारण मानसिक रोगी होना है, जो अनेक प्रकार के मोहों में उसे उलमका 
देता है। कामक़ोधादि विकारों को जीतने वाला भक्त वन मकता है। श्रुति 
समस्त हरि भक्ति का मार्ग जीव के उद्धार का अमोघ साधन तुलसीदासजी 
मानते है । जीव माया-प्रेरक होता है। मेरा और तेरा यह विभेद उत्पन्न करने 
वाली माया है। इन्द्रियों के विषय तथा मन की दौड़ जहाँ तक जाती है वह संवें 
भायान्तगंत है। तुलसी के अनुसार माया दो प्रकार की होती है विद्या माया ओर 
अविद्या माया। विद्या माया में रचना सांमरथ्यं होता है और अविद्या माया में 
सत्पतीत-स्थापन सामर्थ्य होता है। जीव को मिलने वाला दुख, पात्र तथा जन्म- 
मरण, अनेक योनियों में भठकने के लिए विवश होना आदि सब कार्य अविद्या 
मायाकृत हैं । इसका स्वभाव बड़ा दुष्ट है। अहंभावना सारे दुखों का मूल है । 
ज्ञान से स्वेत्र और सब में ब्रहम की सत्ता नजर आती है। सत्व, रज और तम 
के त्रिविध गुणों को जो त्याग सकता है वही विवेकी और वैराग्य संपन्न है। माया 
प्रभु की प्रेरणा है । विद्या माया के कारण जीव शरीर बनता है। पर वह अपने 
आपको विभु समभता है, यही अहज्लार और अज्ञान है। अविद्या माया का ऐसे 
जीव पर प्रभाव पड़ जाता है। तब पाप, वन्धन में पड़ना और दख भोगना 
पड़ता है। जीव इससे ज्ञान वेराग्य और भक्ति से बच सकता है । तुलसी इसीलिए 
संत्सड् साघुमत और लोकमंत का समन्वय करने का उपदेश देते है। व्यक्ति अपना 
आत्म-कल्याण साधुमत से कर लेता है, तो सारे समाज का एवम्‌ मानवंता का 
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कल्याण नोकमत से सप्राप्त कर सकता है। लोक-संग्रह की दृष्टि से तुलसी सत्सड्भ 
पर विशेष बल देते हैं। सत्सद्भ, विवेक और वैराग्य से संप्राप्त होता है, विवेक 
वेराग्य युक्त सत्सज्भ से श्रद्धा और विश्वास युक्त अन्तःकरण से नाम-स्मरण हो 
सकता है। परमार्थ के मार्ग में नारी प्रबल और घातक अखर्र है। अतः तुलसी 
पारमाथिकों को उससे सदा सावधान रहने के लिए कहते हैं। भक्ति भी प्रयत्न 
साथध्य नहीं है । वह तो ईश्वरी कृपा पर निर्भर है । भक्ति से ही मोक्ष मिलता है । 
श्रेय और अप्रेय का ग्रहएणा अश्रय और प्रेय का त्याग विवेक ही वैराग्य युक्त हो 
सिखाता है । इसी से हम ईश्वरी-क्ृपा के पात्र बनते हैं ॥ वह अनायास हो बरबस 
प्राप्त हो जाती है । 
सूरदास-- 

सूरदास के मतानुसार जीव गोपाल के अश हैं । जीव साधारणतया माया 
से आवृत ही वे मानते है । सूरदास के अनुसार शुद्ध जीव नित्य लीला से सम्बद्ध 
हैं नित्य जीव सांसारिक अर्थात्‌ लौकिक क्षेत्र में बहुत रूप से पाये जाते हैं, और 
बद्ध अर्थात्‌ अज्ञानी जीव अविद्या माया से अपने स्वरूप विस्मृति का कारण बन 
जाता है । इस दुर्गति से छुटकारा केवल भगवदीय क्रपा पर है। वंसे तो माया, 
जीव, जगत्‌ और अविद्या अर्थात्‌ अज्ञान सम्बन्ध सिद्धांत वेदान्तानुमादित सर्वे 
साधारण रूप में कम या अधिक मात्रा में सब में मिलते हैं उसी तरह सूरदास के 
द्वरा अभिव्यंजित साहित्य में मिल सकता है। इसे शद्धूराचार्य का अप्रत्यक्ष प्रभाव 
भी कहा जा सकता है। अज्ञानी जीव में देहाभिमान रहता है, तो ज्ञानी जीव मे 
एक रसता रहती है अतः वह एक मात्र गोविन्द नामस्मरण को ही अपनी उन्नति 
का साधन मानता है । भाग्य या अदृष्ट की प्रवलता को सूर मान्य करते हैं। इसे 
ही कर्म गति कहा जाठा है । अनेक योनियों में भ्रमण करना तथा अनेक देहों को 
घारण करना जीव के कर्मो पर अवलंबित है । वेसे जगत्‌ को भी भगवाब्‌ का 
बनाया हुआ सूरदास समभते हैं जो शुद्धाहईत दर्शन के अनुसार उचित ही है । 
भगवान्‌ की यहच्छा से ही संसार निर्मित हुआ जो भगवान्‌ की क्रीड़ा-स्थली है ॥ 
अत: यह भी हरिरूप है । मन जब तक कृष्ण में नहीं रत हुआ तब तक इसे 
माया कृत ही मानना चाहिए | संसार को सूरदास ने सेमल के समान और जीव को 
उसके स्वर्‌प पर मुग्ध हुये हुए तोते के समान माना है । यह मिथ्या भास श्रकट 
हो जाने पर पछताना पड़ेया । इसीलिए सूर साधक को चेतावनी देते हैं! माया 
को सूर भी तिग्रुणात्मिका ही मानते है। इससे छुटकारा भगवान्‌ की पुष्टि अर्थाव्‌ 
अनुग्नह से ही संभव है । जीव चँत्तन्य सहित है तो माया चेतन्य रहित । संसार 
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का सत्य प्रतीत होना भगवान्‌ की माया का परिणाम और प्रभावोत्पादिता हैं । 
भगवान्‌ कृप्ण की अगम्य माया को कौन जान सकता है ? 
भगवान्‌ के गुणानुवाद में लीला गान करने मे उसका रसाननद लेने में कि 
जीव का मोक्ष है । सायुज्य मुक्ति ही सूर के अनुसार उच्चकोटि का मोक्ष है। व 
चारों मुक्तियों का सूर ने अनुभव लिया है। रसरूप रस-पुरुषोत्तम भगवाद्‌ का 
अज्भ वन जाना ही सूर के जीवन का लक्ष्य या हृष्टिकोश रहा है। कष्णलीला में 
प्रवेश और उसका आनन्द ही जीवन का चरम लक्ष्य होना चाहिए। आध्यात्मिकता 
से रास के रहस्य को समझना और महाभाव प्राप्त करना उच्च कोटि का पुरुषार्थ 
है। सूरदास ने अपनी पात्रता और अधिकार से इसे पुष्ट कर प्राप्त कर लिया था । 
मीरॉ-- सील 
मीराँ की भक्ति भावना दांपत्यरति और प्रेम के मतवालेपन से परिपूर्ण हाने 
से नाम-सद्धीर्तंन और अपने प्यारे सांवले कृष्ण से प्रशय-निवेदन और विरहव्यथा 
का अभिव्यंजन ही उनके पदों मे देखने को मिलता है। उनके मत से परम-पुरुष 
पुरुषोत्तम एक मात्र श्रीकृष्ण ही हैं, अन्य सारे जीव रत्री र॒प है। प्रकृति जड़ होने से 
अज्ञान और मोह जनित और मिथ्या बातों को सत्य समभमे का प्रयास जीव कर 
सकता है, वे लौकिक मोह मे कदापि नही फंसी । सदा ही अलौकिक श्रौर उदात्त 
प्रेम से मस्ती में मगन रहकर अपने प्रियतम को-- श्रीकृष्ण को उन्होंने पा लिया । 
अनेक जन्मों को साधिका तथा अनुरागिनी उपासिका बनकर पूर्ण समर्पण कर अपने 
प्रिय श्रीरणछोडजी मे ही वे समा गईं । सारूप्य मुक्ति उन्हें मिली है। मीरा को 
भक्ति की साकार प्रतिमा कह सकते है यही सम्भवत: उनके मत से जीवन की 
साथकता है। लोक-लाज को तजकर कृष्ण प्रेम की एकमात्र अधिकारिणी मीराँ 
वनी है। लौकिक पदार्थों के प्रति मीराँ को कोई मोह नहीं है। अतः उसने कम 
बंधन से ऊपर उठकर अपना जीवन असीम सौन्दर्य पुरुषोत्तम पर न्‍यौछावर कर 
दिया था। मीरा में प्रेम का भावोन्मेष तथा भावावेश अपने अत्युच्च स्तर पर पहुँच 
गया था। श्रीकृष्ण मे इतना एकांशी प्रेम बहुत दुलंभ है। गोपी भाव की तरह 
इसे मीरा-भाव भी कहा जा सकता है । 
वेष्णव भक्ति के विविध पंथ और पद्धतियों का कारण तथा उ 
तुलनात्मक निष्कर्ष के रूप में : 
मराठी और हिन्दी के वप्णाव कवियों ने जो आध्यात्मिक विचार-घारा एव 
सिद्धातो का विवेचन किया है, उसको रिष्कपे र॒प मे हम देख ही आये है। भक्ति 
करने का उद्देश्य व्यक्तितत और सामाजिक दोनो प्रकार का 
निदिचत कह सकते है। भक्ति व्यक्ति के विकास का और आत्म- 


हू श्य क्‍या था ? 


था, ऐसा हम 
कल्यारा का एक 


ना जि का कक शक कि चेक लक की च २ जिन 


जा. की... ऑणी 
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सर्वोत्कृष्ट साधन है । वह जैसे व्यक्ति के लिए आत्मोन्नति का मार्ग खोल देती है 
वेसे ही समाज, राष्ट्र एवम्‌ मानवीय गुणों का प्रकर्प रपेण सामूहिक कल्यार के 
लिए भी पथ प्रशस्त कर देती है। इस संसार के चेतन और सत्य तत्व के साथ 
अनुरक्ति करना ही भक्ति है जो मानब को मन, बुद्धि और हृदय से इस परमतत्व को 
जानने और उसके समकक्ष उच्च स्तर पर अपने आपको ले जाने में सहायक हुईं 
है । सग्रुण भक्ति को चविजषेप र्‌प से बहुत अ्रंशों में मराठी और हिन्दी के वैष्णव 
कवियों ने प्रण्य देकर अपने-अपने उपासना भाग की साथना की है। इसका प्रमुख 
उद्दृश्य है जीव और जगत्‌ की सत्यत्ताको समभना तथा मायावाद से अर्थात्‌ अआ्रान्ति से 
मुक्ति। जीव और ब्रहम का अभेद तथा सर्वत्र एक ही सत्य के दर्शनये भी अन्य 
उदहेदय जान पड़ते है । समन्वय की भावना से प्रत्येक युग के लोक प्रचलित विश्वास 
को तथा युगधर्म को अपनो-भ्रपनी पद्धति से अपनाकर वैष्णव भक्तों ने मानवता की 
एक बहुत बडी सेवा की है । भगवान्‌ से मानव मात्र को मिलाकर मानवत्व को 
अपूर्व प्रतिष्ठा प्रदान कर दी है । 


वाल्मिकी-रामायणा, अध्यात्म-रामायरणा, हरिवशझ्न-पुराण, ब्रह मर्वचतें-पुराण 
ब्रह मसत्र, भागवत-पुरारणा, नारद-भक्ति सूत्र, शान्डित्य-भक्तिसूत्र,, महाभारत, 
नारायणीयोपास्यान, श्रीमद्‌ भगवद-गीता, उपनिषद साहित्य और वेद ये सारे ग्रन्थ 
मराठी और हिन्दी बंप्सब साहित्य के आधारभूत ग्रन्थ है जिनसे प्रत्यक्ष अप्रत्यक्ष 
पद्धति से भक्ति के तत्व इन साधकों ने लिये है। इन साधकों ने भ्रक्ति की 
आवश्यकता जीवन में इसलिए अनुभव की थी, जिससे उनका आत्मकल्यारणा हो जाय 
तथा भगवाय्‌ से उनका साक्षात्कार हो जाय । इनमें भक्ति की दार्शनिकता पार- 
माथिक सिद्धान्तों पर आधारित थी । भक्ति की भावुकता भगवान्‌ से स्वरूप सम्बन्ध 
जोड़ने के लिए और हृदय प्रधान प्रवृत्तियों की उदात्तता एवम्‌ चित्तशुद्धि के लिए 
अनिवार्य थी । भक्ति की वौद्धिकता भगवद्‌ विपयक ज्ञान के लिए तथा सत्य के 
तत्व की जानकारी के लिए आवद्ययक थी । 

भज अर्थात्‌ भजना से भक्ति शब्द वना है । ऐहिंक जीवन में तो इसकी 
आवश्यकता नही रहती, पर दिव्य और अलौकिक एव पारलौक्चिक जीवन मे इसकी 
आवध्यकता बरावर बनी रहती है । मराठी और हिन्दी वंप्शव कवियों ने इसे 
अनभव किया था । नारद इसको परम-प्रेम रपा और अमृत स्वर॒पा मानते हू । 
इसको उपलब्ध कर मनुप्य तुप्त और सिड्ठ हो जाता है। भगवान्‌ को प्राप्त करने के 
कर्म, ज्ञान, योग और भक्ति ये चार साधन प्रमुख माने गये हैं। सहज सुलभ और 
सावंजनीन होने से इसे राजमार्गा के रूप में सब ने स्वीकार किया । -धर्म में भक्ति का 
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महत्व विशेष है। भक्ति हदय का और मन का भाव है। वह सहेतुक, निहेतुक 
और मोक्ष प्राप्ति के लिए की जाती है। ईन वैप्णाव कवियों ने आगे चलकर भक्ति 
को रसत्व भी प्राप्त करा दिया । भक्ति सकाम और निष्काम दोनों प्रकार की 
होती है । 

वैष्णव शास्त्रकार भक्ति के पाँच प्रकार के स्थायीभाव बतलाते है, शान्ति, 
प्रीति, सख्य, वात्सल्य और माधुर्य । इनसे ही आगे चलकर पांच रस उत्ान्‍ हो 
गए। वे ये है--शान्त, प्रीति, सस्य, वात्सल्य, मधुर वा उज्ज्वल रस । भगवान से 
व्यक्तिगत प्रिय सम्बन्ध प्रस्थापित हो जाने पर उसे दास्य भक्ति भी कहते हैं । विनय 
भाव से की गईं भक्ति दास्य भक्ति है। इसके अतिरिक्त प्रमुख रुप से संखंय भक्ति, 


वात्सल्य भक्ति, और मधुरा भक्ति को मराठी और हिन्दी के वेष्णव भक्तों ने 
अपनाया है । 


कक्ति का प्रयोजन--- 


वैष्णव साधना मे साधक वा भवत परोक्ष शबित की खोज में लगा रहता 
है। श्रद्धा और विश्वास के साथ भगवान्‌ की स्तुति और प्रार्थना भरते किया करता 
है। इसका प्रयोजन यह है कि भक्त ससीम है और भगवा असीम । अतः जीव 
प्रभु कृपा से पाप-प्रक्षालन करे और पृण्यो का अज॑न करे। कर्म स्वातंत्य होने से 
ससीम साधक पाप और पृष्य का भेद नही जानता । अतः भगवाद से प्रार्थना कर 
वह इसका भेद जान लेगा । मानव की दानवी और देवोषम प्रवृत्तियों मे से वह 
दानवी प्रवृत्तियों का दमन करे और देवोपम प्रवृत्तियों को सतत जाईश॑त रखे, यही 
प्रयत्न भवित करने वाले साधक का रहता है। कह सकते है कि भवित से आत्म 
तत्व की प्राप्ति और आनन्द की उपलब्धि होती है। इसे जीवन का चरमोत्कर्प भी 
मान सकते है। प्रत्येक साधक अपनी पात्रता और अधिकार तथा अवस्था के 
अनुसार भक्ति की साधना मे प्रवृत्त होता है। साधना का आरम्भ जो साधक जिंस 


अवस्था में है वही से आरम्भ होताहै । पर उसे आगे चलकर उन्नति करने की 
आवध्यक्ता बनी रहती है। इस उच्न 


कहते है 


भारतीय साधना में गरुद का महत्व प्रतिपादित है। ग्रुरु को साक्षात्‌ 
परब्रह म बतलाया गया है। वेष्णव साधकों ने ग्रुरुका महत्व समझा है। ४० 
गोविन्द से मिलाता है। कबीर, तुलसी, सूर और मीर्स तथा. ज्ञानेदवर, 
नामदेव, एकनाथ, तुकाराम और रामदास ने गुरु की महिमा का वर्सान किया है । 
गुरु, अविवेकी-साधक को ज्ञानांजन देकर विवेकी बना देता है। भवित का सुस्मा 


तिका मार्ग बतलान बाले त व को शुरू 
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साधक की आंखों में लगाकर भक्त को सत््‌, चित्‌ु और आनन्द की त्रयी का महत्व 
समझा देता है। स्पष्ट है कि भक्ति का प्रयोजन असत्‌ का विनाश और तम भर्थात्‌ 
अज्ञान से मुक्ति और अमृत तत्व की उपलब्धि है। भागवत और भगवबद्‌ गीता में 
ज्ञान, कम और भक्ति की साधना-त्रयी का वर्रान है। मानव की असली प्रतिष्ठा 
इस साधनात्रयी को अपनाने मे है। यही वेष्णव भक्ति-शास्त्र का संकेत है। इस 
संकेत को समभकर ज्ञानाश्रयी एवं ज्ञानोत्तरी भक्ति की प्राप्ति हो जाती है। यही 
रागानुगा में परिणत होकर रसमय बना देती है । 


सदगुरु महात्म्य -- 

गुरु का महत्व मराठी और हिन्दी वष्णव भक्त कवियों में घबरावर विद्यमान 
था। सदुगुरु के कारण आध्यात्मिक उपनब्तरि हो जाती है । हिन्दी और मराठी 
वेष्णव भक्त कवियों ने भी ऐसी उपलब्धियाँ कर ली हैं। एक प्रसिद्ध संस्क्ृत 


बनोक है । 
'गुरुब्रह्मा ग्रुरुविष्ण॒ः ग्रुरुदबों महेश्वरः । 
गुरुसाक्षात्‌ परन्रह्म तस्मे श्री ग्रुरवेनमः ॥ 
शिष्य में, साधक में या भक्त में जो कमियाँ होती हैं, अथवा जिन आध्या- 
त्मिक शुर््यों का साधना की दृष्टि से अभाव रहता है उनकी पूर्ति वा उन गुणों का 
प्रादर्भाव साधक में निर्माण करने का कार्य प्रेम से, ग्रुरुही करता है अतः ग्रुरु को 
ब्रह्मा कहा गया है । शिष्य में तमोग्रुण का या आसुरी श्रवृत्तियों का पूर्ण रूप से 
विनाह करने का कार्य गुरु को क्रोध से भी कभी-कभी करना पडता है। अत: वह 
शिव या महेश्वर कहा गया है । शिष्य की गलतियो को उदार दृष्टि से और वात्सल्य 
भाव से क्षमा कर उसको सत्‌ का पथ बतलाना एवम्‌ उसको सात्विक बनाने का 
कार्य सदुगुरु का है। अतः बह लोकपालक विष्णु स्वरूप भी माना गया है। साधक 
का साध्य भगवान्‌ का स्वरूप-साक्षात्कार है॥ पर भक्त और भगवान्‌ के बीच का 
अन्तर कम करना, ज्ञान के प्रकाश से अज्ञान को तिरोहित करना, जीवन के कृत्रिम 
और मायावी व्यामोहों का निर्मूलनन करना तथा अमरत्व का अस्थापन करना ईश्वर 
की सत्ता और अस्तित्व में श्रद्धा और विश्वास का जागरण करना आदि ये सव गुरु 
के कार्य हैं। मराठी और हिन्दी के वष्णव भक्त कवियों को अपने-अपने सद्गुरु को 
प्रतिष्ठा स्वीकृत है तथा उनको अपने ग्रुरुका ऋरणा भी मान्य है । इसलिए अपने-अपने 
सदगुरु के प्रति वे कृतज्ञता-ज्ञापन भी करते है ! उनका यह कार्य सर्वंथा समीचीन 


और इलाघनीय ही माना जावेगा । 


६६६ हिन्दी और मराठी के बैष्णव साहित्य का 


ज्ञानेशवर और कबीर को अपने गुरु के प्रांत अपार श्रद्धा है। अत्यंत 
विनम्रता और सद्भाव एवम्‌ समादर से दोनों अपने सदुगुरु के प्रति अपनी आस्था 
और बदला प्रकट करते है। कबीर के लिए तो गुरु और गोविन्द समान ल गते हैं । 
फिर भी वे गोविन्द को प्रत्यक्ष प्रदत्त करमे वाले गृद पर अपने आपको न्धौछावर 
करते हैं। ज्ञानेश्वरी अर्थात्‌ भावार्थ-दीपिका में ज्ञामेश्वर अनेक स्थानों पर अपने 
गुरु निवृत्तिनाथ के प्रति आादरांजलि समर्पण करते हैं । 


निगुरे नामदेव की फजीहत वैष्णव भक्त मण्डली में विद्ेप प्रसिद्ध है। पर न्‍्यु 
विसोवा छेचर से ज्ञान-दीक्षा मिल जाने पर नामदेव का महत्व बहुत वढ़ जाता है । 
सगुण-साधता का महत्व समझने पर सिद्ध भक्त नामदेव भगवान्‌ के सर्वव्यापकत्व का 
रहस्य जानकर नाम-संकीतंन करते हुए भागवत धर्म की पताका पंजाब जैसे सुदूर 
प्रान्त में प्रस्थापित कर फहराते हैं। भवित तत्व का प्रचार वे जन-भापा में अर्थात्‌ 
ब्ज-भाषा में करते हैं। क्या यह कम सराहनीय कार्य है। निर्गुण और संग्रुश 


साधना में परिपक्व तामदेव को इसीलिए कबीर ने भी समादर की दृष्टि से 
- देखा । 


शिष्य-प्रवोधन में समर्थ सदगुरु जनादन स्वामी परम कारुणिक सन्त एकनाव 
को पात्रतम शिप्य बनाकर आदर्श भागवत भवत के बौद्धिक, मानसिक भर ह॒देय- 
यक्ष की सभी भ्रवृत्तियों सहित एक आदर्श ग्रृहस्थ और संत्र का सन्तुलित व्यक्तित्व 
उन्हें प्रदान कर देते हैँ। जगद्‌ वरेण्य तुलसीदास, महामोह तम-पुज को नष्ट करने 
वाले बचतों का प्रभाव जिनकी चाणी में है, ऐसे कृपा-सिन्धु नररूप हरि अर्थात्‌ 
नरह॒र्यानंद का आस्था और श्रद्धानत हो स्मरण करते हैं। महात्मा सूरदास तो 
गुरु और भगवान्‌ श्रीकृष्ण चन्द्र में अभेद मानकर भगवान्‌ की लीला गान में शदृत 
हुए हैँ । तुकाराम, रामदास और भीराँ के साधना रत्त जीवन में गुरु का महल 
स्थान-स्थान पर प्रतिपादित है। तुकाराम को स्वप्म में बावाजी चंतन्य ने 
'रामकृष्णहरि' यह मंत्र दिया था। मीर्सा को भी सत्य का दर्शन सद्गुरु के द्वारा 
संप्रात्त हुआ था, एवम्‌ एक अनमोल वस्तु उन्हें सदगुरु ने प्रदात की है ऐसा वे 
कहती हैं। तुकाराम को पुनः सदृगुरु नहों मिले इसका अपार दुख है। समर्थ 
रामदास भी अपनी गुरु परम्परा देकर अपने गुरु के प्रति अपनी कइृतज्ञता का ज्ञापन 
करते हैं । | 


शत 


इससे साररूप में एक बात स्वतः सिद्ध हो जाती है कि पारमाथिक आत्मो- 
न्तति में एवम्‌ राष्ट्रोन्‍्चति में सदगुरु का श्रे छत्व एक चिरंतन तत्व है। भक्ति करने 
वालों के लिए तो इसका एक अपार महत्व है ही। आध्यात्मिक परिपक्वता से 


धुलनात्मक अध्ययन ६६७ 
आत्मकल्याण और लोक-कल्याण अर्थात्‌ आत्मोन्तति राष्ट्रोन्नति ये वरावर कर सके 
हैं। जिन भक्ति पद्धतियों को इन मराठी और हिन्दी वैष्णव भक्‍त-कवियों ने 


अपनाया उन्हें अब हम देखने का श्रयत्न करेने । 
मराठो ओर हिन्दी वेष्णव कवियों की भक्ति पद्धति एस साधना प्रणालियाँ 
और उनका महत्व-- 


तुलनात्मक निष्कर्ष के रूप में-- 
मराठी के वेष्णाव भक्त ज्ञानेश्वर, नामदेव, एकनाथ, तुकाराम और समर्थ 


रामदास तथा हिन्दी के वैष्णव भक्‍त कबीर, तुलसी, सूरदास और मीराँ ने भक्ति 
योग का बराबर प्रश्नय लिया है। यह भवित-साघन-गत और भाव-गत इन दो पक्षों 
से हमारे सम्मुख प्रदर्शित हुई है । इसका एक आचरण-पक्ष और दूसरा ध्यान-पक्ष 
है । निष्काम कर्म करते हुए, अहिंसा, सत्य, अपरिग्रह, आस्तिकता, सत्सज्भी का 
आचरण में जागरूकता से और बुद्धि पुरस्सर व्यवहार करते हुए इन वैष्णव कवियों 
ने अपनी अपनी पात्रता गुरुपवदेश और मार्गदर्शन से वढ़ाई। अधिकार सम्पन्नता 
प्राप्त करने के लिए स्वधर्म रत रहकर कतेंत्य बुद्धि से भगवद्‌ प्राप्त्यथं' नामस्मरण, 
सछ्छीतंन को नित्य और नंमित्तिक रूप में अपनाया । अपने गुरु से प्राप्त मंत्र-जप भौर 
नाम-जप के साधन से अपने मन में दिव्य आनंदावस्था को जाग्रत कर लिया । यह 
भावावस्था उच्च कोटि की आध्यात्मिक उपलब्धि मानी जायगी। नाम-स्मरणा से 
नामी तक पहुंचने का सोपान इन वेण्णव भक्तों के हाथ आ गया । भक्ति-साधना 
में नाम माहात्म्य की गरिमा सर्वोत्कृष्ट मानी गयी है । कलियग में नाम का महत्व 
भी अधिक है। नाम झरूपात्मक जगत्‌ का रचयिता प्रत्रह्म परमेश्वर का नाम-स्मरण 
उस भाव को भक्‍त में हढ़ कर उसके सद्ूूल्प में चल देता है । भकक्‍त नाम लेने के 
पूर्व प्रतिकूल का वर्जन कर अनुकूल का सद्धुल्प कर भगवात्र का नाम भाव से लेकर 
रूपात्मक सत्ता में उसे प्रतिष्ठित करता है। यह उसकी श्रद्धा का विषय है । अतः: 

नाम-रूप भाव में और भावरूप परमात्मा में लय हो जाते हैं। भाव के सहारे अपने 

आपको परमात्मा में लीन करना ही नाम-स्मरख है । किन्तु ऐसा नामस-स्मरख 

हो पाना एक कठिन कार्य है। इसीलिए नियमित रूप से उपासना व साधना करनी 

पड़ती है जो एक दैनंदिन संस्कार वन जाता है। इसी अनन्यता से नामस्मरणख 

करने वाला नाम और नामी में अभेद देखता है ॥ 

भगवद्गीताकार कहते हैं--- 


अनन्याश्चिन्तय -तोमाम्‌ जनाः _ पयुपासते । न 
तेषाम्‌ नित्यामि युक्तानाम योगः क्षेम वहाम्पहम ॥। 


कमल अटल 
व्‌. श्लरोमद्‌ भगवदगीता, €।र२२ । 


श्श्द हिन्दो ओर मराठी के वष्णाव साहित्य का 


इस प्रकार अहनिश अनन्य होकर जो मेरा नामस्मरण करते हैं, उनका 
योगक्षेम मैं चलाता है। श्रीकृष्ण के इस आइवासन का सभी वैष्णव भक्तों ने 
यथावत्‌ परिपालन किया है। इसलिए मराठी और हिन्दी वेष्णाव कवियों ने नाम- 
माहात्म्य गाया है और स्मरण कर वे भक्ति के पात्र और अधिकारी बन गये हैं। 
ध्यान पूर्वक भक्ति करना ही राजयोग है । ज्ञानेष्वर ने इसे सराहा तथा तुलमी 
इसकी प्रशंसा करते हैं। कबीर, नामदेव, रामदास, तुकाराम, सूरदास, मीरा और 
एकसाथ सभी नाम-स्मरण और हरि-संकीर्तन कर तर गये हैं। अतः इस चीज को 
कौन मिथ्या मान सकता है ? मन को उस परम चैतन्मय के साथ सम्बद्ध करने के 
लिए और अन्य कोई साधन नही है । अजु न ने श्रीकृष्ण को इसी से वश्ष में किया 
था। शावरी के बेर इसी के कारण राम ने चखे थे । एकनाथ के यहाँ श्रीखंड्या 
वन इसीलिए श्रीकृष्ण उन पर अनुग्रह करते रहे । रघुनाथ के हस्ताक्षर इसीलिए 
तुलसी की विनय पत्रिका पर हुए। मीरा के प्रभु गिरधारी”! इसीलिए उनके 
बालम बने । इसीलिए कबीर ने राम की बहुरिया वन कर उनको अपना प्रिय 
वनाया । नामदेव पर, विटद्ठल की इसी से सदा कृपा होती रही। तुकाराम के 
अ्रभज्भो में और सूरदास के पदों में इसीलिए तन्मयता है और भगवान्‌ गुणानुवाद 
का यथार्थ लीला-रहस्य और अड्डून हो सका है। दोनों इसलिए समग्रुण स्वरूप 
साक्षात्कार करने में सिद्ध बन सक्रे हैं। 
भवित मे भक्त का अहंभाव विसर्जन एक अनिवाय॑ कर्म है। भगवान्‌ के 
प्रति शरणागति, आत्मनिवेदन, अनन्य भाव से आत्म समरपंण आदि कार्य भवतों 
ने किये है ! आत्मा और परमात्मा के सम्बन्ध को प्रथमावस्था इसकी जिन्नासा है ! 
अपने उपास्य का स्वरूप उनकी जानकारी, ज्ञान और पहिचान जिज्ञासा के अन्तर्गत 
आने वाले विपय हैं। इसके बाद की सीढ़ी ममत्व अर्थात्‌ भक्त की भावना के 
साथ घनिष्टता एवम्‌ परिचय वृद्धि गत होने की है। प्रभु रामचन्द्रजी का मैं दास हूं, 
हु तुलसी का भाव ओर प्रग्मु समर्थ रामचन्द्रजी हैं, भत: मेरी ओर वक्र दृष्टि से 
कोन देख सकता है यह रामदास को आस्था तथा इसी तरह की अन्य मराठी और 
हिन्दी वेष्णुव भक्त कवियों की भावनाएँ इस द्वितोय कोटि की अवस्थान्तगंत आने 
वाली बाते हैं। इन भावनाओं से भवत भगवान्‌ के निकट पहुँचने का मार्ग और 
अधिकार पा लेता है। तुकाराम, सूरदास, कबीर, एकनाथ, ज्ञानेश्वर, तुलसी 
दास, मीर्रां और नामदेव इस अधिकार को प्राप्त कर भगवान्‌ रामचन्द्र भगवान्‌ 
श्रीकृष्णचन्द्र ओर विठ्ठल का नैकस्य पा गए । इसके वाद भक्त भगवान में डूब 
कर महाभाव युक्त होकर तद्भ,प हो जाता है। ऐसा माघुय भाव कबीर, मीराँ, 
सुर, तुकाराम आदि में उपलब्ध हो गया है । 


कक 
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भक्ति करने वाले वँष्णव भक्तों में सामान्यतः अनासक्तिपूर्ं कर्तव्य कर्म- 
तत्परता और प्रवृत्ति मुलक भगवद्‌ भक्ति पाई जाती है। अः्त्मा के भमरत्व की 
ये सारे वैष्णव कवि उच्च स्तर से घोषणा करते है। स्‍्वय कर्म परायणश बनकर 
व्यक्ति और समाज के निकम्मेपन को तथा निराशा को नष्टकर इन वँष्णव कवियों ने 
दोनों को आइवासन और क्रियाशील बनाया है । मराठी और हिन्दी के इन वैष्णव 
साधकों का यह एक महान कार्य है । अनासक्ति का यह पूर्ण परिपाक हो जाता है 
कि भवत केवल भक्ति ही मुख्य मानने लगता है। 

भक्ति करने से फलाकांक्षा अनायास छूट जाती है। साधक को कर्मफल 
पाने की इच्छा छोड़कर कर्मा की ओर अग्रसर होना चाहिए यही इनकी भक्ति का 
निवेदन है । वंष्णवी भवित प्रवृत्तिपरक है। गीताकार का भी यही आदेश था। 
आगे चलकर सामाजिक कल्याण और हित को ध्यान मे रखकर भक्ति भावना में 
अहिसा, श्रपत्ति, परोपकार,करुणा,शील जैसे तत्व आकर मिल गए । इसे हम भागवत 
की देन मान सकते हैं । इसमें निवृतक्ति परक भक्ति को भी प्रश्नय मिल गया । 
निवृत्तिपण का उपदेश भागवती भक्ति ने देकर संसार की असारता, क्षण भंगुरता 
की ओर संकेत किया । धार्भिक क्षेत्र में एक धरातल १र आकर सारे भक्‍त' एक ही 
है, फिर वे किसी वर्ण, जात्ति या प्रदेश के क्‍यों न हों यह भावना हृढ़मूल होती 
गयो । इसका परिणाम समन्वयवादी, मानवी और उदार दृष्टिकोण को अपनाते हुए 


भक्ति को सर्वोपरि माता गया । 
भक्ति मन्दाकिनी के पविन्न जल से बेष्णव आचार्य हिन्दी मराठी के वैष्णव 
भवक्‍त कवियों मे अपने आपको पवित्न तो किया ही, परन्तु कोटि-कोटि मनुष्यों के 
कल्याण का प्रद्मस्त राजपथ भी देशी भाषाओं में भी मुक्त रूप से खोल दिया। 
यहाँ पर इस वेष्यवी भवित द्वारा जो महाव्‌ कार्य हुआ उसका सांस्कृतिक और 
सामाजिक महत्व अत्यंत्त गौरव की वस्तु है। राष्ट्रीय अभ्युदय में और आध्यात्मिक 
उन्नति में इस भक्ति-धारा ने जो सहायता प्रदान की वह अविस्मरणीय चीज है । 


यह भक्ति प्रयत्न साध्य होने पर भी ईद्वरीय कृपा पर भी निर्भर है । 


भक्ति और भक्तों के प्रकार-- 
वंष्णवी भक्ति दो प्रकार की है--([१) परा और (२) गोणी। गौणी 


मक्ति के भी तीन प्रकार है--(१) सात्विकी अर्थात्‌ कर्तव्य कमात्रुरूप की जाने 
वाली भगवान्‌ की भक्ति । (२) राजसी अर्थात्‌ किसी विशिष्ट कामना से की जाने 
थाली भवित और (३) तामसी अर्थात्‌ किसी दूसरे को चुकसान पहुंचाने के उद्देश्य से 
की जाने चाली भक्ति ॥ भक्‍त भी-आर्त,जिज्ञासु, भर्थार्थी, और ज्ञानी ऐसे चार कोटि के 
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माने गये हैं। पराभक्ति गौणी भवित से श्रेष्ठ मानी जाती है। इसमें भवंत 
सर्वात्माना अपने आप को भगवान्‌ में लीन कर देता है । 


वैसे भवित के नौ प्रकार माने गए है, जो नवधा भक्ति कहलाती है | अपने 
उपास्य के गुणों का श्रवण, कीतंत, स्मरण, चरण सेवा, अचन, वदन, दास्य, सड्य 
और आत्म निवेदन ये भाव आते हैं। इसके अतिरिक्त प्रेम-लक्षणा और पराभक्ति 
को मिलाकर एकादश विधाएँ भक्ति की हो जाती हैं। भागवती-भक्ति प्रारम्भ से 
ही सगुणोपासना को प्रश्नय देकर चली है । अन्य पदार्थों के गुणों से विहीन होने के 


फ़ारण निर्गुण-भक्ति और अपने गुणों से युक्त होने के कारण वह सग्रुण-भक्ति 
कहलाई । 


प्रायः मराठी और हिन्दी के वेष्णाव भक्त अपने उपास्य के सग्रुण रूप को 
लेकर भक्त क्षेत्र में आगे बढ़े । राम के मर्यादा पुरुषोत्तम रूप को सग्रुण भक्ति का 
स्वरूप मान दास्य भक्ति को अपनाकर भक्त प्रवर गोस्वामी घुलसीदासजी, एकनाथ 
और समर्थ रामदास ने अपनी भविति एवं साधना प्रणाली को चलाया और जन- 
भाषाओं में राम-भक्ति का प्रचार कर जीवन में व्यक्ति के कल्याण का और समाज 
के कल्याण का पथ प्रशस्त कर दिया। जनता में जीवन के दोनों क्षेत्रों के आदश 
मर्थादा-पुरुषोत्तम राम में आकर केन्द्रित हो गये । इसमें आत्मनिवेदन और शरणा- 
गति का भाव भी सन्निहित है । भगवान्‌ के आगे पराकाष्ठटा पर पहुँचा हुआ, देन्‍्य 
निवेदित कर आस्तिकता और विश्वासयुक्त अन्तःकररणा से प्रभु राम के सामथ्य मं 
श्रद्धा बढ़ी और लोक-मंगल की स्थापना हुई तथा विपत्ति में सहायता का आश्वासन 
देने वाले अवतारवाद की प्रतिष्ठा भी इसमें मडित हो गई। उत्तर भारत में और 
महाराष्ट्र में इस राम-भक्ति ने जनता के नेराश्य को दर कर उसे प्रारवान बनाया 
जिससे भारतीय संस्कृति सुरक्षित रही । शिवाजी इस रामवरदायिनी भक्त को देन 


माने जा सकते हैं। सारो हिन्दू जनता सांस्कृतिक स्तर पर एकत्रित होकर 


स्वराज्य के मधुर फल चखने लगी। सारा भारतवर्ष रामराज्य में अदृठ आस्था 
रखने लगा । 


* 


सगरुण भवित-साधना प्रणाली के दो स्वरूप और हमें देखने को मित्र जाते 
हैँ। सौन्दर्य पुरुषोत्तम, रसेश्वर, और माधुयं-पुरुषोत्तम भगवान्‌ श्रीक्षष्ण तथा 
पंढरपुर के विदुठल की लीलाओं का तन्मयतां से गुशगान करते हुए वात्सल्य, सख्य 
और माधुये-भांव से हिन्दी के भक्त श्रेष्ठ सूर ने, मीर ने और मराठी के ज्ञानेश्वर, 
नामदेव, एकनाथ भौर सुकाराम ने भक्ति की है। इसेमें व्यक्ति और समाज के 
येथार्थवादी और सांस्कृतिक रूप में '.जीवन के आनंद की पूर्ण रूप से आस्था और 
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विश्वास के साथ उदात्त भाव से श्रीकृष्णापंण कर देने का संकेत सामने जाया। 
पात्रता और अधिकारानुसार पुष्टिमार्गी भक्‍तों ने वाललीला और गोपी-प्रेम-लीला का 
उत्स्फूर्त हृदय से अंकन किया । एकनाथ, नामदेव तथा तुकाराम ने भी कृष्ण भविति 
के इन दोनों स्वरूपों को भात्मसात कर लीला गान किया है। भक्ति की जो भाव- 
प्रवराता, गहराई तथा तन्मयता हिन्दी के कृष्णा भक्त वंणष्णब कवियों में मिलती है 
बह मराठी में भी है । किन्तु उसकी तुलना में मराठी सन्तों की भक्ति ज्ञानोत्तर 
भक्ति है और हिन्दी सन्‍्तों में श्रद्धामुलक भक्ति भाव अधिक है ॥ ज्ञान की अपेक्षा वे 
भक्ति को हृदय के अधिक निकट रखते हैं । एक प्रादेशिक विशेषता मराठी वेष्णव 
कवियों की है। क्रष्ण-भक्ति करने वाले इन कत्रियों ने' इन देवी पुरुषों की लीलाओं 
में अपनी प्रादेशिक सांस्कृतिक बातों को भी समाविष्ट कर दिया है। विठठल भक्ति 
श्रीकृष्ण भक्ति ही होने से वाललीला का अर्थात्‌ वात्सल्य भक्ति का समावेश हिन्दी 
की तरह मराठी बेष्णव कवियों में विद्यमान है। परन्तु ऐश्वर्य पक्ष. की ओर ध्यान 
मराठी का अधिक है तो हृदय प्रवात तथा सौन्दर्य पूर्ण और रस-परक-भाव-भूमियों 
की ओर हिन्दी वष्णव भक्त कवियों का ध्यान सरसता के साथ गया है | वैसे सग्रुण- 
रस पुरुषोत्तम को सूर और एकनाथ एवम्‌ नामदेव, लुकाराम ने भी यथार्थ रूप से 
समझा है । पर उसमें रस मग्न होने वाले सूर ही हैं। माघधुयं भाव से कनन्‍्तासक्ति 
की भावना लिए हुए भी भक्ति पद्धति सूर-मीर्रा ने अपनाई है। गोपियों: के संयोग 
और वियोग की दवाएं तथा उपालंभ मधुरता से हिन्दी कृष्ण भक्तों में विद्यमान हैं । 
मराठी वेष्णाव कृष्ण भक्तों में उनका वर्णन रोचक हो गया है पर उत्तना सजीब' 
नहीं जितना सूर और मोराँ में मिलता है । 


जानोत्तर भक्ति की विशेषता वारकरी सम्प्रदाय की अपनी विशेपता है। जो' 
ज्ञानेदवर, नामदेव और एकनाथ में विशेष रूप से और सर्व सामान्य रूप से तुकाराम 
में विद्यमान हैं। केवव कोरमकोर सगुण भक्त सूर की तरह तुकाराम ही है । 
निर्यण भक्ति करने वालों में प्रेम-मुना और भावमूला भक्ति करने वाले कबीर 
अद्वितीय हैं। एक तरफ माघुये-भावना है तो दूसरी ओर ज्ञानी भक्त की सारी 
विशेषताएँ कचीर में विद्यमान हैं । यही ज्ञानाश्रयी भक्ति है। नामदेव भी मूलतः: 
सगुसणयोपासक होने पर ज्ञानी भक्त बनकर निर्गुरण श्षयी भक्ति का प्रचार करते हुए 
अपनी भागवती भक्ति-साधना-प्रस्णाली से युक्त हैं। राम की निर्गुशी भक्ति कबीर ने 
की और घिठठल की निर्मुणी भक्ति करने बालों में ज्ञानेशबर, नामदेव आदि हैं ! 


भक्ति जैसे भाव हैं वैसे रसानुभूति भी । भक्ति रस का आस्वाद उन भावकों 
या सहृदयों के अन्तःकररा में होता है; जो पाप, मोह से मुक्त हैं तथा जिनके चित्त 
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प्रमन्‍न और उज्ज्वल है। यह पूर्व संस्कारोत्पन्न भी मानी गयी है। जिस उपास्य 
के प्रति जैसी भक्ति होगी वही स्थायी भाव होगी । जैसे रामभक्त में राम-रति-हूप 


स्थायी भाव है, कृष्ण भक्त हैं तो कृष्ण-रति-रूप स्थायी भाव है। इसी प्रकार 


विठठल भक्त में विदृठल-रति रूप स्थायी भाव विद्यमान होगा। अल्लाह निर्गुणी 
रामभक्त में उसके प्रति रति-रूप स्थायी भाव मिलेगा । 


भक्ति के वैधी और रामानुगा या प्रेमा भक्ति ये अन्य दो प्रकार भी माने गये 
हैं। आत्म-लानि, प्रपत्ति, आत्म-निवेदन, विनय-भावना, दीनतता-प्रदर्शन, याचता 
आदि दास्प भक्ति के अद्भ है, जो दास्य-भक्ति करने वाले मराठी और हिन्दी-वेष्णव 
भक्तों में वरावर विद्यमान हैं। जैसे तुलनी रामदास और एकनाथ की भक्ति तथा 
पुष्टिमार्ग में दीक्षित होने के पूर्व की सूरदास की भक्ति इसके अन्तर्गत आती है । 
सभी बंष्णव भक्तों में यह सामान्य रूप से आरम्भिक अवस्था में पाई जाती है । 

सख्य भक्ति मे भवत भगवान्‌ के प्रति मैत्री भाव रखता हुआ भगवान्‌ से 
अहेतुक प्रेम व्यवहार करता है। ऐश्वर्य शाली सौन्दर्य-सागर श्रीकृष्ण के प्रति सूर 
की, नामदेव की, अथवा विदठल के प्रति तुकाराम की निष्काम-भक्ति का विशुद्ध 
आानन्दात्मक रूप मिलता है। भक्त के हृदय के सख्य प्रेम-रस को भगवाद्‌ ही 
पहिचान पाते हैं। गोप-गोपियों के साथ की गई 
रास आदि का तन्मयता पूर्ण वर्णन सस्य-भक्ति के 
नेमित्यिक रूप मे भी अभिव्यंजित किये गये हैं । 


क्डाएं, खेल, लीला, उत्सव, 
वर्ण्य विपय है। ये नित्य तथा 


प्रेम-ल्पा-मक्ति के अन्तर्गत वात्मल्य भाव की भक्ति आती है। इस प्रकार 
के भाव के सूर ही एकमात्र भक्त है। उन्हें वाल स्वभाव का, बाल चेष्टाओं का, 
तथा मातृ हृदय का गाढा परिज्ञान था। वात्सल्य भक्ति में माता का अपने शिशु से 
सयोग जोर वियोग परक अनुभूतियों का चित्रण है। वाल-सौन्द्य का और रूप- 
माधुरी का सुख वालक की क़ीड़ाओं के वर्णन में नट्खटपन और चंचलता के गुणों 
को देखकर भक्तो के अन्तःकरण पर होता है। सूर इस भक्ति भावना में वेजोड हैं 
इनके साथ नामदेव हो तुलनीय हैं॥ वियोग जन्य दुख भगवान के लिए भक्त में 
होता है, क्योंकि उससे मिलने की उत्कट अभिलापा भी होती है । ये वियोग जन्य 
भाव प्रायः मराठी और हिन्दी के वेष्णव भक्त कवियों मे समान रूप से 
विद्यमान हैं ॥ 


कान्ता-भाव अर्थात्‌ मधुर-भाव से को गई भक्ति भगवान्‌ से आध्यात्मिक 
सम्बन्ध जोड़ने के लिए होतो है। इसमे आत्म निवेदन और आत्म समपंण। प्रेम- 
भक्ति की सर्वोच्च स्थिति है। मीरों और योपियों मे तथा महाभाव की दक्ा में 
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यह संभावग्य है । इसमें आत्मोत्सगें और सम्पूर्ण आत्मविस्मृति अपने पूर्ण रूप से 
भक्त में आ जाती है। राधा और गोपषियों के प्रेम में भक्तों की अन्तरात्माओं का 
स्वछूप इस भक्ति के द्वारा प्रकट होता है। मीरा में माधुयं भावना की सगुणोपासना 
परक माधुरी भक्ति का रूप दिखाई पड जाता है। निर्गुशोपासक मघुरा भक्ति 
कबीर में दर्शनीय हो उठी है । 


भक्ति की जीवन में आवश्यकता--- 


अब तक निष्कपं रूप में जो भकित के विविध प्रकारों, स्वरूपों और भकिति 
की विधिध साधना प्रणालियों का विवेचन कर लेने के बाद यह स्थिति हमारे सामने 
आ जाती है, कि मानव-जीवन में भकित की क्‍यों आवश्यकता है ? इस पर भी 
विचार कर लिया जाय । हमारे अध्ययन में आए हुए नौ वष्णव भकत कवि मानव 
थे और उन्होने भक्त की थी, यह एक मानी हुई वात है । क्‍या उनको अपने जीवन 
में इस साधना को अपनाने की आवश्यकता उत्पन्न हो गई थी ? पूर्णा रूप से और 
शानन्‍त चित्त से विचार करने पर निष्कपं यही निकलता है कि इस जयगत्‌ में मानव 
योनि ईश्वर का एक सर्वोत्तम वरदान है। इस गरोर के साधन से भगवात्र के 
स्वरूप के साथ सम्बन्ध साक्षात्कार? किया जा सकता है। भगवान्‌ की सर्वोत्तम 
कृति, विविध गुणों का समुच्चय, हृदय के अष्ट सात्विक भाव, सौन्दर्य का रप्तोद्वेक, 
ब्रह्मानुभूति कर सकने की सक्षमता मानव के अतिरिकृत औौर किसी में भी संभव 
नहीं है । सत्‌, चित्‌, आनन्द रूप परब्रह्म का ज्ञान, स्वरूप की पहचान, भगवान्‌ से 
ममता, नैकट्य का अनुभव, भगवान्‌ की कृपा एवम्‌ अनुग्रह प्राप्त कर आत्मकल्यारण 
और लोक-कल्याणा साधने के लिए भक्त को जीवन में आवश्यकता है। वह 
सहेतुक और निहँतुक तथा मोक्ष की प्राप्ति के लिए भी मानवी जीवन में नितांत 
आवद्यक है । निस्मीम भाव से आध्यात्मिक आनन्द को इन वंष्णव कवियों ने 
भकित-साधना द्वारा उपलब्ध कर दिया था तथा सबको उदार होकर उपलब्ध करा 
दिया था। भक्तित जीवन में अ,“र्श भौर यथार्थ का संतुलन और समन्वय 
करने के लिए भी आवश्यक है। भावात्मक एकता का मसर्वाग परिपूर्ण साधन 
मानवी जीवन में भक्त के अतिरिकूतत और कोई नहीं हो सकता ॥ इसे सब कोई 
निश्चित रूप से मान लेंगे । 

मरादी वँप्णाव और हिन्दी वेष्णाव कवियों की काव्य शॉलियों और काच्य 
रूपों की तुलना तथा उनके काररों का विवेचन करते हुए निष्कर्प र॒प में अब हम 
कुछ तथ्यों की ओर अग्रसर होने का प्रयत्न करेंगे । 


७०४ हिन्दी और मराठो के वंष्णव साहित्य का 


काव्य का प्रयोजन--- 
काव्य का प्रयोजन आचार्य मम्मट के अनुसार यह है-- 


काव्य यह्से5र्थ कृते व्यवहारविदे शिवे तरक्षतये । 
सद्यः परनिषृत्तय कानता सम्मित तथोपदेश घुजे ॥।* 
काव्य एवम्‌ साहित्य की सर्जना यश प्राप्ति के लिए, द्रव्य लाभ के लिये, 
सांसारिक व्यवहार-ज्ञान की प्राप्ति के लिये होती है अमंगल के विनाश के लिए और 
लोकातीत आनन्द की प्राप्ति के लिए है तथा पत्नी के समान मघुर, प्रिय लगने वाले 
उपदेश की संप्राप्ति के लिए होती है। "काव्य से वैयक्तिक, सामाजिक, लौकिक और 
आध्यात्मिक सभी प्रयोजनों का संकेत मिल जाता है ।” डा० भगीरथ मिश्र का यह 
कथन ठीक ही है ।* 
मराठो वेष्णव भक्त कवियों और हिन्दी वैष्णव भक्त कवियों ने अपने 
वेयक्तिक उन्‍्तयन के लिए, तथा आध्यात्मिक उत्कर्प के लिए काव्य जैसे साधन का 
प्रयोजन समझकर किया था। नामदेव को वाल्मिकी से प्रेरणा मिली थी तो 
तुकाराम को नामदेव ने स्वप्न में काव्य रचने की प्रेरणा दी थी। तुलसी ने 
स्वांतः सुखाय' रघुनाथ गाथा गाई थी। सूर ने स्वरूप-साक्षात्कार से संतुष्ट एवं 
पुष्ठ होकर तथा साधिकार भगवान्‌ श्रीकृष्ण की लीलाओं का गायन किया था | 
ब्रह्मविद्या लोगों के लिए सार्वजनीन और सुलभ हो जाय इस हेतु से ज्ञानेश्वर ने 
अपनी “भावार्थ-दीपिका? लिखी । लोगों की विपन्नावस्था देखकर परम कारुणिक 
एकनाथ ते भगवान्‌ वासुदेव और रामचन्द्रजी का चरित्र और यश गाया। समर्थ 
रामदास ने स्वधर्म और स्व॒राज्य की स्थापना से सवको स्वधर्मांचरण और कर्तव्य 
दक्ष होने में भगवान्‌ का अधिष्ठान प्राप्त हो जाय इसलिए समर्थ रामचन्द्र का गुरागान 
गाया | तो प्रेम उन्‍्मादिनी मीराँ ने अपने साजन कन्हैया को रिफ्राने के लिए नृत्य- 


गायन ओर संकीतेन किया । कबीर ने अपनी मौज में आकर ब्रह्मानुभूति लेते हुए 
उसको प्रेम से प्रकट किया तथा राम की बहुरिया बने । 


मानव जीवन का उपभोग लेते हुए, मानव जीवन का अनमोल महत्व आँकते 
हुए, उसका सदुपयोग करने का निश्चय कर उसे व्यवहार में बरतने का कार्य इन 
वेष्णव कवियों ने किया । बदलते युग के अनुसार सहगामी अपना देनदिन आचरण 
होना चाहिए, इसका ज्ञान इन कवियों को हो गया था। विदेशी आक्रमणों से 
समाज की सुरक्षा हो और चाहे जैसी प्राप्त परिस्थिति में समाज का ऐक्य (जिसे 
१. काव्य प्रकाश--आचार्य भम्पट। 
३. काव्य शास्त्र--डा० भगोरथ मिश्र, पु० ३०। 
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आज हम भावनात्मक एकता के नाम से अभिहित करते है) बना रहे इसलिए 
सस्कृत भाषा के सैद्धांतिक तत्वदर्शी ग्रन्थों के विचार प्रान्तीय भाषाओं मे साहित्य के 
माध्यम से अभिव्यक्त किए । उनका यह कार्य भारतीय जन-समाज की सुरक्षा की 
दृष्टि से अत्यन्त महत्वपुर्णा और स्वणक्षिरों मे अद्धित किये जाने योग्य है। इन 
लोगों का यह हृढ विश्वास था कि ईश्वरीय सत्ता है। भगवान्‌ की कृपा होती है । 
सत्सज्भ करना चाहिए। नाम और नामी का अभेद इनको सान्‍्य था। भगवान्‌ 
भक्त-काम कल्पद्र म हैं, दयालु है, दया सागर और क्ृपामेघ हैं इसलिए वे भक्त की 
पूरी सुरक्षा करने की व्यवस्था करेगे ऐसा इनका विश्वास था। इन सबको अपनी 
अनुभूति से वर्ण्य-विषय बनाकर काव्य के माध्यम से वेष्णव-साहित्य-सर्जेज हुआ । 
यह इन वैष्णव कवियों का सर्वोत्तम कार्य ही माना जावेगा । 

इनमे दाशंनिक और आचारयें के स्तर के वष्णव भक्त कवि भी थे जैसे 
ज्ञानेश्वर, तुलसीदास, एकनाथ और रामदास जो काव्य-शास्त्र और तत्वज्ञान के 
गाढ़े पडित थे । अतः साहित्यिक निकष लगाये जाने पर भी इन भक्त कवियों के 
हारा रचित ग्रन्थ, उच्चकोटि के महाकाव्य, खण्डकाव्ये, मुक्तक काव्य और गीचि- 
ज्ञानेश्वरी, रामचरित-मानस, एकनाथी-भागवत, भावार्थ- 
रामायण, जानकी-मंगल, पावंती-मगल, रुक्मिणो-स्वयंवर, दासबोध-गीतावली, 
विनयपन्निका, ज्ञानेश्वर की अभग-गाथा, तुकाराम के अभज्ञ, नामदेव पदावली 
एकनाथी-गाथा, समर्थ-गाथा और समर्थं-रामायण आदि ग्रन्थ इसके प्रमाण हमारे 
सामने उपलब्ध कर देते है । 

केवल भक्त और कवि ज॑ंसे या केवल दार्शनिक और भक्त जँसे भी लोग 
इन वेष्णाव भक्तों में विद्यमान है । सूरदास, तुकाराम, कबीर और मीराँ को हम 
इस कोटि मे रख सकते है । इनकी क्ृतियाँ, कबीर को सा्खियाँ और पद तथा 
दोहे, नामदेव के अभंग, तुकाराम को याथा ओर मीराँ के पद, गीतिकाव्य, मुक्तक- 
काव्य और स्फुट-काब्य के अतगंत रखे जा सकते है । 


काव्य रूपों और शैलियों की तुलना का निष्कर्प -- 
महाकाव्य के लेखक तुलसी और एकनाथ की शैली लोक “साहित्यकार की 
होने से उनके महाकाव्य लोगों के हारा स्वीकार किए गए । युगाधर्म, व्यक्ति धर्म, 
स्वधर्म, सदाचार और जीवन के नतिक स्तर के उच्चाशय आदि की अभिव्यक्ति, 
गरिमामयी उदात्त हॉली 


अपने उपास्य प्रभु राम और कृष्ण के चरित्रों के द्वारा हि 
सिद्ध है तथा जीवन के सभी पहलुओं के 


में प्रकट हुई है । कथानकों का आधार सुप्र का 
सर्वाज्भीणा अनुभव सूक्मता के साथ रखे गये है । होली दोनों की अपनी-अपनी 


काव्य सिद्ध हुए। 


७०६ हिन्दी और मराठी के बेष्णव साहित्य का 


भास्वर प्रतिभा को अभिव्यक्त करने वाली है। दोनों के महाग्रन्ध रामचरित-मानस्, 
एकनाथी भागवत तथा भावार्थ रामायण इस महान्‌ देश के हिन्दी और मराठी भाषी 
जनपदों में आदर और सम्मान प्राप्त कर चुके हैं तथा लोकप्रिय भी हो गये हैँ । इसे 
देश के उन्‍्नत-प्रवण युग के सर्वोत्तम विचारों को समेट कर श्रपनी-अपनी रचनाओं में 
दोनों ने मुखरित करने का अथक प्रयत्न किया है । धर्म परायण भारतीय मनोवृत्ति 
के अनुकूल होने से ये महाकाव्य जितने साहित्यिक दृष्टि से वरेण्य हैं उतने ही धामिक 
ग्रन्थ के रूप में भी आवाल वृद्ध नर-नारी, सुशिक्षित और अपढ़ जनता में लोकप्रियता 
ओर ख्याति अर्जन कर चुके है। दोनों के महाकवि अपने-अपने प्रदेशों में और तुलसी- 
दासजी तो सारे भारत वर्ष और संसार में अपने इस ग्रन्थ से सुयज्ञ प्राप्त कर चुके हैं । 
एकनाथ भी तुलसी से प्रभावित जान पड़ते हैं । करोड़ों व्यक्तियों के बीच काव्य ओर 
धर्म ग्रन्थ के नाते लोक जीवन की गहराइयों तक पहुँचकर प्रभावित करने का कार्य 
इनके द्वारा हुआ है। रामचरित्र का आधार पौराणिक रामकथा, वाल्मिकी-रामायण, 
शिव-रामायर, भुसुंडी-रामायण आदि हैं। नायक मर्यादा-पुरुषोत्तम राम धनुर्धारी 
भगवान्‌ राम और नायिका जगत जननी सीता हैं। वीर, करुण, अद्भुत, भयानक 
श्वज्भार रस की प्रधानता इन कृतियों में विद्यमान हैं। चरित्र नायक राम जगत के 
सृष्टा, रक्षक तथा लयकर्ता हैं। वे ज्ञान-स्वरूप, अविनाथी, नित्य और दुर्लभ हैं । 
शरणागत-रक्षक, उदार-भक्त-बत्सल, तथा अपूर्व-शक्ति सम्पन्न लावण्य और शील के 
आगार हैं। अपने युगीन जीवन की 'राँकी और सांस्कृतिक समस्याएं इन महाकाव्यों 
में वरावर मंकृत हुई हैं। एकनाथी भागवत तत्वज्ञान और भक्ति के सिद्धांत 
स्थापित करने वाले प्रथम वेष्णवाचार्य भगवान्‌ श्रीकृष्ण और उद्धव के बीच के 
संवाद रूप में प्रस्तुत किया गया है। श्रीमद्‌ भागवत का एकादश स्कंध इसका 
आधारभूत ग्रन्थ है। समर्थ रामदास ने पूरी रामायण तो नहीं लिखी पर उनका 
रामायण और उसका काव्य रूप तथा शैली महाकाव्य के अनुकूल ही है। मूल रम 
शान्ति ओर भक्ति हैं। नायक भगवान्‌ श्रीकृष्ण पूर्णा ब्रह्म के रूप में है । 
शानेश्वरी अर्थात्‌ 'भावाथं-दीपिका' गीता की टीका होने पर भी एक महा- 
अाव्यवत््‌ रचना है। काव्य-रूप और हौली अर्जुन और भगवान्‌ श्रीकृष्ण के बीच 
किये गए संवादों के रूप में है। मूल भगवद्‌-गीता का रूप अर्जुन, श्रीकृष्ण, संजय 
बक खा राड के संवादों में ही मीमित रहा । पर “भावार्थ-दीपिका' में श्रोताओं से 
हक की मे अथवा प्रवचनकार के रूप में ज्ञानेशवर ने अपनी शैली को 
है। अपनी अलौकिक प्रतिभा से, उत्तुंग कल्पना व्लिस द्वारा और 


अस ध्टद ०३- के 
हलक सम्पत्ति के माध्यम से तथा सूक्ष्म अवलोकन से अध्यात्मपरक विषय को 
डेज बनाकर अधुर मराठी भाषा में अमृतोपम मिठास से प्रस्तुत कर 
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दिया है। इसका मूल रस शान्‍्त है पर श्वज्भार रस की रसिकता और सुकुमार 
आस्वादिता से वह युक्त है । श्वद्भार रस के सिर पर शान्त रस ने मानो अपने 
चरण धर दिए हैं। श्रोताओं के साथ आत्मीय सम्बन्ध प्रस्थापित करते हुए उनकी 
बुद्धि पर भावना के पुष्पों की वर्षा ज्ञानेश्वर करते चलते हैं। गुरु-शिष्य-प्रेम, मराठी 
के प्रति अभिमान, गीता के प्रति आत्मीयत्ा आदि श्रोताओं के लिए काव्य के पंच- 
प्राण हैं। इन पांच प्रकार के प्रेमारसों का अद्भुत संगम “भावार्थ दीपिका' के 
शलीकार में हम देखते है। ज्ञानेश्वरी का अन्तरज्भ और वहिरज्भू काव्यमय होने से 
उसकी अपूर्वता अत्यंत परा-कोटि की मानी जावेगी | 

यहाँ पर इन सब महाग्रन्थों की आलोचना हमें नहीं करनी है । हर एक की 
अपुबंता यथास्थान अच्छूत्त कर दी गई हैं । निष्कपं रूप में हम कह सकते हैं कि 
इन महाकाव्यों तथा महाव्योपम महाग्रन्थों के ये सृष्ठा आचाय॑ तो थे ही परन्तु भक्त 
एबं कवि भी थे इसलिए प्रतिभा, लोकाभिमुखता और अध्यात्म की उच्च, दिव्य और 
भव्य तथा उच्च स्तरीय ब्रह्मानुभूति का तरिवेणी-प्तंगमम इसके काव्य रूपों और 
शलियों में मिल जाता है । 

हिन्दी के महाकाव्य 'रामचरित मानस को भाषा अवधी है जो सुसंस्क्त्त 
और परिमाजित अवधी है। मराठी के महाग्रन्थ ज्ञानेश्वरी, एकनाथी-भागवत- 
भावार्थ रामायण की भाषा तद॒युगीव सराठो है । यह भाषा अपने युग की सुसंस्कृत 
और शिष्ट मराठी भाषा ही है । 

खण्ड काव्यों में तुलसी के जानकी-मंगल, पावती-मंगल खण्डकाव्य तथा 
एकनाथ का रुक्मिणी-स्वयंवर की शैली समान है। ये जानकी तथा पार्वती और 
रुक्मिणी के विवाह प्रसजु और घटना पर आधारित थे, लिखे गये है। अपने 
युगीन सांस्कृतिक समाौरोहों का और जन-जीवन की सांस्कृतिक छटा एवम्‌ रूढ़ियों 
का दर्शान इनमें हो जाता है । इनके द्वारा दोनों कवियों ने जनमानस में अपने 
उपास्यों के प्रति तथा जीवन के प्रति श्रद्धा और विश्वास हढ़ कर दिये हैं अतएवं ये 
कृतियाँ स्व सामान्‍य जनों में विशेष मान्यता प्रास कर चुको है । 
स्फुट मुक्तक और गीतिकाव्य -- हा 

मराठी के गीति काव्य कार अभंग कर्ता ज्ञानेशवर, नामदेव, एकनाथ और 
सुकाराम की गाथाएँ तथा भिन्‍न-भिन्‍न राग रागिनियों में समर्थ के द्वारा रचे पदों की 
गाथा ये ग्रन्थ आते हैं । हिन्दी में सूरदास के सूरसागर, सारावली, साहित्य लहरी 
मीरा के राग-रागिनियों वाले पद, तुलसी की विनय-पत्रिका, गीतावली, कृष्ण- 
गीवावली, बरबैं-रामायणा, कवितावली आदि रचनाएं तथा एकनाथ के अन्य ग्रन्थ, 


७०८ हिन्दी ओर मराठो के वष्णव साहित्य का 


जैसे आनन्द लहरी, शुकाष्टक स्वात्मसुख इत्यादि आते है। वैष्णव भक्त कवियों के 
द्वारा प्रदत्त कृष्ण-काव्य और रामकाव्य में गीतिकाव्य का सर्वोत्कृष्ट नेसगिक स्वरूप 
मिलता है । इसमें निर्गुण निराकार ब्रह्म] को सगुण साकार, लीला वपुधारी एवं 
अवतारी रूप में प्रकट किया है। राधा-कृष्ण का प्रेम, गोपियाँ और श्रीकृष्ण का प्रेम, 
वाल-रामचन्द्र और वाल-कृष्ण की बाल-लीलाएं आदि को केन्द्र मानकर उनके रसपूण 
पक्ष को लीलागान, सकीतंन के लिए चुना है। असीम लावण्य-राशि का और 
सौन्दय का चैतन्य मय और गतिमान अद्भून संवेदनशील जौर भावुकतापूर्ण गीति 
रचना के लिए एक आवश्यक उपादान हैं। माघुय भाव का, वात्सल्य भाव का और 
सख्य भाव का इसमें समावेश होने के कारण गीतिकाव्य में मैत्री, करुणा, देन्य, 
आत्म-निवेदन, अभ्यर्थना, उलाहने, उपालभ, मुदिता, रतिभाव, विरहाकुतता, 
कातरता दुख आदि का रसोद्रेक हो जाता है। मराठी और हिन्दी के वेष्णव 
कवियों ने इसमें वरावर का स्तर रखा है। रसिकता और सुरसता में गहराई और 
तीव्रोपमता अवश्य मराठी से हिन्दी में अधिक मात्रा में है। तन्‍्मयता भौर भावों 
की प्रांजलता दोनों भाषाओं के गीति काव्यों में विद्यमान है। अ्रमर-गीत, मुरली- 
माधुरी, विनय-पत्रिका, तुकाराम-नामदेव के आत्म-निवेदन तथा प्रेम-कलह के 


अभज़ों में गीतों की आत्मा साकार हो उठी है। इसमें भी समर्थ रामदाम का 
मनोवदोध ओर तुलसी की विनय-पत्रिका अद्वितीय हैं । 


गीति काव्य को आत्माभिव्यंजकतापूर्ण शलीमें प्रदशित काव्यमी माना जाता 
है। भावों का आधिक्य सहसा रसोद्र क के रूप में हृदय से अचानक उमड़ पड़ता 
है। आकाश में बादल जैसे सहसा गर्जन-तर्जन के साथ वरस पड़ते हैँ वंसे ही 
वैष्णव भक्त कवियों के अन्तःकरण अपने उपास्य के प्रति प्रेम भाव से पुलकित हो 
जाते है, ुतज्ञता से गदंगद हो उठते है, चिरविरह-व्यथा से आद्र हो मिलन की 
उत्कण्ठा से बेचेन और व्यग्न भी हो जाते हैं। ये सारे भाव वेष्णव “गीत प्रवंधम्‌' 
से सूर, मीरा के पदों में तथा नामदेव, तुकारामादि के अभड़ों में अभिव्यंजित हो उछे 
हैं। डा० भगवानदास तिवारी अपने प्रबंध में गीतिकाव्य की ययार्थ परिभाषा 
देते हैं--- | 
गीतिकाव्य अनुभूति संपक्त आत्मा को सद्भातात्मक सहज अभिव्यक्ति है ।** 
संगीत के स्वर, ताल, लय और्‌ गति के अनुवूल कोमल कानन्‍्त पदावली, 
ख्ुद्धभार रस माघुय और प्रसाद गुण सयुक्त शब्द लालित्य और सौकुमायं प्रदर्शित 
२. सोरां को भक्ति और उनकी काव्य साधना का अनुशीलन -- 


. डा० भगवानदास तिवारी कृत अप्रकाशित प्रबंध से । 
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करने वाले शब्द कल्पना तथा सौन्दर्य प्रकट करने वाली भाषा की मधुरिमा मराठी 
और हिन्दी की सत पदावली की अपनी अन्यतम विशेषताएँ हैं। भक्ति भावना को 
सिचित करने में तथा रसोद्रेकावस्था के निर्माण में इनका पारस्परिक निष्कर्प प्राप्त 
होता है। अपने युग मे सूर, मीर्रां के गीत देशाधिपति अकबर तक को प्रभावित कर 
चुके हैं। तुकाराम और नामदेव के अभद्ध गीतों ने अपने युग में लोगों को प्रभावित 
किया था । आज भी सूर-मीराँ के पद, विनय-पत्रिका के तुलसी के पद, तथा 
तुकाराम और नामठेव के अभंग अपनी प्रभावोत्पादकता को प्रकट करते हैं। समर्थ 
रामदास भी बड़े सद्भीतज्ञ थे । गीतिकाब्य के काव्य रूपों और शैली की विश्येपता 
से ही इन मराठी और हिन्दी वेष्णव कवियों ने सद्भीत के क्षेत्र में भावनात्मक ऐक्य 
का संकेत और प्रभाव अश्षुण्ण रखा है, जो भारत के लिए एक अनमोल वरदान है । 
मीरा के गेय पदों के बारे में डा० भगवानदास तिवारी का यह कथन कितना 
समीचीन है --- 


मीरा के काव्य में भाव, अनुभूति, कल्पना और जीवन के निधिकल्प 
सत्यो द्गारों की अदठ्ृट परम्परा है। उनकी भक्ति-साधना और उनका जीवन-दर्शन 
उनके गीतों में साकार हो गया हैं। इसीलिए मीराँ का प्रत्येक पद प्रभविष्णु और 
हृदयहारी है । मीरा के प्रत्येक पद के पीछे मीराँ का व्यक्तित्व बोलता है। यह 
उनके काव्य की सबसे बडी विद्येपता है । 


मीराँ के बारे में जो सही है वही सूर, रामदास तथा तुकाराम, नामदेव और 
तुलसी एवम्‌ कबीर के पदो के बारे में कहा जा सकता है। अभिप्राय यह है कि 
वैष्णव गीतिकाव्यकार मराठी और हिन्दी के वेष्णव भक्त कवि अपने व्यक्तित्व को 
अपने अभजझ्ों तथा पदों में अभिन्न रूप में प्रतिध्वनित कर साकार कर देते हैं । 
श्रोताओं के मनमयर इनको सुनकर थिरक उठते है । 


इसी प्रकार से स्फुट और मुक्तक कान्यों के बारे में निष्कर्प रूप में कहा जा 
सकता है कि मराठी और हिन्दी के वष्णव भक्त कवियों के साहित्य में समान स्तर 
पर शली-गत और काव्य- रूपगत साम्य है । भाषा पक्ष की दृष्टि से हिन्दी कवियों ने 
ज्नजन को अपनाया है, तो मराठी को मराठी वेण्णव कवियों ने । दोनों की विधेषता 
कोमल कान्‍्त, नाद माधुर्य से युक्त शब्दावली का प्रयोग है । दोनों का वर्ण्य विषय 
उपास्य का प्रेम, विरह, राधा-कृष्ण तथा गोंपियाँ और रृप्स्स के संग्रोग और वियोग 


हम अमित असल 2 अमल ओम 
१. सौराँ को सक्ति और उनकी काव्य साधना का अनुशोलन -- 
डा० भगवानदास तिवारो कृत अप्रकाशित प्रबंध से । 


७१० हिन्दी ओर मराठी के बष्णव साहित्य का 


जनित भावों का विशद प्रकटीकरण और विठठल से प्रेम और विरह का स्वेदनापूरत 
कथन है । इन पदों में भक्ति रस के साथ जीवन की सांसक्ृतिक्र बातों का यथार्थ 
चित्रण नित्य और नैमित्तिक रूप में कलक उठा है जो देखते ही बनता है । 


रस विधान, अलंकार विधान और भापा के सम्बन्ध में दृष्टिकोएण-- 


रस का परिपोप प्रततिज्ञापूर्वक ज्ञानेश्वर करते हई। सचमुच उनका झान्त 
रस शृद्धार रस को मात करता हैं। तुलसी तो सभी रमों को एक सिद्ध रुप में 
अपनी कृतियों में प्रस्तुत करते है। श्यृद्भार, भान्त, करुण, वीर, अद्भुत, भयानक 
तथा हास्य एवं वीभत्म तक को वे अपने सांगोपांग उपादानों सहित प्रकट करते हैं । 
सहृदय उसका आस्वाद बराबर लेते है । रामचरित-मानस और कवितावली इसके 
अत्युत्कृष्ट उदाहरण है ॥ रम पुरुषोत्तम या 'रमोबेस: जिनको कहां जाता है, ऐसे 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण की लीलाओ में वात्सतल्य, सख्य और माधुय॑ भावों से भरे वर्णन 
श्रृड्डार और करुण रस को रसराज की संज्ञा प्रदान करते है। मराठी और हिन्दी 
के वंष्णव कवियों ने जिस रस को लिया उसको पूर्ण रूपेण सिद्धावस्था तक पहुँचा 
दिया हैं। ब्रह्म को यश्ञोदा और कौशल्या की गोद में साकार शिशु के रूप में 
अवतरित कराने वाले ये रसापिद्ध कवि रसो की अवतारणा में भला पीछे कंसे रह 
सकते थे ? 
जनपदीय भाषा का प्रयोग-- 


भाषा के बारे में सब के मत में ऐक्य है। भाषा में अर्थात्‌ जनपदीय भाषा 
में लोकिक, अलौकिक, आध्यात्मिक अनुभूतियों क। वर्शात करना पुण्य है, पाप नहीं 
है, ऐसा इन सभी का अभिमत है । सच्चा प्रेम किसी भाषा का बंधन स्वीकार 
नही करता, निर्मेल नीरवत जनब भाषा का जल स्त्रच्चन्द और अबाघ गति से बहता 
है। मराठो अमृत के समान मधुर हो सकती है और है इसका प्रमाण ज्ञानेश्वर, 
एकनाथ, तुकाराम, रामदास ओर नामदेव दे देते है। हिन्दी मे भी इन सब की 
रचनाएं मिलती है। इनकी हिन्दी रचनाओं की भाषा, ब्रज और दक्खिनी हिन्दी 
हैं। तुलसी की अवधी, सूर और मीर्रा की त्रज तथा कबोर की सघुक्कड़ी भाषा 
प्राजल रूप से इस तथ्य का बोध करा देतो है। ये भाषा के बारे में लकीर के 
फकीर नही हे । सस्कृत की सारी विशेषताएं देशन भाषाओं भे ले आना आसान 
कार्य नही है। अवधी में रामकाव्य फबता है, तो ब्रज भे कृष्ण काव्य । मराठी 
में दोनों जेंचते है । नामदेव ने न्नज में भागवत धर्म की ज्ञानोत्तरी भक्ति का तथा 
निर्मुश मत का प्रचार कर एक अद्भुत पुरुपार्थ का कार्य किया, ऐसा माना जाना 


तुलनात्मक अध्ययन ७११ 


चाहिए । रामानन्द और कबीर को जिसने प्रभावित किया वह भला महान भक्त 
क्‍यों नहीं होगा ? भाषा के बारे में इन वेष्णव कवियों का अभिमत कोरा यिद्धान्त 
नहीं है, वह तो एक व्यावहारिक प्रयोग भी है। पाण्डित्यररं गम्भीर और 
गवेष्णात्मक बौद्धिकता तथा ताकिकता मराठी में विद्यमान है, तो प्रासादिकता, 
प्राॉजलचा, सहजता और भाव-प्रवणवा अवधी और ब्रजभापा में विद्यमान हैं । 
भावनात्मक-ऐक्य और राष्ट्रीय-ऐक्य के लिए इन वंष्णव कवियों का यह प्रदेय 
चिरंतन महत्व का है । आज के वँपम्यपूर्णग और क्षत् विक्षत किल्तु स्वतन्ध भारत 
को भाषा की संकीर्णाता से ऊपर उठकर सह-अस्तित्व और भावनात्मक ऐक्य को: 
अपनाने का संदेश इन वेष्णव कवियों का भाषा विषयक हृष्टिकोश अवश्य देता है । 

किसे अपनी जन भाषा के भक्ति कालीन साहित्य पर गवे नहीं होगा ? भाषा 
थिपयक अभिमत का इससे वढ़कर और प्रमाण क्या हो सकता है, कि यह समूचा: 
साहित्य स्वर्ण युग का साहित्य मात्रा जाता है । 

अलंकार विद्वान की दृष्टि से मराठी और हिन्दी के वेष्णव भक्त-कवियों ने 

उपमा, रूपक, उत्प्रेक्षा, दृष्ठांत, भ्रांति, सन्देह, यमक आदि का समान घरातल 
पर उपयोग किया है। फिर भी जबानेश्वर अपनी उपमाओों और दृष्टांतों के लिए 
बिशेष प्रसिद्ध हैं तो तुलसी एकनाथ आदि सांग रूपकों की भरमार फरने के लिए 

अपने समकक्ष किसी को नहीं रखते । विशेषतः साहण्य और साधम्यंमूलक अलंकारों- 
का प्रयोग इन कवियों ने किया है । 

एक और सांस्कृतिक विशेपता की ओर हम निष्कर्प रूप में ध्यान आाक्ृष्ट 

करना चाहते हैं। इसे हम भाषा के क्षेत्र में भी रख सकते हैं। राम और हुृणष्ण 

उत्तर भारत के प्रदेश में पैदा हुए थे । राम अयोध्या के और श्रोकुप्ण ब्रजभूमि के 

थरे। दोनों भाषाओं के कविषों ने 'अतिमानस' के रूप में या लोकोत्तर अभवतारी' 
पुरुष के रूप में तथा सग्रुणा परब्रह्म के रूप में चित्रित किया। मराठी वेष्गव भक्तों, 
ने इन महापुरुषों का मराठीकरण किया है। इसके आभूषण उत्तर भारत के हैं! 
परन्‍त जन मन पर प्रभाव उत्पन्न करने के लिए महाराष्ट्रीय जन-जीवन को और 

सांस्कृतिक अंशों को वैसे हो अवाधित एवं अक्षुप्णा रहने दिया है | हिन्दी वैष्णव 

भक्त कवियों के सामने यह समस्या ही नहीं थी । विद्ठल, कर्नाटक प्रदेश के उपास्य 

देव थे । इसीलिए उसे 'कानडा-विठठल' भी कहते हैं। पर महाराष्ट्र में आकर 
घिठृठल पूर्ण रूप से महाराष्ट्रीय बन गये है। उपास्य के व्यक्तित्व में परिवर्तन करने 

की यह चमत्क्ृति या जादू पाठकों को बिना जानकारी दिए मराठी वप्सखव भक्त कवि 

कैसे कर सके ? इसका ज्ञान केवल उन्हीं को हो सकता है जो दोनों भाषाओं के 


जानकार हैं तथा मर्मजञ है । 


७१२ हिन्दी और मराठो के वैष्णव साहित्य की 


छंद विधान-- दा 

हिन्दी के वैष्णव-कवियों ने अव धी में दोहा, चौपाई, छन्द, और पद हे 
लिया है, तो ब्रजभाषा में राग-रा गिनियों से युक्त गेय पद है । यहाँ पर हिन्दी छन्द- 
विधान के बारे में विशद अनुशीलन नहीं करना है। परन्तु मराठी वैष्णव कवियों 
के द्वारा प्रयुक्त ओवी, अभज्ञ पर ईरथटे विशद विवेचन अवश्य किया जावेगा ] 
वास्तव में यह एक स्वतन्त्र प्रबन्ध का विपय भी हो सकता है। समर्थ रामदास के 
' भी राग-रागिनियों में पद लिखे हैं॥ इससे एक वात यह सिद्ध होती है कि गेय पदों 
के राग-रागिनियाँ मराठी और हिन्दी में समान है । 

ओवी और अभग रचना में गणात्मक या लगत्वात्मक आवर्तन नहीं मिलते, 
प्रत्युत केवल अक्षर संख्यायुक्त रचना रहती है। ये रचनाएं गेय है । छांदस 
रचनाओं से इतका सम्बन्ध है । दिडी सहश पण्मात्रक आवतंन की पद्धति के पद 
जनाबाई, एकनाथ, तुकाराम और रामदास रचित पदों में उपलब्ध हो जाते हैं । 

दिडी वृत्त का उल्लेख 'दासबोध' में आया है। यथा-- 


डफ गाणे साचिगारो । दंडो (दिडी) गाणे कथागारे । 
नाता साने नाना जसने । नाना खेछ ।।" 
--दासबोध १शास ४५ | 
डफ गायन, डन्डे से बजाकर गायन, वाद्य-यंत्र गायन और कथा गायन 
ये गायन प्रकार नाना प्रकार के उत्तवों में तथा क्रोड़ा तथा खेलों के अवमर पर 
व्यवहार में लाये जाते है । 
जिसे हम निर्विवाद रूप में मराठी छनन्‍्द कह सकते है ऐसे छन्द, 'ग्रोवी 


ओर 'अभज्भ' है जिन्हें प्रायः मराठी वेष्णाव कवियों ने अपनाया है, किन्तु" ओवी, 
छन्‍्द हिन्दी में अनुपलब्ध है । 


ओवी छंद का विवेचन--- 


ब्ब् 


प्रसिद्ध मराठी लेखक श्री वि. का. राजवाड़े भोवी की व्युत्पत्ति इस प्रकार 
देते हे--मूल धातु ऊत्न>-सूत्र पिरोचा, इससे 'ओवी”' शब्द बना। आन॑-ऊयन नस 


ओयन >-श्रोयनिका >+ओोव निका 55 ओव णशिका -- ओ वइआ >> ओवीओआ -- बोची यार 
ओआवीया --ओवी ।॥+ 


दूसरी व्युत्पत्ति स्वर्गीय प्रो. हूं. दा. वेलणकर देते हैं : अर्ध चतष्पदी शब्द में 
१. मराठो छुन्द---वि. का. राजवाडे । 
२. मराठो छुन्द--वि. का. राजवाड़े । 


तुलनात्मक अध्ययन परे 
योगिक प्रक्तिया से अउठोट्टवाई 5 अडढुठवई -- अड्डुढचई--ढूुठ वई--हुहव इ++ 
हुबआई->होवई--ओवई--ओवी । इस व्युत्वत्ति को डा० कन्रे अग्राह्म मानते है। 
श्री. द. वा केन्द्र के मतानुसार ओबी का सम्बन्ध कन्तड 'त्रिपदी” से मिलता है ।* 
कन्नड जनपद गीत त्रिपदी छन्द में होते हैं। लोरियाँ भी इसी छन्द में गाई जाती 
थीं और अन्त में “ओई” या 'होई! कहते थे। इसी से 'ओवबी' शब्द बना है। 
कन्चड भाषा मराठो भाषा के पूबंकाल में ही सुस्थिर हो यई थी। अतः इसी से 
मराठी में ओवी छनन्‍्द आना स्वाभाविक है। मराठी वैष्णव कवियों का उपास्य 
विठृठल भी तिरूपति बालाजी से मिकलकर कर्नाटक से कानडा बिठ्ठल बनकर 
आया तो उसके उपासकों का ओवी छन्‍न्द में उसको मनाना रिक्राना और प्रसन्न 


करना हमें स्वाभाविक सा लगता है | 


ओवी छुन्द ग्रांधिक और ग्रेय इन दो प्रकार का माना गया है। ग्रांधिक- 

ओोवी मृक्त रूप होती है । ग्रेय ओवियाँ पीसते समय, कूटते समय तथा अन्य ऐसे 
ही श्रसंगों में गायी जाती हैं। इसके तीन पाद अ्रासयुक्त होते है और गेय भी ।* 
देखिए--- 

उवीच चन स्वरी चर्या रोहडी दंतिका तथा । 

एसते घूडेपु नो गेया प्रबंधा लौकिका समता: !॥ 

विप्रकीर्णा: अगातव्या व्वापारेषु प्रथक प्रथक । 

त्रियदी कंडने चंब श्वद्धारों चिप्रलभके॥ “७ 

पायशोस्लिभिरंचेषा गेया चानार्थ भुषिका । 

कथासदु॒ पद्धदीयोल्था विवाहे धवले तथा ॥। 

उत्सवे मंगलेगेया शुर्या योगी जने स्तथा । 

महाराध्ट्रेषु योषितुभिरोबी गेया तुकंडने ॥* 


महाराष्ट्र की योपिताएँं अनाज कूहते समय, योगी, श्वूर जनों के मंग़ 
स्वागत प्रसज्ों में विवाहोत्सवों में ओवियाँ गाया करती थी। यों स्टज्जार पक्ष मं 
सयोग और वियोगावसरों में भी इनका पयप्ति मात्रा में प्रयोग हुआ करता था । 


संगीत रत्ताकर' नाम का एक ग्रन्थ १४ वी सदी का है। उसमे निम्न 


उल्लेख मिलता है-- 


१, मराठी साहित्य पत्रिका वर्ध ७ स० » | 
२. मानसोल्लास--अभिलक्षितार्थ चिन्तामरि-सोमेश्वर । है रु 
३. मानसोल्लास-अभिलपितार्थ चिन्तामर्ि-सोमेसश्वर-गान प्रकरण, खण्ड # 





को 
का 


७१४ हिन्दी और मराठी के बेप्णव साहित्य का 


लण्ड न्नयं प्रासयुक्त गीयते देशभाषया । 
ओवीपदं तदन्ते चे दोची तज्ज्ञ स्तदी रिता ।। 
त्रयाणां चरणानां स्पुरेकाद्या धृत्तित्तरे सिदाः । 
आदि भध्यान्तग: प्राप्ते रेकाधश्द् पदे पदे ।। 
उन्‍्दोभिवहुलि गेया ओव्यो जन मनोहुराः । 
सानु प्रास्संखिभि खप्डर्मण्डिता प्राक्ृत: पर्दे: ।।* 
देशो भाषा में गाया जाने वाला तीन खण्डों से यूक्त और अन्त में ओवी पंद 
आने वाला पद्य 'ओवी' कहलाता है। ये तीन पाद प्रासयुक्त होते हैं। अनेक 
प्रकार के छन्दों में मनोहर ओबी पद गाया जाता है। उर्दीपद', तुर्वपिदं , 
'ऊी पद! ऐसे तीन पाठ और मिलते हैं। मानसोल्लास में 'ऊची' रूप आया है । 
ऊर्वी --पृथ्वी के अर्थ मे, यह पद प्रृथ्वी का है अर्थात्‌ देशज है ऐसा अर्थ संकेतित 
होता है । इस प्रकार इस छनन्‍्द का ऊवी, ओवी यह अभिघान तैयार हुआ | 
ओवी का एक रूप अधिक नियत हैं तो अन्य दृष्टि से वह अनियत है । नियत 
अर्थात्‌ जिसमे प्रथम तीन चरण यमक वबद्ध और चौथा चरणा प्रायः तीनों से अपेक्षा- 
कृत छोटा रहता है। नियम ऐसा नही है, पर प्राय: ऐसा पाया जाता है। इसमे 
प्रथम तीन चरण सयमक हो जाने पर चौथे चरण के मध्य के बाद पुनः उसी अक्षर 
को साधकर और अन्य चार पाँच अक्षरों से ओवी छन्द पूर्ण हो जाता हैं। अभियत्त 
में ओवी के प्रत्येक चरण में कितने अक्षर हों इसका कोई नियम वा बंधन नहीं है । 
केवल सुर मे गाये जाने योग्य होना ही इसकी विशेषता रही है । क्योंकि महा- 
राष्ट्रीय स्त्रियों के द्वारा इस अपीरुषेय लोक-वाड मय की निर्मिति प्रायः: अधिक मात्रा 
में हुई है। अतः इसे लोक गीतों वाला छनन्‍्द भी कहना चाहिए। ऐसी ओवियाँ 
प्राय: नियत होती हैं। अनियत ग्राथिक ओबी माढ़े तीन या साढ़े चार चरणो की 
भी मिलती है। 
मराठी वैष्णव भक्त कवियों के साहित्य में ओवी के उल्लेख इस प्रकार 
मिलते है-- 
देशि येचेनि नागरपरोे । शांतु शशजद्भाराते जिणे । 
वोचिया की होती लेरे । साहित्यासी ॥॥ 
हर 
तो कृष्णाज्ु न संवादु । नागरी बोलो चिह्रादु । 
सांघोदाऊ बंघु । वोविये च्या ॥* 





कज॑+०»नन--कम_-+-0+-9. 


संगीतरत्नाफर ३०६-३०७-३०४८ बुलानिधि ठीका । 
२. क्षानेश्वरो अध्याय १० और अध्याय १३ । 


तुलनात्मक अध्ययन ध्श्र्‌ 


जानेश्वर ओवी को मराठी का विशेष छन्द मानते हैं तथा इस आवबाल 
सुलभ बंध गीतों के बिना रंग में ले आने वाला साधतव और अस्मिता को जाम्रत 
रखने वाला छन्द मानते हैं। एकनाथ भी ज्ञानेश्चर की ओबियों के गुणों को जानते 
थे। उनका अभिमत है । 
ज्ञानेश्वरी पाठी । जो बोवी करील मराठी । 
तेरो सुबर्णसा चिया ताटी । जाण नरोदी ठेविली ।॥। 
जानेश्वरी में ज्ञानेशवर के वाद क्षेपक रूप में जो ओवी मराठी में रचकर, 
रखेगा बह स्वसंजटित थाली में नारियल की कटोरी रखेगा ऐसा समभिये । 
मराठी साहित्य भंडार ओवी बद्ध वाड मय से भरी पड़ी है और विविधता भी 
उसमें इतनी है कि नियसमन नहीं किया जा सकता । मराठी का मुक्त छन्‍्द भी जोवी 
से ही विकसित हुआ है । ज्ञानेश्वर की ओवियाँ अप्रतिबंधात्मक है तो एकनाथ की 
अधिक बंधात्मक । ज्ञानेश्वर की ओवी का अंत्यचररणा चतुरक्षरी, स्वेर और अनिर्व॑ंध 
है, तो एकनाथ की ओवी की विशेषता यह है कि वह साढ़े च।र चररणी, यमकों से 
युक्त और समतोल सूचक शब्द संहति से युक्त होती है । 
एकनाथ का ओवी-विपयक अभिमत आध्यात्मिक ढंग से वरित है यथा--- 
था शुक घुखाष्टके पविनत्रा । औट चरखी विचिंत्ना । 
चोविया नव्हती अर्घमात्रा । औदादी है !। 
ओवबी दाखवी विवेकाते । पावन करी भट हाते । 
एक देशी सरते । व्यापका साजी ॥।? 
3>कार में अ, ऊ और म ये साढ़े तीन मात्राएँ होती है । ग्रोवी छंद के भी 
साढ़े तीन पाद होते हैं। मानव की जाशुृतावस्था, स्वप्नावस्था, सुपुप्तावम्था और 
तुर्यावसथा होती है । इन्हें भी ओंकार से सम्बन्धित समक्का जाता है । आओंक़ार में 
अर्धमात्रा सानुनासिक है। आध्यात्मिक दृष्टि से वह तुर्यावसथा का सकेत देती है । 
ब्रह्मानुभूति तुर्यावस्था में हो स्वसंबेयय हो जाती है। ओब्रियाँ प्रत्यक्ष ब्रह्मानुभूति का 
साधन मानिए, यह एकनाथ का भाव है। साढ़े तीन द्वाथ का घरीर धारणा करने 
वाला ससीम मानव इस ब्रह्मानुभूति को कैसे आँक सकता है ? कर्थावे तुर्यावस्था में 
सुपुप्ति स्वप्न और जागृति ये अवस्थाएँ समाहित हैं। एकनाथ ने व्यापक परमेश्वर 
को भी प्रत्यक्ष रूप से ओवी के उदात्त स्वरूप में निहित तथा उच्च अबस्था में कर 


दिया है । 
अभड्भा-कन्नड कवि चौंडरस १३ वीं झती में हुए थ । उनका कहना है कि 


विठृठल विषयक ओवी-प्रब्नन्ध को अभंग कहते है । अभंग छोटे और बट़े दो प्रकार 


के आह... 4.3 <+बनमनननानाा गा 


७१६ हिन्दी और मराठी के वबेंष्णव साहित्य का 


के होते है। छोटा अभंग मोलह अक्षरों का, दो समचरणो पर आधारित होता है । 
इसमें ताल-छन्दोभंग नही होता । अन्य रचनाओं में गए, यति, लघु, दीर्घ, विसंगे 
आदि बाते रहती हैं जो बडी जटिल हैँ। देखिए नामदेवकृत अभिमत--- 
'मुस्य मातृफाची संख्या । सोछा अक्षरे नेटक्या । 
समचरणी अभंग | नव्हे ताछ छन्दों भंग ॥ 
चौक पुलिता विसग्ग। गणपति लघु दोधें। 
जाणे एजादा निराछा | नाना म्हुणे तो विरव्ठा ।४ 
“-नामदेव कृत अभंग । 


इसका अर्थ ऊपर ही अभिव्यक्त कर दिया है। फिर भी सार यह है कि 
विठठल का ध्यान जिस प्रकार समचरण में अभज्भ है उसी तरह छोटे अभग में ताल- 
छन्द भग नही होता वरन्‌ वह उनके परे अभंग है। 


बड़े अभग की रचना में अक्षर सख्या दीधे प्रचुर हुआ करती थी। वाईस 
अक्षर के साढ़े तीन भाग होते है। क्योकि तीन चरण के १८ अक्षर और भागे के 
भाग के चार छः: चरए हो जाने पर भभंग पूरा हो जाता है। मराठी वेप्णव 
कवियों में से प्राय: प्रत्येक ने अभंग लिखे है। परन्तु तुकाराम के अभंग विशेष 
प्रसिद्ध हैं क्योंकि इस गेय छन्द का तुकाराम ने विशेष रूप से प्रयोग किया हैं । 
अभग किसी भी राग में गाया जा सकता है। कोई विशेष नियम इसके वारे में 
नही मिलते । तुकाराम कहते है कि अभग में विठठल के ग्रुण गाते-गाते मैं भी 
अभग बन गया हूँ। अपने अभज्ों को मैंने तोला तो वे अभद्भ ही रहे । तुकाराम 
के अभज्धों की गाथा इन्द्रायशी में डुबोयी गई थी, पर उन्हें वह अभ् रूप में पुनः 
मिल गई। कहा जा सकता है ओवी छन्द यदि लोकगीत है तो अभर्ु अध्यात्म 
गीत-छन्द है * मराठी और हिन्दी देष्णुव साहित्य का प्रदेय, सामाजिक, सांस्कृतिक 
एवम्‌ राष्ट्रीय रूप में किस प्रकार का है, तथा इन वैष्णव भक्त कवियों ने समवर्ती 


और परवर्ती जीवन पर कया प्रभाव छोड़ा, इसे उपसंहार के रूप मे देखकर हम 
अपना निष्कर्ष समाप्त करेगे । 


मराठी और हिन्दी के वेष्णव कवि व्यक्तिगत रूप में अपनी-अपनी परि- 
स्थितियों में तथा सांसारिकता में उलके हुए थे। जीवन की विपमता माह वाये 
उनको ग्रसने के लिए त्तयार थी। माया मोह की मृग मरिचिका मे और दैनदिन 
जीवन की आवश्यकताओ ने उन्हें पूर्ण रूप से घेर लिया था | जीवन की कठिनाइयों 
ने उनको परिव्याप्त कर लिया था। फिर भी ये समस्त मराठी और हिन्दी के 
वेप्ण्व कवि अपने पुरुषार्थे के बल से विषम परिस्थिति के ऊपर उठ गये थे । 


पारमाथिक जीवन का यथोचित आनंदोपभोग इन सब ने कर लिया । समन्वय और 
सहिष्णुता की भावना ने सबको प्रेम दिया और सबका प्रेम पाया भी । शिव-विष्णु 
उपासना का समनन्‍्दय, सग्रुण-निर्गुण का समन्वय, योग-ज्ञान का समन्‍्वयय, हिन्द्र- 
मुस्लिम समन्वय, संस्क्ृत-देशन भाषाओं का समन्वय तथा आत्म कन्याण और 
लोक-कल्यारा का समन्वय कर “संहति: कार्य साधिका,” इस उक्ति को इन्होंने सत्य 
रूप में चरिताथे किया है। तदयुगीन समाज में आस्था-विश्वास और आस्तिकता को 
जागृत कर इन हिन्दी मराठी वंणष्णव संतों ने समाज को स्वधर्माचरण में तत्पर 
किया । इससे संस्कृति सुरक्षित रह सकी । साहित्य व्धिष्णु हुआ जनवादी कलाएं 
जी उठीं। संगीत भक्ति सुधा से भर गया । राम और कृष्ण की राम लीला और 
रासलीला के रूप में जीवनोत्सव ही सामने आ गया । 


इस युग में जीवन, सामाजिक, धामिक ओर सांस्कृतिक रूप में ब्रह्म की 
व्यापक अनन्त सत्ता को स्वीकार कर चेत्तन्यमय वन गया था। पाखंडियों को और 
ज्ञान के अभिमानियों को इनकी स्पष्टोक्तियों ने धराशायी कर उनके दंभ का मूलो- 
च्छेदन किया । इन सबकी बारी ने यूग धर्म को पहिचानकर जामृति का झंख 
फूंका है तथा अपने स्वानुभूत सत्य का तत्व बोध विवेकपूर्वक जनजन को कराया है । 
बसे भौगोलिक मयदिाओं का अ्रर्थात्‌ प्रान्तीय विजेपताओं का प्रतिविम्ब उनके 
साहित्य में भासित होता है जो स्वाभाविक ही है। ग्रंगा-यमुना के उर्वर प्रदेश में 
रहने से जो तरल और सरल भावधारा वही उसका प्रभाव हिन्दी के बेष्णव साहित्य 
पर पड़ा । यह भक्ति धारा रामभक्ति के आदर्शमय गंगा रूप में तथा कृष्ण भक्ति 
की यथार्थमय जमुना र्‌प में और ब्रह्मानुभूति के सरस्वती रूप में त्रिवेणी के समान 
जन-जन के हृदय-प्रयाग राज में एकत्र हुई । यह सग्रम अपूर्व और अनोखा था । 
महाराष्ट्र प्रदेश अपेक्षाकृत यथार्थवादी होने से तथा बुद्धिवादी ओर वीर-प्रधु देश 
होने से कृष्ण-काव्य की एकान्तिक परम्परा उत्कर्ष का स्वरूप यहाँ नहीं दिखाई 
देता । पर परवर्ती काल में उत्तर भारत में इस उत्कर्प का जो अपकर्ष हुआ उससे 
यह प्रदेश बचा रहा । रीतिकाल की छासोन्मुखी धारा यहाँ उतनी प्रचुरता से और 
शीजक्ता से नहीं फेल पाई, जितनी हिन्दी भाषी प्रदेश में फेली । राधाक्ृष्ण प्रेम की 
तन्‍्मयता जीवन का उदात्तीकरण सिखाती है जो हिन्दी वेष्णव काव्य की अपनी 
राष्ट्रीय-भावनात्मक-ऐक्य की देन है । इसे मराठी और हिन्दी का बण्णव साहित्य 
अवश्य प्रदेय के रप में दे सकता है। नारद और शान्‍्डिल्य भक्तिसूत्र, श्रीमदु- 
भगवदगीता, श्रीमद्‌ भागवत, रामायरा, महाभारत से प्रभावित हिन्दी और मराठी 
वैष्णव सनन्‍्तों का साहित्य आज हिन्दी और मराठी भाषा-नापी जनों के लिए ही 
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नही अपितु सम्पूर्ण देश के गौरव का विपय है। गीता ने हमें कर्मयोग सिखाया है 
रामायण ने आदर्श और महाभारत ने यथार्थ । इनका सन्तुलित विवेक्ाश्चित 
आचरण व्यष्टि और समष्टि के लिए उपकारक और उपादेय है। द्वितीय तारसप्तक 
के विद्वान कवि एवं पूना निवासी हरिनारायर व्याप्त के 'भागवत पर कुछ विचार 
इस सन्दर्भ में द्रष्टन्य है-- 

'श्रीमद्‌ भागवत में गृहस्थाश्रम की अवहेललना नहीं की गई। उसमें लोग 
उसका महत्व प्रदर्शित करते है, तथा जीवन में उसे आवश्यक मानते हैं। श्रीमद्‌- 
भागवत्‌ आर्यो की एक बहुत बड़ी उपलब्धि है। इसने जन-जीवन को इतना 
प्रभावित किया है कि हमारे साहित्य, समाज और संस्कृति की जड़ में इस ग्रन्थ के 
तत्व मौजूद है । वेद कालीन उन्मेप कारिणी ऋचाओं में पुलकित होती हुई विचार- 
घारा 'श्रीमद्‌ भागवत! में आकर व्यक्ति और समाज के पारस्परिक संघर्षों का दर्पण 
बन जाती है ।? 

हम श्री हरिनारायणा व्यासजी के विचार से पूर्ण सहमत है! हिन्दी भौर 
मराठी वैष्णव साहित्य का यह प्रदेय वडा। अनमोल और महत्वपूर्ण है। वेष्णवी 
भक्ति का ही रूप है। भक्ति और वराग्य के आदर्श आज के युग में भी जनता को 
एक ठोस आधार शिला देते है, जिस पर श्रद्धा और विश्वास से हृढता पूर्वक खड़े 
होकर व्यक्तिगत उत्कर्प और सामाजिक प्रगति सम्भव है। इस महत्ता को महंषि 


अरविन्द ने वरावर पहिचाना था। श्री व्यास के ही शब्दों को हम पुनः उद्घृत 
करते है--- 


“आज के ज्ञान-विज्ञान का विकास मनुष्य का भौक्तिक मस्तक सम्हाल नही 
पाता । आत्मकल्याणार्थ प्राचीन योग पद्धति को अपनाकर आस्तरिक विधान से 
बचा जा सकता है ।' अरविन्द का दर्शन कल्पना में दिव्य जीवन और दिव्यता पर 
विशेष वल देता है। रामकृष्ण के अवतारों में 'अति भानस' के अवतरण को 


उन्होंने देखा है। आज पृथ्वी पर जब 'अतिमानस” अवतरित होगा तब वह स्थिति 
आ सकती है। 


यह कथन वास्तव में सही है। अतः शान्‍्त चित्त से विचार करने पर 
मराठी ओर हिन्दी बष्णव भक्त कवियों के साहित्य का मर्म समभकर उसके तथ्य 
बोध को ग्रहण करना हमारा लक्ष्य होना चाहिए। इसे उपलब्ध करना एक 


मानघीय कतेंव्य सा लगता है । आज के युग में तो इस चीज की अतीव आवश्यकता 
प्रतीत होती है । 





१. श्रोसद्‌ भागवत पर कुछ विचार--श्रो हरिनारायण व्यास के एक शोध--- 
निबंध से । 
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वास्तव में सारे वंष्णव भक्त कवि महान साहित्यकार और साधक 
थे। उन्होने अपने साहित्य द्वारा करोडों हृदयों को रसविद्धल कर तद्युगीन 
अत्याचारों से पिसी हुई जनता की वेदना को बराबर पहचान कर उसे दूर करने का 
अमोघ उपाय भी ढूंढ निकाला । कबीर, सूर, मीरा, तुलसीदास, ज्ञानेश्वर, एकनाथ, 
नामदेव, तुकाराम और समर्थ रामदास के करुण स्व्ररो मे जनता की ममं-च्यथा ही 
अभिव्यक्त होती है । अपने हृदय-सागर में स्थित अनुभूति की सीपी से चैतन्य के रूप 
में सत्य का जो ओजस्वी मोती प्रकट हुआ था, उसे उन्होने सौन्दर्य, शील और गक्ति 
के पानी से आवेध्रिक कया । इन वेष्गव कवियों ने नत्य के इस विराट स्रोत को 
मानवीय बनाकर आदर्श और यथार्थ के दो कूलों मे अजस्र रूप से प्रवाहित किया 
है । यह कार्य जहाँ एक ओर अपने आप में बडा ही भव्य एवम्‌ दिव्य सिद्ध हुआ 


हर 
है, वहाँ इसके द्वारा ही दूसरी ओर भावनात्मक एकता की प्रतिष्ठा भी उस युग में 


सम्भव हो सकी । 

भारतीय मस्क्ृति की मूलभूत भावना रही है अनेक्य मे ऐक्य की स्थापना, 
और सस्कृति के इस उद्घोष में तथा इन वैष्णव कवियों मे एक सहज ही तारतम्य 
हे, जो आज तक यग-युग की मान्यताओं को लाँघकर भी जनमन मे 


स्थापित रहा है, 
प्रवहमान है। वस्तुत- देखा जाय तो आज की भारतीयता को आवश्यकता भी इसी 


स्नेहानुबन्ध को है | 
आज भी हिन्दी के एक प्रतिभावान तस्ण कवि श्री ललितमोहन भारद्वाज के 
'भारतवासी महाद्‌' शीषंक गीत की ये पक्तियाँ हमारी उस चिरतन भावनात्मक 


एकता की द्योतक है--- 
'गुजे ल्लिति अन्तरिक्ष, गुजे यह आसमान | 
भारत माता की जय, भारतवासी महान ॥॥ 
संस्कृतियाँ बहुत गईं, अनगिन इतिहास रिले। 


अपनी श्रद्धा को नित नूतन विश्वास मिले । 
सदुभावों का उपवन, तृप्त ओर निः्प्रह मन । 
भारत की मसादी में साथ अश्रु हास खिले ॥ 
हमने निजको सबमें, सबको देखा निज में। . 
कोटि जीव एक जान, भारतवासी महान !* 
तुलसी ने जिस प्रकार सवकी 'सियाराम-मय' देखा, तथा मराठी के वंष्णव 
कवियों ने जैसे सभी में भगवान्‌ के दर्शन किये उसी प्रकार आज भी प्रत्यके भारत- 


१ श्री ललितमोहन भारद्वाज-- 'भारतवासी महान गीत से । 


७ आन 


ध्आ 
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वासी यदि अपने में उस विराट के दर्शन करने लगे, तो भाषा, प्रान्त, जाति, धर्म 
आदि के भेद-भाव कदापि न टिक सकेगे। साथ हो मराठी तथा हिन्दी के वेष्णव 
कवियों के द्वारा प्रदत्त भावनात्मक एकता का मानवीय सन्देश हम यथार्थ रूप मे 
ग्रहण कर सकेंगे, यह सांस्कृतिक प्रदेव हमारे लिए एक अपूर्व निधि है तथा प्रत्येक 
हिन्दी-मराठी भाषा-भाषी के लिए गौरव का विपय भी है 


हिन्दी और मराठी के वंष्णव साहित्य में इस ऐक्य के सम्यक्‌ दशन पग-पा 
पर होते हैं। संत ज्ञानेश्वर में एक दाशनिक, ज्ञानी, कवि और भक्त का हम ऐसा 
स्वरूप पाते हैं जो सच्चिदानंदमय भगवान्‌ के चंतन्य की प्रदीप्ति प्रकट करने वाला 
है। ज्ञानेश्वर जैसे उच्च कोटि के साधक की इस उच्च स्तरीय अवस्था तक पहुँचना 
जन-साधारण के लिए कठिन हो जाता है। वैसे वे स्वयम्‌ प्रयत्वशील रहें है कि 
मानव मात्र चंतन्यानुभूति को उपलब्ध कर लें । 


मराठी साहित्य में ज्ञानेश्वर की ज्ञानोत्तरी भक्ति तथा तत्वज्ञान को सम्यक्‌ 
रूप में आत्मसात कर सव॑ सलभ करा देने का अद्भुत कार्य नामदेव करते हैँ ! 
नामदेव समाज के ऐसे निम्न स्तर में पदा हुए थे, जहाँ लोगों को उच्च आध्यात्मिक 
ज्ञान और भक्ति का अधिकार प्राप्त न था। नामदेव मे मराठो भाषी जन-सामास्य 
को आध्यात्मिक ज्ञान और भक्तिमार्ग पर लाकर खड़ा कर दिया। और न केवल 
मराठी भापी जन साधारण को ही यह पथ उपलब्ध कराया अपितु नदी भाषी 
प्रदेश में -- सुद्र पंजाव में--जाकर अपनी ज्ञानोत्तरी भक्ति का सन्देश ब्रजभाषा में 
दे, हिन्दी भापी जन साधारण को भी उसका आस्वाद प्रदान किया। भक्ति के इसे 
अनमोल नैवेद्य को हिन्दी के प्रथम वैष्णाव कवि कबीर ने शिरोधायं कर (नामदेव के 


ऋण को) अपनी मान्यता प्रदान की । यही आगे चलकर संत परम्परा की निशा 
ज्ञानाश्रयी साधना बनी । ह 


वास्तव में नामदेव के कार्य को कबीर ने उत्तर भारत में और आगे बढ़ाया । 
ज्ञानेद्वर की शास्त्रीय, तात्विक, आध्यात्मिकता पूर्ण साधना, और नामदेव की 
प्रांजल भावमूलक भक्ति का अपूर्व समन्वय परम कारुणिक संत एकनाथ महाराज में 
जवतरित हुआ । जहाँ एकनाथ ने भागवती-भक्ति और भद्देती ज्ञान के 'शास्रोय एवं 
आध्यात्मिक पक्ष को पाण्डित्यपूर्णा शैली में अभिव्यक्त किया है, वहाँ नामदेव की 
उत्कट भक्तिजन्य भावुकतापुर्ण शैली भी उनकी कृतियों में विद्यमान है और वह भी 
लोकाभिमुख होकर देखा जाय तो एकनाथ की विवेकाश्रित नैतिकता ने स्वधर्म और 
स्वराज्य के लिए अनुकूल वायुमण्डल निर्माण किया । जनता ने इसे चिन्तनपक्ष और 
भाचरण पक्ष में आत्मसात कर लिया, जिसके परिणामस्वरूप भक्ति की अनन्यता को 
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ग्रहण कर उसे पराकाष्टा पर पहुँचाने वाले जनता के कवि चुकाराम की अवतारणा 
हुई । फलत: शुद्र कुलोद्भव तुकाराम की उक्तियाँ साधना और व्यवहार मे लोगों के 
जिद्धाग्र पर मंडराती है । 

दूसरी ओर समर्थ रामदास ने 'प्रयत्व" और “कर्म योग को भगवान्‌ के 
अधिष्ठान, बल और दंवी प्रेरणा से सम्पन्न किया । आध्यात्मिकता सचेत्तन हो अपने 
पूर्ण स्वरूप में समर्थ में उद्भाषित हुई है । 

स्वराज्य और स्वधर्म के सम्यक स्फुरण ने उत्तर में भी एक दिव्य प्रेरणा 
दी । कबीर के भक्तिमार्ग को चुलसी ने अपनी लोकाभिमुख सग्रुण भक्ति-साधना से 
नवजीवन प्रदान किया । इमी भक्ति का भावोत्कट स्वरूप कृष्ण की सगुणोपासना 
से सूर और मीरोां में प्रस्फुटित हुआ। एकान्तिक रूप में भीराँ ने उसे चरमोत्कपं 
तक पहुँचा दिया, तो सावंजनीन रूप में सूरदास ने भक्ति की वह मधुर रागिनी छेडी 
जो तनन्‍्मयता के साथ जन-जन के रसिक हृदयों ने आनन्द विभोर हो सुनी और वे 
गदगद्‌ हो भूम उठे। आगे चलकर तुलसीदाम ने अपनी उच्च स्तरीय चैतन्यानुभूत्ति 
को एकनाथ की तरह युगधर्मं बनाकर जन सामान्य तक पहुँचा दिया। अस्तु भाव- 
नात्मक एकता की यह अपूर्ब प्रतिष्ठा हिन्दी और मराठी वेष्शाव कवियो को भारत के 
लिए एक सार्वंकालिक देन है । (छ 
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